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प्रकाशकोयप 


भारत की राजभाषा के रूप में हिन्दी की प्रतिष्ठा के पब्चात्‌ यद्यपि इस देश के 
प्रत्येक जन पर उसकी समृद्धि का दायित्व है, किन्तु इससे हिन्दी भाषा-भापी क्षेत्रों 
के विशेष उत्तरदायित्व में किसी प्रकार की कमी नहीं आती। हमे सविवान में 
निर्धारित अवधि के मीतर हिन्दी को न केवल सभी राज-कार्यो में व्यवहृत करना है, 
उसे उच्चतम शिक्षा के माध्यम के लिए भी परिपुप्ट वनाना हैं । इसके लिए 
अपेक्षा है कि हिन्दी में वाझइमय के सभी जवयवो पर प्रमाणित ग्रन्थ हो और 
यदि कोई व्यक्ति केवल हिन्दी के माध्यम से ज्ञानाजंन करना चाहे तो उसका मार्ग 
अवरुद्ध न रह जाय ॥ 


इसी भावना से प्रेरित होकर उत्तर प्रदेश गासन ने अपने शिक्षा विभाग के 
अन्तगंत साहित्य को प्रोत्साहन देने और हिन्दी के ग्रन्थों के प्रणयन की एक योजना 
परिचालित की है । शिक्षा विभाग की अवघानता में एक हिन्दी परामर्श समित्ति की 
स्थापना की गयी है। यह समिति विगत वर्षो में हिन्दी के ग्रन्थों को पुरस्क्ृत करके 
साहित्यकारो का उत्साह बंढाती रही है और अब इसने पुस्तक-प्रणयन का कार्य 
आरम्भ किया है। 


समिति ने वाइमय के सभी अगो के सम्बन्ध में पुस्तकों का लेखन और प्रकाशन 
कार्य अपने हाथ में लिया है। इसके लिए एक पच-वर्षीय योजना बनायी गयो है 
जिसके अनुसार ५ वर्षो में ३०० पुस्तको का प्रकाशन होगा । इस योजना के अन्तर्गत 
प्राय वे सब विपय ले लिये गये हैं जिन पर ससार के किसी भी उन्नतिशील साहित्य 
में भ्न्थ भराप्त हैं । इस वात का प्रयत्न किया जा रहा है कि इनमें से प्राथमिकता उसी 
विपय अथवा उन विपयों को दी जाय जिनकी हिन्दी मे नितात कमी है। 


- ५ *- 


प्रदेशीय सरकार द्वारा प्रकाशन का कार्य आरम्भ करने का यह आशय नही है 
कि व्यवसाय के रूप में यह कार्य हाथ में लिया गया है। हम केवल ऐसे ही ग्रन्थ 
प्रकाशित करना चाहते हैं जिनका प्रकाशन कतिपय कारणों से अन्य स्थानों से नहीं 
हो पाता । हमारा विश्वास है कि इस प्रयास को सभी क्षेत्रों से सहायता प्राप्त होगी 
और भारती के भडार को परिपूर्ण करने मे उत्तर प्रदेश का शासन भी किचित्‌ योगदान 
देने में समर्थ होगा । 


भगवती शरण सिह 
सचिव 
हिन्दी परामश समिति 


निवेदन 


प्लातोन की पौलितेइया के हिन्दी अनुवाद 'आदशें नगर-व्यवस्था” की प्रस्तावना 
लिखते समय मैने अरिस्तू की राजनीति के हिन्दी अनुवाद को आरम्भ करने की सूचता 
दी थी। हप॑ है कि अब इस ग्रन्थ के भी प्रकाशन का अवसर प्राप्त हुआ है। 
राजनीति के विषय पर अरिस्तू की दो पुस्तकें उपलब्ध हँ--- “राजनीति” और 
“अथेन्स का सविधान”। इन दोनो ही रचनाओ का अनुवाद हिन्दी-प्रेमियो के 
लिए प्रस्तुत कर दिया गया है । अरिस्तू के कुछ राजनीति-सवधी विचार उसके 
सदाचार शास्त्र और भाषण-कलछा सववधी ग्रन्थों में भी यत्र-तत्र विखरे हुए हें परल्तु 
उनको यहाँ सगृहीत नही किया गया है क्योकि एक तो वे सब विचार उपर्युक्त ग्रन्थों 
में प्रतिपादित विचारो की प्रतिब्वनि मात्र हैँ और दूसरे यथावसर इन दोनो ग्रन्थों का 
भी पूरा अतवाद भविष्य में करने का विचार है। आशा है कि इस पुस्तक में पाठकों 
को अरिस्तू के राजनीतिक विचारों का पूरा परिचय मिल जायगा । 


मेने अपने पौलितेडपा अथवा रिपव्लिक के हिन्दी अनुवाद को एक “धृप्ट्ता” 
कहा था । भ्रस्तुत अनुवाद उस बृष्टता की पुनरावृत्ति है। अनुवाद का कार्य आज 
से रूगभग ८ वर्ष पूर्व साहित्य-सम्मेलन के द्वारा प्रेषित एक प्रकार के “नसस्‍्तालीक' 
ग्रीक टाइप में १६०५ ई० में छपी मूल पुस्तक से आरभस किया गया था। यदि पिछली 
शताब्दी के एक ग्रीक व्याकरण मे इस टाइप की कुज्जी न मिरू जाती तो अनुवाद-कार्य 
आरभ नहीं हो सकता था क्योकि इधर हाल में प्रकाशित ग्रीक भाषा के मेरे देखे हुए 
व्याकरणों में उस टाइप का परिचय नहीं मिला । यह भी एक प्रकार से अनायास 
और अकस्मात्‌ लाभ ही हुआ । फिर आगे चलकर तो बरेली कालेज के तत्कालीन 
प्रिसिपल सुधाशुभूषण वनर्जी की कृपा से अरिस्तू की राजनीति का न्‍्यमैनवाला अधिक 


कोमती सस्करण भी प्राप्त हो गया और अनुवाद-कार्य में उसका पूरा पूरा उपयोग 
किया गया । ; 


यद्यपि यूनानी अथवा ग्रीक भाषा आये परिवार की भाषा है और सस्क्ृत भाषा 
के साथ इसका निकट सबंध है तथापि यह एक कठिन भाषा है। मेरा इस भाषा 


न 


से जो परिचय है वह किसी भी अर्थ में पूर्ण नही है। अतएवं इस अनुवाद मे मुझे 
कितनी कठिनाई का सामना करना पडा है और इसमे कितनी त्रुटियाँ हैं इसे जितना 
में जानता हूँ उतना सभवतया अन्य लोग कम जान सकेंगे । फिर भी मेने यह धृप्टता 
की ही है और वह इसलिए कि एक तो ऐसे कार्य द्वारा ही मुझे अपने ग्रीक भाषा के 
ज्ञान को वढ़ाने और परिमाजित करने की प्रेरणा और गति मिलती है और दूसरे 
में समझता हूँ कि मेरी इस धृप्टता से खीजकर, सभव है, कोई सचमुच योग्य व्यक्षित 
इस आवश्यक कार्य को अपना लें । ग्रीक भाषा के कुछ चोटी के अमर-अमूल्य ग्रन्‍्यो 
का हिन्दी भाषा में अनुवाद करना ऐसा कारये है जिसे हमारे प्रथम श्रेणी के विद्वानों 
को हाथ में लेना चाहिए। मेरी आकाक्षा इससे अधिक नहीं है कि मेरी लेखनी की 
कृतियाँ इस क्षेत्र में आगे चलकर प्रवेश करनेवाली प्रतिभाओं के लिए “पायदाज” बनें । 


चतुर पाठक देखेंगे कि प्रस्तुत अनुवाद में एक कमी हे। अनुवादक सस्कृत 
भाषा का अध्यापक है और उसको भछी भाँति विदित है कि सस्क्रत भाषा में अरिस्तू 
के समकालीन कौटिल्य की अर्थशास्त्र नामक रचना विद्यमान है । फिर भी अनु- 
वादक ने कही भी इन दोनो ग्रन्थो की तुलना नही की है। सच तो यह है कि मेने 
अरिस्तू की राजनीति की अपेक्षा अर्थशास्त्र का अध्ययन अधिक किया है और एक 
समय मेरा विचार अरिस्तू की राजनीति और अशथंशास्त्र की तुलना करते हुए 
“डाक्टरेट” का निवन्ध लिखने का था । इतना सब कुछ होते हुए भी जो मैने प्रस्तुत 
अनुवाद में दोनो ग्रन्थो की तुलना नही की है उसके दो कारण है, एक तो यह कि 
टिप्पणियो में यत्र-तत्र तुलनात्मक विचार प्रस्तुत करने पर इन दोनो महान्‌ छेखको 
और उनकी कृतियो के प्रति पूर्ण न्याय होना सभव नही था, दूसरे यदि भूमिका में यह 
विपय उठाया जाता तो उसका कलेवर इतना बढ जाता कि अनुचित प्रतीत होता । 


अरिस्तू और उसके गुरु प्लातोन के विचारो की तुलना भी एक महत्त्वपूर्ण विषय 
है । यदि सभव होता तो उपर्युक्त कारणों से इनकी तुलना को भी बचा जाता, 
क्योकि थोड़े से स्थान में इन दोनो की तुलना भी कठिन है । पर भरिस्तू की 
राजनीति के अनुवाद और उसकी भूमिका में प्लातोन की चर्चा और अरिस्तू के साथ 
उसकी तुलना न करना सभव नही था । तथापि जान-बूझकर इस दिशा में अनिवार्य 
अल्पतम विपयो की ओर सकेत किया गया है। भूमिका और टिप्पणियो में ऐसी 


सामग्री का समावेश किया गया है जो राजनीति की पृष्ठभूमि और तत्कालीन 
वातावरण को समझने में सहायक होगी । 


नर जज 


ग्रीक भाषा के ग्रन्थों के अनुवाद के सबंध मे एक कठिन समस्या नामों और 
शब्दों के उच्चारण की है। इस समस्या का मेरा अध्ययन आज भी चल रहा है । 
कठिनाई यह है कि ग्रीक वर्णमाला इतनी अपूर्ण है कि उसमे उच्चारण झमेला वन ही 
जाना चाहिए था, फिर कोढ में खाज यह कि ग्रीक शब्दों का उच्चारण अनेक युगों 
मे बदलछता रहा है। प्राचीन ग्रीक भाषा का उच्चारण आज एक पहेली है। प्रो० 
स्ट्टेवाण्ट इत्यादि विद्वानों की रचनाओ से इस पहेली की जटिलता का कुछ अनुमान 
लगाया जा सकता है। नग्न सत्य है यह कि प्राचीन उच्चारण का वास्तविक ज्ञान 
लप्त हो चुका है और आजकल के भिन्न-भिन्न देशो के विद्वानों के व्यवहार में भी एकता 
नही है। यह स्थिति देखकर देवनागरी वर्णमाला के प्रति मस्तक झुक जाता है 
जिसकी कृपा से ऋग्वेद के समय से लेकर आज तक के भारतीय साहित्य का उच्चारण 
“अधिकतम” निर्श्नान्त वना हुआ है। संवसे अधिक जटिल समस्या प्राचीन ग्रीक 
भाषा के स्वरो के उच्चारण की है । प्रस्तुत लेखक का विचार अरिस्तू के काव्यशास्त्र 
का एक ऐसा सस्करण प्रस्तुत करने का है जिसमें इस पुस्तक का ग्रीक वर्णमारा का 
पाठ, नागरी लिपि मे प्रत्यक्षरीकृत पाठ, तथा सस्क्ृत एवं हिन्दी अनुवाद, सम्मिलित 
। इसके लिए मे ग्रीक वर्णमाछा की सभी सभव घ्वनियों का नागरी रूपान्तर प्रस्तुत 
करने मे लगा हुआ हूँ। पर इस समय तो मैं पाठको से प्रस्तुत अनुवाद में आये हुए 
नामो और जब्दो के नागरी-रूपान्तरो के लिए क्षमा-याचना ही कर सकता हूँ । 


इस अनुवाद-कार्य में मुझे पग पग पर अनेको ग्रन्थों और ग्रन्थकारों से सहायता 
मिली हे। इस सवघ में प्रयुक्त ग्रस्थो की तालिका अन्यत्र दे दी गयी है। यहाँ मैं 
उन सब महानुभावों का आभार सहपे और सघन्यवाद स्वीकार करता हूँ । पर कुछ 
प्रन्थकारों एवं विद्वानों की रचनाओ से मुझे अत्यधिक सहायता प्राप्त हुई है । इन 
महानुभावो में प्रो० च्यूमेन, सर डेविड रॉस, जौवेट, सर अर्नेस्ट वार्कर, डा० याएगर, 
डा० जैलर, डा० टेलर, म्यूर एव लियो रोविन का नाम उल्लेखनीय है । अरिस्तू 
के अध्ययन के लिए इन विद्वानों का आभार मानना एक हर्पप्रद कर्तव्य का पालन 
करना है। 
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यूनानी चिन्तन की धारा में अरिस्तू का महत्त्व 


ग्रीक दर्शन के किसी भी इतिहास को पढने पर यह पता चल सकता है कि यूनानी 
चिन्तन को धारा में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान सॉक्रातेस, प्लातोन और अरिस्तू की 
गुरु-शिप्य-परम्परा का है। एक भारतीय लेखक ने तो यहाँ तक कह डाला है कि 
इस प्रकार के श्रेष्ठ चिन्तको की तीन पीढियाँ अन्यत्र सारे ससार मे कही नही मिलती । 
सभवतया वह पराशर, व्यास और शुकदेव की परम भागवतो वाली पिता, पुत्र, पौत्रे 
की तीन पीढियो से अपरिचित है, अन्यथा ऐसा न लिखते । तथापि इसमें कुछ भी 
सन्देह नहीं कि यदि यूनाती दर्शन में से सॉक्रातेस, प्लातोन और अरिस्तू को निकारू 
दिया जाय तो कुछ भी जेप नही रह जाता । सॉकातेस से पूवे का चिन्तन यूनानी दर्शन 
की पूवे-पीठिका है और अरिस्तू के पश्चात्‌ का चिन्तन निर्वाण की ओर अग्नसर होते 
हुए दीपक की टिमटिमाहट है जो प्लोतिनस की रचनाओ मे निर्वाण के पूर्व अन्तिम 
वार भडककर बुझ जाती है। 


फिर भी इन तीन गुरु-शिप्यो से ससार को जो प्रकाश मिला है वह मानव की अमल्य 
निधि है। इनमें से सॉक्रातेस ने तो कुछ लिखा नही । उसकी तुलना तो कवीरदास 
से की जा सकती है जिन्होने कहा था कि “मसि कागद छूबों नहीं कलम गद्यो नहि 
हाथ । पर इसमे भी कोई सन्देह नही कि एक समय समग्र अथेन्स नगर उसके वार्तालापो 
से आन्दोलित हो उठा था। अपनी अन्तरात्मा की पुकार का अनसरण करते हुए 
उसने अन्य सब व्यवसाया को लात मार सत्य, सदाचार और न्याय इत्यादि की खोज 
को ही अपने जीवन का लक्ष्य वनाया । इस खोज मे उसने निम॑मतापूर्वक वडे बडो की 
धारणाओ का खोखलापन उद्घाटित किया । अन्त मे उसको अपने विचार-स्वातत्र्य 
का मूल्य चुकाना पडा। अथधेन्स ने अपने आलोचक को क्षमा नहीं किया । छोक 
न्यायालय ने सॉक्रातैस के शरीर को विप का प्याला पिछाकर मिटा दिया पर उसके 
सत्यान्वेषण ने उसको अमरता प्रदान की । मनस्मति में ब्राह्मण के लिए जो आदेश 
निम्नलिखित इलोक मे मिलता है वह सॉकरातेस के जीवन मे अक्षरण चरिताथे हआ | 


२ अरिस्तु की राजनीति 


सम्मानाद्‌ ब्राह्मणों नित्यमुद्दिजेद्गिपादिव । 
अमृतस्येव  चाकाक्षेदवमानस्यथ सर्वेदा ॥ 


सॉक्रातेस का शिष्य प्लातोन यह सब देखकर कितना विपष्ण हुआ होगा, यह 
कल्पना करने का विपय है। पर जिस लोक-विक्षोभ ने सत्यान्वेपक सॉकातेस के प्राण 
ले लिये, वह क्‍या प्लातोन और सॉंक्रातेस के घनिप्ठ सबंध से परिचित नहीं था ? 
अतएव कुछ समय तक एप्लातोन को अपने प्राणो की रक्षा के छिए अथेन्‍्स को त्यागना 
पडा । उसने अपना जीवन अपने गृरु के उद्देश्य की पूर्ति के छिए उत्सर्ग कर दिया । 
उसने कहा कि जब तक नगरो के शासक विचार्वान्‌ दार्शनिक नहीं होगे तव तक 
अन्याय का अन्त और शान्ति की प्राप्ति नही हो सकती | इस सिद्धान्त को कार्यान्वित 
करने के लिए उसने क्‍या क्या कण्ठ नहीं सहे । वह अथेन्‍न्स के सम्भ्रान्त परस्विरों 
से सबद्ध था एव उसके सबधियो का नगर की राजनीत्ति में पर्याप्त प्रावल्य था। 
यदि वह चाहता तो राजनीति में सक्रिय भाग लेकर उच्च पद पर आरूढ हो सकता था । 
पर उसने यह सब महत्त्वाकाक्षाएँ त्यागकर शिक्षक और लेखक के जीवन को वरण 
किया । परन्तु जव उसको ऐसा अवसर प्राप्त होता प्रतीत हुआ कि वह ग्रीक जगत 
की राजनीति को अपने आदर्शो की दिग्या में मोड सकेगा तो उसने दो वार सिराकूज 
के शासको को आदर्श शासक थनाने का प्रयत्न भी किया । उसको इस उच्चाकाक्षा 
का महँगा मूल्य चुकाना पडा--दास के रूप में बिकना पहा। एफ प्रकार से 
हरिइ्चन्द्र की कथा को पुनरावृत्ति उसके जीवन में हुई । किवहुना जब उसने देखा 
कि समय इतना विपरीत है कि उसके विचारो को वास्तविक राजनीति मे कार्यान्वित 
करना सभव नही है तो उसने यूरोप के प्रथम विश्वविद्यालय---अकादेमी--की स्थापना 
की और अपने राजनीतिक आदर्शों को अनिन्धय गद्य-रचनाओ के रूप में अमर रुप 
प्रदान किया ! 


जब प्लातोन अपने विद्यालय से दूसरी वार आदर्ण राजा के निर्माण की अभि- 
लाषा हृदय में लेकर सिराकूज गया हुआ था तो उसकी अनुपस्थित्ति में अरिस्तू ने 
अकादेमी में विद्यार्थी के रूप में प्रवेश किया । और वह लगभग २० वर्ष अकादेमी 
में ज्ञान-सचय करता रहा। प्लातोन इस दिप्य की प्रतिभा और परिश्रम से अत्यन्त 
प्रभावित था। अरिस्तू विद्यालय का “मस्तिप्क” था और पुस्तको का प्रेमी । अपने 
गुरु के प्रति उसके हृदय में अगाघ श्रद्धा थी पर जैसे जैसे अरिस्तू की प्रतिभा परिपक्वता 
की ओर बढती गयी वैसे वैसे दोनो के दार्शनिक विचारो का भेद भी स्पप्ट होता गया । 


अरिस्तु की राजनीति ३ 


तथापि यह बात निविवाद थी कि अरिस्तू भी अपने गुरु और दादागुरु की भांति विलक्षण 
प्रतिभा-सम्पन्न व्यक्ति था । 


यूनानी राजनीति और दर्जन की किसी पुस्तक को उठाकर देखिये तो जहाँ आारम 
में भूमिका भाग में इन पुस्तको के विद्वान लेखक यूनान की प्रतिभा की तुलना प्राच्य 
देशों की प्रतिभा से करते पाये जायेंगे वहाँ यही कहते मिलेंगे कि यूनानी 
मस्तिप्क अथवा बुद्धि की विशेषता उसकी युक्तियुक्‍तता अथवा विवेकपरायणता 
है । अर्थात्‌ यूनानी बुद्धि लौजिकल है, रैगनल है । पर जब हम उसी यूनानी 
सस्तिप्क के व्यवहार को देखते हैं तो हमको इन मनीपियों का दावा नियधार प्रतीत 
होता है। सॉक्रातेस को अधथेन्‍्स के न्यायालय द्वारा विपपान द्वारा प्राणदण्ड दिया 
जाना, पलातोन को दासरूप में वेचना और अरिस्तू जैसे प्रकाण्ड एवं प्रतिभाशाली 
विद्वान्‌ को अकादेमी का प्रधान न वनाकर स्प्यूसिप्सस्‌ जेसे साधारण व्यक्ति को यह 
पद देना, अलैकृज़ाण्डर का विष्वविजय की महत्त्वाकाक्षा धारण करके अपने पर भी 
सयम न रख सकना एवं इसी कारण अकाऊरू कारूकवलित होना--इत्यादि कितने ही 
प्रमाण यूनान के इतिहास में से ऐसे प्रस्तुत किये जा सकते है जो यह स्पप्ट सिद्ध करते हैं 
कि व्यवितयों की वात दूसरी है, सामूहिक रूप से यूतानी प्रतिभा विवेकशील नही थी। 
तभी तो अरिस्तू को अलंकज़ाण्डर की मृत्यु के पश्चात्‌ (अथेन्सवासी कही फिलासफी, 
दर्शन, के प्रति दूसरी वार अपराध न कर बैठे इसलिए ) अथैन्‍्स को त्याग देना पडा । 


यद्यपि अरिस्तू को अपने विद्यामातृमन्दिर--अकादेमी--में अभीष्ट सम्मान 
प्राप्त नही हुआ, उसने अपने अध्यवसाय से त्तथा अपने शिप्य अरुकुजाण्डर और मित्रो 
की सहायता से एक दूसरा विद्यालय स्थापित किया और वहाँ पर एक नवीन वैज्ञानिक 
जोघ की प्रक्तिया आरभ की । जीवन के अन्तिम २० वर्षों में उसचे अपने विविध 
विययो के ग्रन्थों के रुप में प्रथम ज्ञानकोप का निर्माण किया | इस समग्र उद्योग से 
उसके द्वारा वह ज्ञानज्योति जगाई गई जो सहसल्रो वर्षों तक पाण्चात्य देशों मे मानव 
के जीवन-पथ को आलोकित करती रही । 


पाच्चात्य जगतू मे आज जिस सम्यता का बोलबाला है उसकी जडें प्राचीन यूनान 
की सभ्यता में निहित है । यह यूनानी सभ्यता अरिस्तू की प्रतिभा में अधिकतम 
आत्मचेतना को प्राप्त हुई । अतएव आज के पाइचात्य जगत को (रूस के सहित) 
समझने के लिए अरिस्तू को समधिक मात्रा मे समझना आवश्यक है । आज का युग 
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विज्ञान का युग है और अरिस्तू ने ससार को सबसे प्रथम वेज्ञानिक भाषा दी थी । 
यूरोप का कोई नवीन और प्राचीन दर्शन-प्रस्थान ऐसा नहीं जो बिना अरिस्तू के 
सदर्भ के भली भाँति समझा जा सके। चाहे डाइलेक्टिकल मैटीरियलिज्म (द्वन्द्रात्मक 
भोतिकवाद ) हो चाहे फिलॉसफी आफ ओऔरगगेनिज्म (अवयवी दर्शन) हो, सबके 
कल्पना-भवन की नीव अरिस्तू के विचार में हे--वे सब उसी वाणी का उपयोग 
करते है जो अरिस्तू ने उन्हें सिलाई है। 


अनेको शताब्दियो तक ईसाई वर्म को सबसे समर्थ समर्यन अरिस्नि के तकंशास्त्र 
ओर परा विद्या से ही मिला । यदि ईसाई धर्म को यह वल न मिला होता तो इस 
धर्म पर क्‍या बीती होती, यह कहना कठिन हे । ईसाइयो के वर्म-विज्ञान का नाम 
“धियोलॉजी” सीधे अरिस्तू की भाषा में से ही उठा लिया गया हे । यही बात 
“एक्लेलीसिया” (कलीसा, चर्च ) के विपय में भी कही जा सकती हं। इतना ही 
नही, ईसाई धमं अपने अनेक सिद्धान्तो के लिए भी अरिस्तू का ऋणी हं । ईसाइयो 
के सभी प्रसिद्ध दाशुनिक विचारक अरिस्तू के शिष्य थे । दूसरी ओर यदि इस्लाम के 
विकास पर दृष्टिपात करे तो वहाँ पर भी बहुत कुछ इसी प्रकार की स्थिति दृष्टिगोचर 
होती हे । अरब और स्पेन में इस्लाम के स्वर्णयुग में मुसलमान विद्वानों द्वारा 
अरिस्तू के दर्शन का व्यापक अध्ययन किया गया । अरबी भाषा में अरिस्तू की 
बहुत सी रचनाओ का अनुवाद हुआ । आजकल यह अनुवाद अरिस्तू के सम्पादको 
के लिए पाठ-निर्धारण के साधक वन रहे है । सूद को अग्राह्म मानने का सिद्धान्त 
इस्लाम को अरिस्तू से ही मिला प्रतीत होता हे । 


राजनीति और समाजनीत्ति के क्षेत्र मे भी अरिस्तू ने समग्र यूरोप का पथ-प्रदर्शन 
किया है । इतिहास के अध्ययन को वैज्ञानिक रूप देने में उसने पर्याप्त योगदान दिया 
था । अथेन्स के सविधान के रूप में उसने हमको विश्व के प्रथम सविधान की स्परेखा 
प्रदान की हे। काव्यकला के क्षेत्र मे उसका काव्यशास्त्र यूरोप के आलोचना-साहित्य 
में सबसे अधिक व्यापक प्रभाववाला ग्रन्थ रहा है । यह छोटा सा अधूरा ग्रथ सर्वथा 
विलक्षण है। अरिस्तू की प्रतिभा के आलोक की चमक ओर उसके विचारों 
का चत्रव्यूह हजारो वर्ष तक पश्चिम के देशो के मनीपियो के चिन्तन को वन्दी बनाकर 
अभिभूत किये रहा । आज भी उसका आकर्षण ओर उपयोगिता बिलकुल समाप्त 
हो गई है, ऐसा नही कहा जा सकता । दान्ते के अमर शब्दों में, अरिस्तू ज्ञानवानो का 
गुरु (($)ल माएमस्त्रो दी कोलोर के सान्नो > विद्यावता गुरु ) हे । 


अरिस्तु की राजनीति | 


अरिस्तू का जीवनचरित 


अरिस्तू का जन्म ई० पू० ३६५-६४ में हुआ था और वह ६२ वर्ष तक जीवित 
रहा । भारतीय इतिहास में इस समय नन्‍द राजाओं का शासन-काल था। उसका 
जन्मस्थान स्तागिरा (स्तागिरस्‌) नामक नगर था जो खाल्किदिक प्रायद्वीप में स्थित 
था और आजकल स्तान्नों कहलाता हैे। यह नगर एक सामान्य सा छोटा नगर है । 
कुछ लोगो ने अरिस्तू को इस उत्तरी नगर का निवासी होने के कारण पूर्णतया ग्रीक 
चरित्र से युक्त नहीं माना है। पर उनकी यह धारणा ठीक नहीं है। स्तागिरा 
के निवासी शत-प्रतिशत सच्चे ग्रीक थे और वे यवन भाषा की एक उपभापा वोलछते 
थे। उसके पिता का नाम निकोमारवस्‌ था और वह वंद्यो की पचायत का सदस्य 
था। पिता के वञ्चघर मेसेनिया से ई० पू० ८वी अथवा वी शताब्दी में स्तागिरा में 
आ बसे थे। अरिस्तू की माता का नाम फंस्तिस था और उसके पूर्वज यूबोइया 
प्रदेश की खाल्किस नगरी से आये थे । जीवन के अस्त में अरिस्तू ने इसी नगरी में 
अपना निवासस्थान वना लिया था और यही उसका शरीर छूटा । 


अरिस्तू का पिता निकोमाखस्‌ मर्कदोनिया के राजा अमिन्‍्तास द्वितीय का 
राजवेच्य और मित्र था। ऐसा अनुमान करना असभव नहीं है कि अरिस्तू का 
लडकपन मकंदोनिया की राजधानी पैल्लास में व्यतीत हुआ होगा | अरिस्तू ने जो 
अपने वेज्ञानिक जीवन में भौतिक विज्ञान और जीवविज्नान के क्षेत्र मे अधिक रुचि 
प्रदशित की इसका मूल इसी वेद्यकुछ में जन्म होने और वाल्यकाल में एक विख्यात 
वेद्य-पिता के प्रभाव में रहने में छिपा हुआ है। ऐसा कहा जाता है कि इन वैद्यों के 
परिवारों में लडको को जर्राही का काम बारूकपन से ही सिखाने की परम्परा थी । 
सभव है,अरिस्तू ने इस दिशा मे अपने पिता की यदा-कदा सहायता भी की हो । दुर्भाग्यवथ 
अरिस्तू के लडकपन में ही उसके माता-पिता दोनो का ही घरीरान्त हो गया । 
पर ऐसा प्रतीत होता है कि उसके माता-पिता ने उसके लिए पर्याप्त सम्पत्ति छोडी थी । 
इस दुर्घटना के पव्चात्‌ उसका एक सवधी प्रौक्षेतस्‌ उसका सरक्षक बना। प्रौक्षेनस 
ने उसको १८ वर्ष की अवस्था मे शिक्षा प्राप्त करने के लिए अथेन्‍्स भेज दिया जो उसे 
समय सारे ग्रीक जगत में शिक्षा और विद्या का श्रेष्ठ केन्द्रस्थान था । अरिस्तू ई० पू० 
३६७-६६ में अधेन्स में आया। 


अर्थन्स में अरिस्तू ने प्लातोच की अकादेमी नामक शिक्षा-सस्था में प्रवेश किया । 
लगभग १९ या २० वर्ष तक, प्लातोन की मृत्यु के समय तक, अरिस्तू अकादेमी का 
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विज्ञान का युग है और अरिस्तू ने ससार को सबसे प्रथम वैज्ञानिक भाषा दी थी । 
यूरोप का कोई नवीन और प्राचीन दर्शन-प्रस्थान ऐसा नहीं जो बिना अ्स्तू के 
सदर्भ के भली भाँति समझा जा सके। चाहे डाइलेक्टिकल मेटीरियलिज्म (दन्द्रात्मक 
भौतिकवाद) हो चाहे फिलॉसफी आफ ओऔरगेंनिज्म (अवयबी दर्शन) हो, सबके 
कल्पना-भवन की नीव अरिस्तू के विचार में है--त्रे सव उसी वाणी का उपयोग 
करते है जो अस्स्तू ने उन्हें सिखाई है। 


अनेकों शताब्दियो तक ईसाई धर्म को सबसे समर्थ समर्थन अश्स्नू के तकंशास्त्र 
और परा विद्या से ही मिला । यदि ईसाई धर्म को यह बल न मिला होता तो इस 
धर्म पर क्या बीती होती, यह कहना कठिन है । ईसाइयो के बर्म-विज्ञान का नाम 
“थियोलॉजी सीधे अरिस्तू की भाषा में से ही उठा ल्या गया है। यही वात 
“एक्लेलीसिया” (कलीसा, चर्च ) के विपय में भी कही जा सकती है। इतना ही 
नही, ईसाई धर्म अपने अनेक सिद्धान्तो के लिए भी अरिस्तू का ऋणी है । ईसाइयो 
के सभी प्रसिद्ध दार्शनिक विचारक अरिस्तू के गिष्य थे । दूसरी ओर यदि इस्लाम के 
विकास पर दृष्टिपात करें तो वहाँ पर भी बहुत कुछ इसी प्रकार कौ स्थिति दृष्टिगोचर 
होती है। अरब और स्पेन में इस्लाम के स्वर्णयुग में मुसलमान विद्दानों द्वारा 
अरिस्तू के दशेन का व्यापक अध्ययन किया गया | अरबी भाषा में अरिस्तू की 
बहुत सी रचनाओ का अनुवाद हुआ । आजकल यह अनुवाद अरिस्तू के सम्पादको 
के लिए पाठ-निर्धारण के साधक बन रहे है । सूद को अग्राह्मय मानने का सिद्धान्त 
इस्लाम को अरिस्तू से ही मिला प्रतीत होता है । 


राजनीति और समाजनीति के क्षेत्र में भी अरिस्तू ने समग्र यूरोप का पथ-प्रदर्शन 
किया है । इतिहास के अध्ययन को वैज्ञानिक रूप देने में उसने पर्याप्त योगदान दिया 
था । अथेन्स के सविधान के रूप में उसने हमको विश्व के प्रथम सविधान की रपरेसा 
प्रदान की है। काव्यकला के क्षेत्र में उसका काव्यशास्त्र यूगोप के आलोचना-साहित्य 
में सबसे अधिक व्यापक प्रभाववाला ग्रन्थ रहा है। यह छोटा सा अधूरा ग्रथ सर्वथा 
विलक्षण है। अरिस्तू की प्रतिभा के आलोक की चमक और उसके विचारों 
का चकब्यूह हजारो वर्ष तक पश्चिम के देशो के मनीपियो के चिन्तन को बन्दी वनाकर 
अभिभूत किये रहा । आज भी उसका आकर्षण और उपयोगिता बिलकुल समाप्त 
हो गई है, ऐसा नही कहा जा सकता । दान्‍्ते के अमर शब्दों मे, अरिस्तू ज्ञानवानों का 
गुरु (($)ल माएस्त्रो दी कोलोर के सान्नो - विद्यावता गुरु ) है। 


अरिस्तु की राजनीति 5 


अरिस्तू का जीवनचरित 


अरिस्तू का जन्म ई० पु० ३६५-६४ में हुआ था और वह ६२ वर्ष तक जीवित 
रहा । भारतीय इतिहास में इस समय ननन्‍द राजाओं का शासन-काल था। उसका 
जन्मस्थान स्तागिरा (स्तागिरस्‌) नामक नगर था जो खाल्किदिक प्रायद्वीप में स्थित 
था और आजकल स्ताव्रो कहलाता हे। यह नगर एक सामान्य सा छोटा नगर है । 
कुछ लोगो ने अरिस्तू को इस उत्तरी तगर का निवासी होने के कारण पूर्णतया ग्रीक 
चरित्र से युक्त नहीं माना है। पर उनकी यह धारणा ठीक नहीं है। स्तागिरा 
के निवासी शत-प्रतिशत सच्चे ग्रीक थे और वे यवन भाषा की एक उपभाषा बोलते 
थे। उसके पिता का ताम निकोमारवस था और वह वैद्यों की पचायत का सदस्य 
था । पिता के वशधर मेसेनिया से ई० पृ० ८वी अथवा वी जणताब्दी में स्तागिरा में 
आ बसे थे। भरिस्तू की माता का नाम फंस्तिसू था और उसके पूर्वज यवोहया 
प्रदेश को खाल्किम्‌ नगरी से आये थे । जीवन के अन्त में अरिस्तू ने इसी नगरी में 
अपना तिवासस्थान वना लिया था और यही उसका जरीर छूटा । 


अरिस्तू का पिता निकोमाख्स्‌ मर्कदोनिया के राजा अमिन्तास द्वितीय का 
राजवंद्य और मित्र था। ऐसा अनुमान करना असभव नही है कि अरिस्तू का 
लडकपन म्कदोनिया की राजधानी पैल्लास में व्यतीत हुआ होगा । अरिस्त ने जो 
अपने वेज्ञानिक जीवन में भौतिक विज्ञान और जीवचिज्नान के क्षेत्र मे अधिक रुचि 
प्रदर्शित की इसका मूल इसी वैद्यकुछ मे जन्म होने और बाल्यकाल में एक विख्यात 
वेच्य-पिता के प्रभाव में रहने में छिपा हुआ है । ऐसा कहा जाता है कि इन वैद्यो के 
परिवारों में लडको को जर्राही का काम वालकपन मे ही सिखाने की परम्परा थी । 
समव हें,अरिस्तू ने इस दिग्या में अपने पिता की यदा-कदा सहायता भी की ही । दुर्भाग्यववण 
भरिस्तू के लडकपन में ही उसके माता-पिता दोनो का ही गरीरान्त ही गया । 
पर एंसा प्रतीत होता है कि उसके माता-पिता ने उसके लिए पर्याप्त सम्पत्ति छोडी थी ।! 
उस इतटना के पश्चात्‌ उसका एक सवधी प्रौक्षेतस्‌ उसका सरक्षक वना। प्रौछतेनस 
ने उसका १८ व की अवस्था मे जिक्षा प्राप्त करने के लिए अशेन्‍्स भेज दिया जो उस 
समय सारे ग्रीक जगत्‌ में शिक्षा और विद्या का श्रेष्ठ केचस्थान था | अरिस्तू ई० पू० 
७-६६ में अथेन्‍्स में आया। 


अथन्स में अरिस्तू ने प्लातोन की अकादेमी नामक शिक्षा-सस्था में प्रवेण किया । 
टगमग १६ या २० वर्ष तक, प्लातोन को मृत्य के समय तक अरिस्तू अकादेमी का 


; अरिस्तु की राजनोति 


सदस्य रहा । जिस समय वह अकादेमी में प्रविप्ट हुआ प्छातोन सिराकूज गया हुआ 
था। क्योकि अकादेमी उस समय की सबसे श्रेष्ठ शिक्षा-सस्था थी अतएव अरिस्तू 
उसमें प्रविप्ट हुआ । जब गुरु और शिष्य का परिचय बढा तो प्लातोन ने अरिस्तृ 
के गुणो को पहिचाना। वह इस होनहार शिष्य को “सर्वोत्तम पढनेवाला” और 
“विद्यालय का मस्तिप्क” कहा करता था। अरिस्तू ने इसी समय से अपने पुस्तकालय 
का सग्रह आरभ कर दिया था। इतना ही क्यो, क्या अरिस्तू जैसा व्यक्ति ३८ 
वर्ष की अवस्था तक कोरा ममित्पाणि शिप्य ही वना रह सकता था ” उसने अपने 
गुरु की शेली का अनुसरण करते हुए अनेकों सवादों की रचना की । सभवतया 
इन सवादो का वियय अपने गुरु के विचारों की व्याख्या करना था। पर दुर्भाग्यवण 
यह सब सवाद, जिनकी होली अत्यन्त हृदयहारिणी थी, अब विल॒प्त हो गये है । 
याएगर इत्यादि विद्वानो ने वडी खोज से उनके कुछ वाक्यो और उनमें वर्णित रिद्धान्तो 
को एकत्रित करने का प्रयास किया है । 


आरभिक विद्यार्थी जीवन में अरिस्तू पूर्णतया प्लातोन के प्रमाव से अमिभूत था । 
पर धीरे बीरे जैसे जैसे उसका अपना विचार परिपकक्‍्वता को प्राप्त हुआ वैसे वैसे उसका 
अपने गुरु से मतभेद प्रकट होने लगा | कहते तो यहाँ तक हैँ कि मतभेद के कारण 
दोनो के सवध भी पूर्ववत्‌ अच्छे नही रहे । कुछ भी हो अरिस्तू की समग्र रचनाओ के 
प्रत्येक पृष्ठ पर प्लातोन के प्रभाव की छाप स्पष्ट देखी जा सकती है । फिर मतभेद 
हो जाने पर भी अरिस्तू ने अपने गुरु के जीवन-काल में “गुरुकुल” को नही छोडा और 
आजीवन वह प्लातोन के प्रति श्रद्धावान्‌ ही बना रहा। इस विद्यार्थी-जीवन के 
अनेको मित्र उसके अभिन्न सखा बने रहे । अकादेमी कोई आजकल के ढंग की 
शिक्षा की सस्था नही थी । वह स्वततन्न प्रकार से ज्ञान की खोज करनेवाले जिज्ञासुओं 
का समाज था। किसी विशेष प्रकार की विचार-पद्धति का कठोर नियतन्नरण उसमें 
नही चलता था। ऐसे उत्तम वातावरण में जिस प्रथम कोटि के बकुशाग्र बुद्धिवाले 
अध्ययनशील व्यक्त ने अपने जीवन के श्रेष्ठ वर्ष “नून तेल लकडी” की चिन्ता से मुक्त 
रहकर केवल ज्ञानारजव और सत्सस्कारों की उपलब्धि के निमित्त व्यतीत किये हो 
उसको मानसिक कमाई का क्‍या कहना ? यह आशा करना ही व्यर्थ था कि “विद्यालय 
का मस्तिप्क” अन्त तक गुरु के विचारों का दर्पण-मान्न बना रहेगा। यदि ऐसा 
होता तो यह कहने की नोबत आती कि या तो अकादेमी की शिक्षा कोरी तोतारटन्त 
है अथवा अरिस्तू की प्रतिभा ही मोलिकताशून्य है । पर यह दोनो ही बाते ऐसी नही 
थी। अरिस्तू का अपना मौलिक विकास अकादेमी के समय से ही आरभ हो गया । 


भरिस्तू की राजनीति ७ 


पर अपने नये मार्ग पर चल पडने पर भी अरिस्तू कृतघ्न नहीं था। अपने गुरु के 
विपय में उसने एक सुन्दर कविता लिखी थी। उस कविता के रहते हुए कोई व्यक्ति 
अरिस्तू को गुरुद्रोही सिद्ध नही कर सकता। उस कविता की कतिपय पक्तियों का 
हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है -- 


“बह नर था, दुर्जेब को करना जिसका नामोच्चार नही, 
और प्रशसा का भी जिसकी है उनको अधिकार नही । 
वाचा और कमंणा जिसने प्रथम व्यक्त यह किया विचार, 
जो है साथु सुखी है सोई, और सभी निषप्फल नि सार। 
हाय नही कोई हमें हैं उसकी समता करने योग्य ।* 


अकादेमी को छोडने के पूर्व सभवतया अरिस्तू ने प्राकृतिक विज्ञान का अत्यस्त 
गभीर अध्ययन स्वय आत्मप्रेरणा से किया था। स्यात्‌ उसने कुछ शिक्षण कार्य भी 
आरभ कर दिया था, पर उसके भापण “रेतोरिक्‌” के विपय पर थे जिनमे उसने 
इसाॉक्रातीस के इस विपय के विचारों का खडन किया था । तथापि वह स्वय इसाॉक्रातीस्‌ 
की पद्धति से बहुत प्रभावित था। ऐसा भी सभव है कि उसके अकादेमी के 
निवासकाल की समाप्ति के आसपास उसके उपलब्ध ग्रथों में से कुछ की रचना आरभ 
हो गई थी । इन सव तथ्यों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि प्लातोन के 
शरीरान्त के समय अकादेमी में अरिस्तू से अधिक योग्य व्यक्ति कोई नही था । 


पर ३४८-४७ ई० पू० में प्लातोन की मृत्यु के पश्चात्‌ प्लात न के उत्तराधिकारी 
के पद पर स्प्यूसिप्पस्‌ नियुक्त हुआ जो दर्शनश्ास्त्र को गणित में रूपान्तरित करने के 
लिए तुला रहता था। अरिस्तू इस प्रवृत्ति का विरोधी थ्रा। फिर अथेन्स का 
राजनीतिक वातावरण भी परदेशियों के लिए--विशेषकर मकैदौनिया से सबंध 
रखनेवाले व्यक्तियों के लिए--कुछ विश्लुब्ध हों उठा था। अतएव अरिस्तू को 
अकादेमी में बने रहना रुचिकर प्रतीत नहीं हुआ । वह अपने एक सहाध्यायी 
खेनोक्रातीस्‌ के साथ अथेन्‍्स से अस्सौस नामक नगर को चला गया। वहाँ पर 
अकादेमी की एक शाखा स्थापित थी। यहाँ आने के लिए उसको अतानयस्‌ के 
शासक हमेंडयस्‌ ने आमत्रित किया था जो स्वय एक समय अकादेमी मे शिक्षार्थी के 
रूप मे रह चुका था। हमेंडयस जन्म से एक दास था पर अपनी योग्यता और कर्मठता 
के आधार पर उन्नति करते करते अतार्वेयस का राजा वन गया था। अस्सौस की 


८ अरिस्तू की राजनीति 


विद्वन्मण्डली इसी की सरक्षता में एकत्रित हुई थी । अपने मित्रो के प्रभाव से हमेंडयस्‌ 
दर्शनप्रेमी अथवा दार्णनिक वन गया। इस अनुकूल वातावरण में अरिस्तू ने 
लगभग ३ वर्ष व्यतीत किये । इन्ही दिनो हमेंडयस की भानजी और गोद ली हुई 
पुत्री पीथियास्‌ के साथ अरिस्तू का विवाह भी हो गया। इस सबंध से अरिस्तू की 
पुत्री का जन्म हुआ जिसका नाम माता के नाम पर पीथियास ही रसता गया । अरिस्तू 
की प्रथम पत्नी का देहान्त थोड़े समय परचात्‌ हो गया । तंदुपरान्त उसने स्तागिरा 
की एक स्त्री हपीलिस को बिना विधिवत्‌ विवाह के अपनी जीवन-सहचरी बना ल्या । 
हेर्पीलिस से एक पुत्र का जन्म हुआ जिसका नास निकोमासस्‌ था। 


अस्सोस्‌ से अरिस्तू लैस्बोस्‌ ढीप के नगर मितीलेन को चला गया। सभव हें 
कि उसके अकादेमी के सहाध्यायी थियोफ्रास्तस्‌ ने अरिस्तू के लिए मितीलेन में अच्छे 
निवासस्थान की व्यवस्था कर दी हो। एक दूसरा कारण यह हो सकता हे कि 
इसी समय के रूगभग अरिस्तू की रुचि जलचर जीवो के अध्ययन की ओर थी अतएव 
उसने चारो ओर समुद्र से घिरे हुए द्वीप को अपना निवासस्थान वनाना अधिक अच्छा 
समझा हो । उसके प्राणिविद्या सबधी ग्रथो में इस समय के निरीक्षण-परीक्षण का 
परिणाम भले प्रकार दृष्टिगोचर होता हे । इसी समय के आसपास अरिस्तू के 
तत्त्वद्शन ओर भौतिक विज्ञान के ग्रथो की रूपरेखा प्रस्तुत की गई होगी, इस प्रकार 
का निष्कपं आधुनिक शोध के आधार पर निप्पन्न हुआ हे। 


ई० पू० ३४३ में अरिस्तू का जीवन एक नवीन दिशा में मुडा। मर्कदोनिया 
के राजा फिलिप के निमन्त्रण पर वह राजकुमार अलैक्‍्जाण्डर के गुरुषद पर नियुक्त 
टुआ । राजभवन पैलला नामक स्थान पर था। इस समय राजकुमार की अवस्था 
केवल १३ वर्ष की थी । इस पद की उपलब्धि से अरिस्तू के सम्मान ओर प्रभाव में 
वृद्धि अवश्य हुई होगी । फिलिप तो सभवतया अरिस्तू को वाल्यकाल से ही राजवैद्य 
निकोमारवस के पुत्ररूप मे जानता था ओर आगे चलकर सभवतया उसने उसके विशाल 
ओर विलक्षण ज्ञानाजंन की कथा भी सुनी होगी । अतएव अपने पुत्र के लिए उसने 
अरिस्तू को श्रेप्ठ अध्यापक समझकर अपने यहाँ बुलाया होगा । अरिस्तू ने भी अपने 
प्रभाव का उपयोग अपने जन्मस्थान स्तागिरा, अपने गुरुकुल अथेन्स और अपने 
मित्र थियौफ्रास्तस्‌ के जन्मस्थान एरेसस की ओर से फिलिप के रोप को निवारण 
करने के लिए किया। कहते हैँ उसका मित्र थियोफ्रास्तस भी उसके साथ पैल्ला 
को गया था । 


अरिस्तु की राजनीति है 


प्र इस बात का कोई स्पष्ट वर्णन नही मिलता कि अरिस्तू का प्रभाव अलेवज़ाण्डर 
के जीवन पर कितना और कैसा पडा । सभवतया उसने अपने शिष्य को होमर के 
काव्य और नाटककारों की रचनाएँ मुख्यरूपेण पढाई होगी। उस समय को 
विक्षा में इन्ही ग्रथों को सर्वोपरि स्थान प्राप्त था। परम्परागत किवदन्ती है कि 
अरिस्तू ने अपने शिप्य के लिए होमर के इलियाद्‌ नामक महाकाव्य का सम्पादन किया 
था और “एकराद्त्तत्र” एवं “उपनिवेश” नामक दो ग्रथों की रचना को थी | सभव 
है कि पैल्ला के दरबार और मियैजा के कोट मे निवास करते हुए अरिस्तू के मन में 
धीरे धीरे राजनीति के अध्ययन का वीज आरोपित हुआ हो तथा उसने सभी उपलब्ध 
राज्य-व्यवस्थाओ के सग्रह और अध्ययन को योजना बनाई हो । पर यह सव कल्पना 
की वाते है। वास्तविकता यह है कि अरिस्तू और अलेवजाण्डर के इस समय के 
सबंध के विपय में निर्श्नान्त रूप से कुछ भी पता हमको नहीं है । सभव है कि दोनो के 
मध्य में घनिष्ठता का प्रादुर्भाव नही हुआ। ई० पू० ३४० में अलैक्जाण्डर अपने पिता 
के स्थान पर शासक नियुवत हुआ और उसकी शिक्षा की समाप्ति हो गई । अरिस्तू 
को यहाँ रहने से जो सबसे ठोस लाभ हुआ वह था अन्‍न्तिपातेर नामक सरदार की 
मित्रता । जब अलेवज़ाण्डर अपने एशिया की विजय के अभियान पर गया तो वह 
यूनान में अन्तिपातेर को अपना स्थानापन्न शासक नियुक्त कर गया और उस समय 
वह समग्र यूनान में सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण व्यक्ति हो गया । 


ई० पू० ३४० में अरिस्तू अपने जन्मस्थान में आकर वस गया । कुछ समय 
पण्चात्‌ ई० पू० ३३५-३४ में फिलिप की मृत्यु के पश्चात्‌ अरिस्तू पुन अथेन्स को 
लोट आया । इस समय से उसके जीवन का सबसे महत्त्वपूर्ण भाग आरभ हुआ । एक 
ओर उसके णिप्य ने अपने पिता के सिहासन को प्राप्त किया, दूसरी ओर अलैक्ज़ाण्डर 
के गुरु ने जानाराधन आरभ किया। 


णीघ्र ही अलंक्‍्ज़ाण्डर विश्वविजय की ओर वढा और उसका गुरु ज्ञानविजय 
की ओर | एक वार पुन अकादेमी के मुख्याधिप्ठाता का पद रिक्त हुआ । पर 
अकादेमी ने अरिस्तू की ओर दृष्टिपात न करके उसके साथी खैनोक्रातेस को मुख्या- 
धिप्ठाता चुना | यद्यपि अरिस्तू ने इतने पर भी अकादेमी से अपना सवध नही तोडा 
तथापि उसने अपने स्वतत्र विद्यालय की ई० पृ० ३३५ में स्थापना कर दी । अधेन्‍्स 
नगर के उत्तर-पूर्व की ओर के उपनगर अपोलो में लीकेयस्‌ का मन्दिर था। यही 
उसने अपना विद्यालय आरभ किया । मन्दिर के नाम पर इसका नाम भी लीकेयस्‌ 
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पडा । सस्कृत में इसको वृुकेश्वर विद्यालय कह सकते है क्योकि लीकेयस्‌ सस्कृत के 
व॒क शब्द का सजातीय है। सॉक्रातेस किसी समय इस स्थान पर प्राय घूमने-फिरने 
आया करता था। परदेणियों को अथेन्स में अचल सम्पत्ति खरीदने का अधिकार 
नही था अतएव अरिस्तू ने यहाँ कुछ मकान किराये पर ले लिये और अपने विद्यालय 
की स्थापना कर दी । इस पर अकादेमी के कुछ अत्यन्त प्रसिद्ध व्यक्ति भी उससे 
आ मिले। शिक्षण-पद्धति यह थी कि प्रात काल वह जपने शिप्यो के साथ घूमते- 
टहलते हुए दर्शनश्ञास्त्र की जटिल समस्याओं का विवेचन किया करता था। इस 
कारण उसके दर्शन-प्रस्थान के नाम परीपैटेटिक (+>-पर्यटक ) पड गया । सायकारू 
को वह अपेक्षाकृत कम जटिल विपयो पर बहुसख्यक श्रोताओं के समक्ष व्याख्यान 
दिया करता था। इस प्रकार उसके कुछ प्रवचन अन्तरग और सूक्ष्मेक्षिका से युक्त 
होते थे और कुछ बहिरग तथा सुबोब होते थे । इसका आशय यह नही है कि उसके 
अन्तरग प्रवचनो में कोई गृढ छिपा हुआ रहस्य था। वास्तविक बात यह है कि 
कुछ विपय--जैसे कि तकंशास्त्र, भौतिकी और पराविद्या--ऐसे हैं जो अधिक गभीर 
अध्ययन की अपेक्षा करते हैं और मुट्ठी भर विद्याथियो को आक्ृप्ट करते हूँ । 
साहित्यज्ास्त्र और राजनीति इत्यादि विपय ऐसे है जो अधिक जनप्रिय हैं और जनता 
अधिक सख्या में इसकी ओर आक्ृप्ट होती है और इनको समझने में अधिक माथापच्ची 
नहीं करनी पडती । 


इस विद्यालय में अरिस्त ने अपने जीवन के लगभग १२ वर्ष व्यतीत कर अनेको 
महत्त्वपूर्ण कार्य पृर्णं किये । उसने सैकडों हस्तलिखित पुस्तके एकज्ित करके 
प्रथम पुस्तकालय स्थापित किया जो आगे चलकर अलकृजाण्डिया और पर्‌गामॉन्‌ 
के विशाल पुस्तकालयो के लिये आदर्श बना । इसी प्रकार उसने अनेको मानचित्रों 
ओर अद्भुत वस्तुओ का प्रथम सग्रहालय अथवा म्यूजियम भी स्थापित किया । 
कहते है, उसके शिष्य अलक्जाण्डर ने उसको प्रभूत आ्थिक सहायता प्रदान की, एव 
शिकारियो, बहेलियो और मछुओ को यह निर्देश किया कि यदि उनको अपने क्षेत्र में 
कोर्ई अद्भुत अथवा वैज्ञानिक महत्त्व का जीव-जन्तु अथवा वस्तु प्राप्त हो तो वे शी घ्राति- 
शीघ्र उसकी सूचना अरिस्तू को दें । विद्यालय में उसने उस समय की सभी विद्याओं 
और कलाओ के अध्ययन-अध्यापन का प्रवन्ध किया | विद्यालय के सचालन के 
नियम भी अरिस्तू ने बनाये थे। इन नियमो के अनुसार विद्यालय के भ्रत्येक 
सदस्य को वारी बारी से १० दिन सस्था का शासन कार्य करना पडता था । सभव 
है कि इसका आगय यह भी रहा हो कि इस दस दिन के शासक को दस दिन तक किसी 
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सिद्धान्त का समर्थन और मण्डन भी करना होता था । सब सदस्य एक साथ भोजन 
करते थे और महीने में एक वार सम्भोज (सिम्पोजियम ) होता था जिसके नियम अरिस्तू 
ने निश्चित कर दिये थे। अनेको वातो में अरिस्तू का विद्यालय अकादेमी को सन्तान था 
पर कुछ अन्तर भी दोनो में अवध्य था। अकादेमी का झुकाव गणित की ओर अधिक 
धा पर लीकैयम्‌ ने जीव-विज्ञान और इतिहास के विकास में अधिक योगदान दिया । 


पर जिन बारह या तेरह वर्षो में अरिस्तु लीकेयम्‌ का अधिप्ठाता रहा उनका 
सर्वोपरि कार्य था उन व्याख्यानों की रचना जिनकी सूत्ररूप टिप्पणियो को आजकल 
अरिस्तू के ग्रथ कहा जाता है। इस विशाल ज्ञानयन्ञ में उसके सहयोगियों और 
शिष्यो ने भी अरिस्तू की सहायता की थी परन्तु इस सहायता की मात्रा बहुत अधिक 
नहीं थी । इस समग्र रचना-कार्य के लिए जिस मानसिक शक्ति और सलग्नतता को 
अभिव्यक्ति अरिस्तू ने की वह अनन्यसामान्य यी। उसने विभिन्न विज्ञानों का 
जो विभाजन प्रस्तुत किया, यूरोप आज तक उसको मानता चला आ रहा है। अनेकों 
विज्ञानों के छक्षेत्र का उसने प्र्वापिक्षा बहुत अधिक विकास और विस्तार किया एवं 
तकंशास्त्र का तो वह आद्य प्रव्तेक और शताव्दियो तक एकच्छत्र नियन्‍्ता बना रहा ! 
व्यावहारिक छ्षेत्र में भी अरिस्तू के विद्यालय ने राजनीति और झ्दाचारणास्त्र की 
विवेचना के कारण तात्कालिक राजनीति और समाज पर अकादेमी की अपेक्षा अधिक 
प्रभाव डाला। भकादेमी के मुख्याधिप्ठाता का पद उसे भले ही नही मिला पर जो प्रभाव 
ओर प्रतिप्ठा सॉक्रातेस और प्लातोन को अपने समय मे प्राप्त थी वह इस समय 
अरिस्तू को प्राप्त थी और उसके प्रतिद्वन्दी अकादेमी के मुख्याधिप्ठाता की प्रतिप्ठा 
उसकी अपेक्षा बहुत कम थी ! 


पर अलबज़ाण्डर के साथ भरिस्तू का सबंध अन्त तक अच्छा नही रह सका । 
जब वह एशिया की विजय के लिए निकला था तव उसके साथ अरिस्तू का एक सबधी, 
जिसका नाम कल्लिस्थेनेस था, इतिहास-लेखक के रूप मे गया था। उस युवा ने 
सम्राट के व्यवहार की आलोचना करके उसको सप्ट कर दिया। अलैक्ज़ाण्डर नें 
उस पर यह दोपारोपण किया कि उसने सम्राट की हत्या के पडयस्त्र को भडकाया था| 
इस आरोप के परिणाम-स्वरूय कल्लिस्थेनेस को फाँसी दे दी गई। इसके पच्चात 
उसने अरिस्तू को भी अपने सवधी के दुप्कर्मों के लिए उत्तरदायी ठहराया | पर 
इसी समय वह भारतीय अभियान में ऐसा उलझा कि उसको बरिस्तू के लिए दण्ड 
निर्धारण करने का अवकाण ही नहीं मिला ) तो भी क्या हुआ, अरिस्तू के सौभाग्य 
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का नक्षत्र तो मानो अस्त हो चुका था । ई० पू० ३२३ में अलेक्जाण्डर की मृत्यु हो 
गयी । ज्यो ही यह समाचार अयेन्म पहुँचा वहाँ मकंदौनिया के शासन के विरुद्ध विद्रोह 
उठ खडा. हुआ । यद्यपि अरिस्तू को फिलिप और फिलिप के पुत्र सम्राट्‌ अर्लकक्‍जाण्टर 
की साम्राज्यवादी नीति के साथ कोई सहानुभूति नही थी, अथेन्स में यह तो सभी को 
विदित था कि अरिस्तू का मर्कंदौनिया के राजकुल से पुराना सवध था और अलैक्जाण्टर 
का स्थानापन्न गरासक अन्तियातेर उसका घनिष्ठ मित्र थां। पर क्योंकि अस्स्तू 
को सीधे यो ही दण्ड नही दिया जा सकता या अतएवं उसके विस्द्ध यह आरोप लगाया 
गया कि उसने देवापमान किया था । इस आरोप का आधार यह था कि अरिस्तू ने 
अतार्नेयस के राजा हर्मेइयास्‌ की ई० पू० ३४२-३४ १ में हत्या के उपरान्त उसकी प्रशसा 
में एक कविता लिखी थी और इस कविता में अरिस्तू ने अपने मिन्न पर प्राय देवत्व 
का आरोप किया था | यह छगभग २० वर्ष पूर्व की बात थी पर तो भी इसको पर्याप्त 
दोप समझा गया । अरिस्तू ने अपनी दरदृप्टि से वातावरण को भली भाँति समझ 
लिया और समय रहते हुए अपने कुछ शिष्यो को साथ लेकर अधेन्स का परित्याग कर 
दिया और (३)यू बोइया प्रदेश की खाल्किस नामक नगरी में शरण ली । उसका 
जन्मस्थान स्तागिरा इसी नगरी का उपनिवेश था । यहाँ पहुँचने के अगले वर्ष 
ई० पूृ० ३२२ में ६२ वर्ष की अवस्था में अरिस्तू ने शरीरत्याग किया । अथेन्स को 
त्यागते समय उसने कहा था कि में अथेन्सवासियों को दशनशास्त्र के विरुद्ध दूसरी वार 
अपराध न करने देने के लिए दृढ्सकल्प हूँ । 


यूनानी दाशनिको के जीवन की कहानियाँ लिखनेवाले दियोगेनेस छाएतियम्‌ 
ने अरिस्तू की जीवती मे उसके वसीयतनामे को उद्धृत किया है । इसके अनुसार 
अरिस्तू ने अपनी द्वितीय सहचरी हैपीलिस की भरूमनसाहत का उल्लेख कर उसके 
शेप जीवन के लिए आशिक प्रवन्ध किया था । पर वह अपनी प्रथम पत्नी पीथियास 
और उसके प्रणय को भी नही भुला सका था अतएव उसने लिखा कि उसके अवशीप 
अरिस्तू की ही कब्र में रखे जायें । उसने अपने दासों के लिए भी कुछ घन दिया था 
और ऐसा निर्णय किया था कि उनको बेचा न जाय । अनेक दासो को उसने स्वतत्र 
कर दिया था। इससे यह स्पप्ट है कि अरिस्तू कोरा बुद्धिवादी ही नही था प्रत्युत 
उसका स्वभाव अत्यन्त स्निग्ध और कृतज्ञतापूर्ण था । 


अरिस्तू की आकृति और वेशभूपा के विपय में निश्चयपूर्वक कुछ भी ज्ञात नही, 
यद्यपि इस दिशा में अटकलवाजियों बहुत कुछ की जाती है । कहते हे कि वह खल्वाट 
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हो गया था । उसकी वाणी में हल्की तुतछाहुट थी और उसको अच्छे वस्त्र धारण 
करने का शौक था। यह भी कहा जाता है कि उसको अँखे छोटी छोटी थी और 
पैर पततके थे। रहन-सहन में वह अति सयमी नहीं था। बातचीत करने में उसका 
मखौल करने का स्वभाव था एवं दियोगेनेस्‌ ने उसकी वाक्पटुता के उदाहरणों का सग्रहे 
प्रस्तुत किया है । 


उसके जीवन की गतिविधि और उसके वरसीयतनामे से पता चलता है कि अरिस्तृ 
की आ्थिक स्थिति आजीवन अच्छी रही । जब तक उसकी अपने शिष्य से अनवन 
नही हुई थी तब तक अलैक्जाण्डर ने उसकी पर्याप्त सहायता की थी | जब वह 
अपने गुरु से रुप्ट हुआ उसके थोड़े समय पण्चात्‌ उसकी मृत्यु हो गई | यूनान का 
स्थानापन्न शासक अनच्तिपातेर उसका मित्र था। राजाओं के क्रीडा-सहचर, सम्राट 
के गुरु और शासको के मित्र अरिस्तू की आर्थिक स्थिति अच्छी होनी ही चाहिये थी । 


अरिस्तू की रचनाएं 


प्राचीन काल में अरिस्तू की रचनाओं के सवध में बडी अनोखी कहानियाँ 
प्रचलित थी । उसकी रचनाओं की तीन पुरानी सूचियाँ मिलती है । पर इन सूचियों 
प्र विचार करने के पूर्व अरिस्तू के ग्रथो की रक्षा की विचित्र कहानी जान लेना 
आवश्यक है। उसने अपनी समग्र रचनाओ को अपने विद्यालय में अपने उत्तराधिकारी 
और मित्र थियौफ़ास्तस्‌ को सौप दिया था | थियौक्रास्तस्‌ ने उनको नेलेयस को दे 
दिया । नेलेयस्‌ उनको त्रोआद्‌ मे अपने घर पर ले गया । यहाँ वे बहुत समय तक 
उसके वशधरो के पास पडी रही । इन लछोगो का विद्या और विज्ञान तथा दर्शन से 
कोई सवध नहीं था । अतएव यह सव ज्ञान एक प्रकार से बाह्य जगत के छिए अनात 
ही पडा रहा । पर इन पुस्तकों के स्वामी यह अवश्य जानते थे कि यह ग्रथ बहुमूल्य 
सम्पत्ति हैँ। उस समय पर्गामम्‌ के राजा पुस्तकों को एकत्रित करने पर जुटे हुए थे 
अतएव अपनी पुस्तकों को उनके हाथ में पडने से बचाने के लिए नेलेयस्‌ के वशधरों ये 
उतको भूमियृह में बन्द कर दिया । वहाँ सीन और कीटो ने इन ग्रथों को पर्याप्त 
हानि पहुँचाई होगी । अन्त मे इस सम्रह को अयथेन्‍्स के एक पुस्तक-प्रेमी ने मूल्य देकर 
ले लिया। इस सज्जन का नाम अपैलिकन था ) अपै लिकन्‌ का प्रस्तक-भण्डार 
एक युद्ध में रोमन अधिनायक सुल्ला को लूट के भाग के रूप में प्राप्त हुआ । यह 
घटना ई० पू० ८६ की है | वह इस सम्रह को रोम लाया | अन्ततोगत्वा पेपैलेतिक 
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विद्यालय के ११वें प्रधान आच्द्वोनिकस्‌ रोद्स ने इन गरथों का सम्पादन करके 
सिसरो के जीवनकाल में इनको प्रकाशित कराया। लेखक की मृत्यु के लगभग 
२५० वर्ष पश्चात्‌ उसकी रचनाएँ प्रकाश में आई । यह कथा स्वावों नामक 


विद्वान के कथन पर आश्रित है । कुछ आलोचको को इसकी मसत्यता पर सन्‍्देह है 
पर अधिकाण विदह्वान्‌ इसको ठीक समझते है । 


अरिस्तू की रचनाओं की पुरानी सूचियों मे उसको पुस्तकों की सस्या ४०८ 
व्रतलाई गई है । एक यूची दाशनिकों के जीवनचरित लिखनेवाले दियोगेंनेस्‌ 
लाएतियस्‌ ने अरिस्तू के जीवनचरित के साथ दी है । एक दूसरी सूची आन्द्रोनिकस्‌ ने 
प्रस्तुत की है। इन दोनो सूचियों में पूर्ण साम्य नहीं है। एक तीसरी सूची 
हमिप्पस्‌ नामक विद्वान्‌ ने छगमग ई० पूृ० २०० में बनाई थी एवं ऐसा ख्याल क्या 
जाता है कि दियोगेनेस लाएतियस्‌ की सूची हमिप्पस्‌ की सूची के आधार पर प्रस्तुत 
की गई थी । इन सूचियो की परस्पर तुलना करने से यह निद्चितत सर्प से ज्ञात हो 
जाता है कि अरिस्तू की बहुत सी रचनाएँ लप्त भी हो गई है। लातोन ओर 
अरिस्तू दोनो ही लेखक भी थे और मौखिक भाषण द्वारा शिक्षा देनेवाले गुर भी थे । 
पर विधि को विडम्बना से अरिस्तू के लिखित ग्रय लप्त हो गये । उसके भाषणों की 
टिप्पणियाँ जो उसके थिष्यो इत्यादि के द्वारा सगृहीत और सम्पादित होकर बच गई 
हैँ आज अरिस्तू की रचनाएँ कहलाती है । इसके विपरीत प्लातोन के लिखित ग्रथ 
उपलब्ध होते हैं पर उसके भाषणों मे क्या था और उसका विपय क्‍या था, इसका कुछ 
पता नहीं चलता । 


अरिस्तू की आरभिक रचनाएँ तो प्लातोन के सवादों के समान वार्तालाप की 
शैली पर लिखी गई थी । उनमे अरिस्तू ने अपने गुरु का अनुकरण करते हुए भाषा 
और शैली को साहित्यिक दृष्टि से अधिक प्रभावोत्पादक बनाने का प्रयत्वत किया था । 
चाहे उनमें उसके गुरु के सवादों के समान अत्यधिक नाटकीय तत्त्व न रहा हो तथापि 
उनमें पर्याप्त ममेस्पशिता रही होगी तभी सिसरो और क्विन्तीलियन सरीखे विद्वानों 
ने उनकी मुक्त कठ से प्रशसा की है। सभवतया यह रचनाएँ उस समय की थी जब 
वह प्लातोन की अकादेमी का सदस्य था । उसके कुछ सवादों के नाम तक वही है 
जो प्लातोन के सवादो के थे---जैसे पॉलितिकस्‌, सौफिस्तैस्‌, मैनेक्षेनस्‌ू, सीपोसियॉनु, 
ग्रील्लस्‌ इत्यादि | स्यात्‌, प्रीत्रप्तीकस नामक सवाद, जो याएगर की दृष्टि मे अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है, लगभग इसी समय लिखा गया था । यह त्रीप्रस द्वीप के राजा थैमिसों 
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के लिये लिखा गया था । यह प्राचीन काल मे अत्यन्त लोकप्रिय पुस्तक समझी जाती 
थी और इयाम्व्लिखस और सिसरो ने इसको आधार और आदर्श सानकर अपनी रच- 
नाएँ प्रस्तुत की थी । इसके कुछ समय पश्चात्‌ स्यात्‌ ( पैरी फिलोसौकियास्‌ ) 
दर्शनगास्त्र, (अलैक्षान्द्रम्‌ू) अलैक्जाण्डर, (पैरी दिकाइयोन्‌ ) न्याय, (पैरी पोडएतोन्‌ ) 
कवि, (परी प्लुतू) धन-सम्पत्ति, (पैरी यूगैनेइयास्‌) सुकुल में जन्म, (परी यूरवेस्‌ ) 
प्रार्थता, (पैरी पाइच्युसेओस्‌ ) शिक्षा, नेरि्थस्‌ और एरोतिकस्‌ इत्यादि लिखे गये होगे । 
इनमे से कुछ के विपय में उनके नाम के अतिरिक्त और कुछ भी विदित नही है । इसे 
ग्रथो के अतिरिक्त अरिस्तू ने कुछ काव्य-रचना भी की थी । उसकी कविता के तीन 
उदाहरण अवशिष्ट हैं । इनमे कुछ काव्य-रचना सच्चे कवि-हृदय का परिचय देती है । 


यह भी निश्चित रूप से ज्ञात है कि अरिस्तू के द्वारा वैज्ञानिक शोध के लिए और 
ग्रथ रचना के लिए वहुत सी सामग्री और टिप्पणियाँ एकत्रित की गई थी । यह 
सब सामग्री भी काल के गाल से समा गई | पुरानी सूचियों मे अरिस्तू की उपलब्ध 
रचनाओं के भागों को भी स्वतत्र पुस्तको के रूप मे प्रकट किया गया है । विद्वानों 
ने परिश्रमपूर्वक अन्य लेखकों की रचनाओं मे मिलनेवाले उद्धरणो को एकत्रित करके 
उसके लुप्त ग्रथो की रूपरेखा प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है। इन प्रयत्नो से 
अरिस्तू के उपलब्ध और लप्त ग्रथो के सवध पर भी प्रकाश पड़ा है। फिर भी भरिस्तू 
के तत्त्वज्ञान की विश्वसनीय रूपरेखा तो उसके आजकल मिलनेवाले ग्रथो के आधार 
पर हीं प्रस्तुत की जा सकती है। 

प्रस्तुत ग्रथो का विवरण विपयानुसार सक्षेप मे निम्नलिखित है -- 


(१) तर्कणास्त्र सबधी ग्रथ । इस श्ञास्त्र का नाम ओर्गानन्‌ हैं। इसके भाग 
हैं-(क) कीटेयोरीज (कातेगौरियाई ), (ख)डी इण्टरप्रीटेशियौन्‌ (परी ह्मेनेइथास ), 
(ग) प्रायर अनालीटिक्स (अनालीतिकाप्रौतैरा), (घ) पोस्टीरियर अनालीटिक्स 
(अनालीतिकाहयुस्तैरा ), (च) टौपिक्स (त्तीपिका), (छ) सौफिस्टिक ऐलखी। 

(२) भौतिक शास्त्र सबधी ग्रथ। (क) फीजिक्स (फीसिका), (ख) डी 
कएली (परी ऊरानू ), (ग) डी गैनेरैशियोन्‌ ऐंट करंपृशियौन (परी गैनैसेभोस्‌ 
कीपथोराम्‌), (घ) मेटिरियोछोगिका (मैटैओरोलौगिकोन) । 

. (३) एक पुस्तक का नाम “डी मुण्डो” (परी कौस्मू) है। यह सामान्य 
दगनभास्त्र की पुस्तक हैं। अधिकाश विद्वानों ने इसको अरिस्तू की रचना नहीं माना है । 
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(४) मनोविज्ञान के विपय में अरिस्तू के कई एक छोटे छोटे प्रामाणिक ग्रथ मिलते 
है । इनके नाम इस प्रकार हं--(१) डी अनिमा (पैरी पूसीरवेस), (३२) पार्वा 
नातुरालिया (जिसके अन्तर्गत (क) डी सैन्सू ऐट सैसी विछीवस (पैरी ऐस्थेसेओस के 
ऐस्थेतोन), (ख)डी मैमौरिया ऐट रिमिनी सैन्शिया (पैरी मूनेमेस क अनामूनेसेओस ), 
(ग) डी सौम्नरो एट्‌ विगिलिया (पैरी हिप्नक एग्रे गोर्सेओसू ), (घ) डी इन्सौम्नीस्‌ 
( पैरी एनीयूनियोन), (च) डी डिवीनीशियोन्‌ (पैरी तेसकाथ हिपनौन्‌ मन्तिकेस्‌, 
(छ) डी लोगीटीड्यून ऐंट ब्रीवीदेट विताए (पैरी मानोवियौतेतस्‌), के 
ब्रारवी बियौतेतस, (ज) डी विटा एट मोर्त (परी जोएस कँघानातृ), (झ) रैस्पि- 
रैशियोन्‌ (पैरी अनापौनेस्‌) | डी विटा एट मोतं के प्रथम दो अध्यायो का नाम 
डी जुवेट्ट एट सैनेक्टूट भी हे । डी स्पिरेटु (पैरी प्नुमातस्‌ ) इस गुच्छक में अन्तिम 
पुस्तक है परन्तु इसको अरिस्तू की रचना नहीं माना जाता क्योकि इसमे मानवीय 
शरीर के कुछ ऐसे तत्त्वो का उल्लेस है जो अरिस्तू के समय तक ज्ञात नही थे । 


(५) प्राकृतिक विज्ञान (अर्थात्‌ जीव-जगत्‌ सबधी विज्ञान) के क्षेत्र में अरिस्तू 
की रचनाएँ है--हिस्टोरिया अनीमालियुम्‌ (परी जोओन्‌ इस्तौरियास्‌ ), डी पार्टी- 
बुस अनीमालियुम्‌ (पैरी जोओन्‌ मौरियोन्‌), डी मोटु अनीमालियुम्‌ (पैरी किनेस- 
ओस्‌) , डी इनकैस्सु अनीमालियुम्‌ (पैरी जोओन्‌ पोरेइयास्‌ ), डी गेनेरेशियोने अनी- 
मालियुम्‌ (पैरी जोओन्‌ गैनेसैओस्‌) । अरिस्तू के ग्रन्थ-सग्रह में इसी विपय से सवध 
रखनेवाली निम्नलिखित पुस्तके भी पाई जाती है पर उनकी प्रामाणिकता सदिग्ध हे-- 
डी कॉल्ॉरीवुस (पैरी रत्नोमातोन्‌), फीजियोग्तोमोनिका (,, ,), डी पूलाण्टिस्‌ 
(पैरीफ (फी)तोन्‌), डी मिराविलीवुस आउस्कुल्टाटियोनीवुस्‌ (पैरी थाउमासियोन्‌ 
अकृसमातोन्‌ ) ,मेकानिका (मेखानिका )। डी प्लाण्टिस नाम की पुस्तक अरिस्तू ने लिखी 
अवध्य थी पर वह नप्ट हो गई। इस समय जो पुस्तक इस नाम से उपलब्ध होती हे 
वह स्यात्‌ दामस्कस्‌ के निकोछाऊम्‌ की रचना के अरबी अनुवाद के लैटिन अनुवाद का 

रूपान्तर है । 


प्रौब्लैम्स (समस्याएँ) नाम की पुस्तक निश्चय ही अरिस्तू की रचना नही हे । 
शताब्दियो से प्रौब्लैम्स के जो सग्रह एकत्रित होते आ रहे थे उनमें से ही इसका सकलन 
किया गया था । सभवतया यह सकलन ५ वी अथवा ६टी शताब्दी में प्रस्तुत किया 
गया होगा । इनमें सबसे अधिक जनप्रिय हैँ सगीत के प्रौब्लैम्स के दो संग्रह जो 
ई० पू० ३०० अथवा १०० सन्‌ की रचना माने जाते है। 
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डी लीनेइस इन्सैकाविलीवुस (पैरी अतौमोन्‌ ग्राम्मोनू ), डी सिग्निस और इसी 
का एक भाग वेण्टोमूम्‌ सिटुस डी मैलिस्सो (प्रौस ता मैलिस्सू), खेनोफाने (परी 
लेनोफानूस ), गौगिया (परी यौगियू) यह सव रचनाएँ अरिस्तू के पण्चात्कालीन 
शिप्यो की रचनाएँ हो सकती है पर स्वय अरिस्तू की रचनाएँ नहीं हैं) कुछ अन्य 
व्यक्तियों के द्वारा किये हुए (अरिस्तृू के ग्रथो के) स्पान्तर भी हो सकते हैँ । 


(६) मेठाफीजिक्स अरिस्तू की अत्यन्त प्रख्यात रचना है | परन्तु इसकी 
विभिन्न पुस्तकों का इतिहास बडा उलझा हुआ है। इस छोटी सी भूमिका में उस 
उलझन का विवरण उचित नही है। 


(७) सदाचार के सबंध मे अरिस्तू की रचनाएँ निम्नलिखित है---निकोमाखियन्‌ 
एऐंथिक्स ( एथिकोन्‌ निकोमार्सेयोन्‌ ), यूदेमियन्‌ ऐथिक्स (एथिकोन यूदेमियोन्‌), 
साग्ता मौरालिया (एथिकोन मैगालोन), डी विद्ेटीवृसुएट विटाइस (परी अरैतोन 
के काकियोन्‌ ) । कुछ आलोचक यूदेमियन्‌ एघिक्स को अरिस्तू की रचना नही मानने 
थे। पर अब इस विपय में कुछ मत-परिवतेन हो गया हैं। फिर दोनो एथिक्स 
नामवाले ग्रन्थी का पारस्परिक सवध अभी तक एक समस्या वना हआ है। शेप 
दोनो पुस्तके समवतया जरिस्तू की रचनाएँ नहीं । उसके सम्प्रदाय की पल्चात्कालीन 
रचनाएँ हो सकती है। 


(८) राजनीति और जर्थगास्त्र के क्षेत्र मे अरिस्तू के निम्नलिखित ग्रंथ आजकल 
उपलब्ध होते हँ--पौलिटिक्स ( पौलितिकोन्‌ ), दी अथीनियन्‌ कॉन्स्टीट्यूजन 
(अथेतइयोन्‌ पौलितेडया), औडकोनौमिका (औईइकोनौमिकोन) | इनसे से तीसरी 
पुस्तक मे तीन अध्याय है पर तीसरा अध्याय मल ग्रीक भाषा में नहीं मिलता केवल 
लेटिन अनुवाद के रूप से मिलता है | वास्तव में यह पुस्तक अरिस्नू की रचना है ही 
नहीं। कहते है अरिस्तू ने गजनीति के विस्तृत अध्ययन के छिए १५८ नगर-रप्ट्रो 
के सविधानों को एकत्रित किया था। पर वे सव विलूप्त हो गये। पर १८९१ 
में इन सविधानो में से अथेन्स का सविधान उपलब्ध हो गया। यह छोटी पुस्तक भी 
अनेक दृष्दियों से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। 


(९) भाषण-कलछा, ऊेखन-कछा और काव्यकन्शा पर अरिस्तू की तीन पुस्तक 
(१) रेटोरिक्स (तैकक्‍्खनेस रेतीरिकेस), (२) रेतोरिका आड़ अलेकज्ञाण्ड भ 
रेतोरिके प्रीस्‌ अलेक॒क्षाद्वौन्‌) और (३) पैरी पोइत्तिकेत । इनमे से दूसरी पुस्तक की 
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प्रामाणिकता सदिग्ध हे | परी पोइतिकेस सडित रूप में उपलब्ध होती हे और छोटी 
सी पुस्तक हे । पर इस पुस्तक ने यूरोप के साहित्य पर हजारों वर्षों तक गभीर 
प्रभाव डाला हे । 


अरिस्तू ने उपयुक्त ग्र यो के अतिरिक्त और भी बहुत कुछ लिखा था। उदाहरणार्य 
उसने नाटको के प्रदर्शन का पूरा इतिहास प्रस्तुत किया था, औलिम्पिक सेलो के 
विजेताओ को सूची प्रस्तुत की थी और जैसा कि ऊपर कहा जा चुका हु १५८ नगर- 
राप्ट्रो के संविधान एकत्रित किये थे। पर आजकल उसकी रचनाओं के समग्रह में 
यह सब कुछ नहीं मिलता । उसके ग्रथो की जो पुरानी सूचियाँ मिलती हैं उनमें से 
बहत सी रचनाएँ भी अब नही मिलती । पर उन सूचियो के विषय में भी यह विश्वास- 
पूर्वक नही कहा जा सकता कि वे उसकी ही रचनाओ की सूचिया है । कई एक स्थलों 
पर तो ऐसा है कि प्रस्तुत रचनाओ के एक विभाग अथवा अध्याय को एक अलग 
पुस्तक का नाम देकर सूची में सम्मिलित कर लिया गया हे। फिर जब इस समय 
उपलब्ध एवं अरिस्तू के नाम से सबद्ध अनेकों ग्रथ उसके नही हे तो जो उपलरूब्ध नहीं 
हैँ उनके विपय में तो यह जानने का कोई साधन ही नही है कि वे उसको रचना 
थी अथवा नहीं। पर प्राचीन काल के विश्वास के योग्य विद्वानो के साधय पर यह कहा 
जा सकता है कि अरिस्तू का पर्याप्त साहित्य लप्त अवश्य हो चुका हूं । 


आक्सफोड्ड विश्वविद्यालय के मुद्रणालय ने अरिस्तू के उपरूब्ब ग्रथो को मूल ग्रीक 
भाषा ओर अग्रेजी अनुवाद में प्रकाशित किया है। मूल ओर अनुवाद दोनो ही 
वारह वारह जिल्दो मे हैं ओर इन दोनो ही सस्करणो की पृष्ठ-सस्या लगभग ३५०० 
होगी । लोएब्‌ क्लासिकल लाइस्रेरी मे अब तक अरिस्तू के ग्रयो की २२ जिल्दे प्रकाशित 
हो चुकी है ओर अभी कुछ और जिल्दे प्रकाशित होनी शेप है। प्राचीन काल की 
दन्तकथाओ में तो यहाँ तक कहा जाता था कि अरिस्तू की रचनाएँ ऊँटो पर लंदकर 
जाया करती थी । इसमे कोई सन्देह नही कि अरिस्तू के ग्रथो पर विविध भाषाओ मे 
विपुल साहित्य का निर्माण हुआ हु ओर आज भी इस साहित्य का निर्माण चाल है । 


अरिस्तू की शैली भी अपने ढग की अनोखी ही हे । यो कहने को वह कवि भी था 
और प्राचीन काल मे उसकी कुछ ऐसी रचनाएँ भी मिलती थी जो अपनी दौली के 
सोप्ठव के कारण अनुकरणीय मानी जाती थी । पर इस समय उसकी जो गद्य-रचनाएँ 
उपलब्ध हे उनकी शैली साहित्यिक नहीं वैज्ञानिक ढग की हूँ । बहुत कम स्थल उसके 
ग्रथो मे ऐसे मिलेगे जिनको मनोरम कहा जा सके। परन्तु उसप्रे आकर्षक प्रकार 
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से लिखनें और बोलने की क्षमता थी यह बात प्रस्तुत साहित्य के कुछ स्थलों और 
प्राचीन काल के विद्वानों के साक्ष्य के आधार पर निर्विवादरूपेण सिद्ध ठहरती है । 
उसके विद्यमान ग्रथों में प्रतिसकेतो ( (058-726८/८7८८४ ) की भरमार 
है। उसकी सभी रचनाओ से परिचित हुए विना उसकी किसी भी रचना का मर्म 
भली भाँति समझ में नही आ सकता | डी० एस० मार्गोलियथ ने अपने अरिस्तू 
के काव्यशास्त्र के सस्करण की भूमिका में २२ पृष्ठ पर अरिस्तू की शैली की तुलना 
पाणिनि की सूत्रात्मक शैली से की है और दोनों की समानता समधिक विस्तारपूर्वक 
समझाई हैं। इस शैली की विचित्रता का अनुमान कुछ इस वात से लगाया जा सकेगा 
कि न्यूमेंन का पालिटिक्स का सस्करण मूल ग्रथ के २२४ पृष्ठी को २५०० पृप्ठो की चार 
जिल्दों में समझाने का उद्योग करता है। इस प्रकार की शैली और इस प्रकार की 
विराट व्याख्याएँ सस्क्ृत भाषा के ग्रथो में ही मिल सकती है । 


एक समय था जब यह समझा जाता था कि अरिस्तु की रचनाएँ विकास-क्रम 
की परिधि से परे की वस्तु हैं। लोग समझते कि अरिस्तू ने जो लिखा है वह परि- 
पक्‍व बुद्धि की उपज हे। परल्तु वह श्रद्धा का युग अब नही रहा। आलोचको 
ने, विशेषकर जर्मन विद्वान याएगर ( ]9८४९९० ) ने यह स्पष्ट सिद्ध करके 
दिखला दिया कि अरिस्तू भी अन्य मानवों के समान ही था । उसकी बुद्धि का विकास 
भी अन्य लोगों के समान हुआ था, एव उसकी रचनाओ में भी विभिन्न कालो के 
विकास-क्रम द्वारा प्राप्त विभिन्न स्तर पाये जाते है। इस विकास की दिशा क्‍या 
थी ? इस प्रग्न का उत्तर विद्वानों ने यह दिया है कि उसने अपना विचारक और 
लेखक का जीवन अपने गुरु प्लातोन की प्रतिभा के जादू के प्रभाव की छाया मे आरभ 
किया, पर शने शने इस जादू का प्रभाव फीका पडता गया और अन्त में जाकर उसने 
अपना पिंड उस प्रभाव से पूर्णतया छूडा लिया और वह एक स्वतत्र विचार॒क बन गया | 
एक प्रकार से जो बात सॉक्रातेस और प्लातोन के सबंध में ठीक है वही प्लातोन और 
अरिस्तू के सबध में भी सत्य है। किसी महान्‌ व्यक्ति का प्रभाव जहाँ एक महान 
भरणा प्रदान करता है वहाँ चिरकाल तक हमारी श्रद्धा को भी वाँध रखना चाहता हत्ता है 

अतएव अरिस्तू को अपने गुरु के प्रभाव से मुक्त होने में पर्याप्त समय लगा । तथापि 
यह नही कहा जा सकता कि वह पूर्णतया उस प्रभाव से मुक्त हो ही गया । बिल 
ड्यूरंण्ट ने अपनी 'ग्रीस का जीवन” (],66 ०६ (7४८८८) नामक पुस्तक के 
५२४ पृष्ठ पर लिखा है कि “उस (अरिस्तू) ने प्रत्येक मोड पर प्लातोन का खडन किया 


है क्योकि वह अपनी रचनाओं के प्रत्येक पृष्ठ पर उसका ऋणी है ।” इसी प्रकार 
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टेलर ने अपनी “अरिस्तू” नामक रचना के ९२ पृष्ठ पर चरितनायक की “पराविद्या' 
(मेताफीसिक्स ) नामक कृति की आलोचना के अन्त में यह वतलाया है कि यद्यपि इस 
ग्रथ के आरम्भ में अरिस्तू ने प्लातोन का खडन करने की प्रतिज्ञा की थी पर अन्त में 
ईव्वर के स्वरूप का निर्धारण करते हुए उसको अपने गुरु की ही वाणी बोलनी पडी है। 
अस्तु, फिर भी दोनो के दृष्टिकोण में पर्याप्त मतभेद है और यहाँ तक कहा जाता है कि 
दाशेनिक चिन्तन का समग्र क्षेत्र प्लातोन ओर अरिस्तू की विचार-पद्धतियों मे बेटा हुआ 
है ओर जो कोई भी दार्शनिक चिन्तन की प्रवृत्ति रखता हे वह या तो प्लातोन की पद्धति 
ओर दृष्टि को अपनाता है अथवा अरिस्तू की दृष्टि और पद्धति को । 


अरिस्तू के दाशंनिक विचारों पर एक विहज्ुम-दृष्टि 


जिस प्रकार भाषा का मुख व्याकरण है इसी प्रकार विचार का मुख तकंशास्त्र 
है । सॉक्रातेस और प्लातोन ने जिस विचार-पद्धति का सूत्रषात किया था अरिस्तू 
ने उसको और परिष्कृत और व्यवस्थित करके एक नवीन शास्त्र का रूप दे दिया | 
उसने इसको अनालीतिका” नाम दिया था, पर पश्चात्कालीन लेखको ने उसकी 
तकंशास्त्र सबंधी रचनाओ को 'ओर्गानन्‌” नाम दिया । यूरोप में यह ग्रथ २००० वर्ष 
तक तकंशास्त्र की एकमेवाद्वितीय पाठ्य पुस्तक बना रहा। अरिस्तू के मत में ज्ञान का 
साधन जानेन्द्रियाँ है । इनसे जो प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त होता है उसमे से एक ही प्रकार के 
प्रत्यक्षो से हमको जाति का ज्ञान होता है जो व्यक्ति या वस्तु नही होती । समग्र 
अनुभव को दस प्रकारो में विभकत किया गया है जो कंटंगरीज (कातागोरियाए) 
कहलाते हं“-- (१) ऊसिया अथवा ती एस्ति -- पदार्थ अथवा जो है, (२) पौसॉन्‌ 
कितना, मात्रा , (३) पौइयॉन्‌ -कैसा, किस गुणवाला , (४) पौस्‌ तिऊ- 
सवध , (५) पूल्‍कहाँ, स्थान , (६) पौतै>कब, समय , (७) केइस्थाइ-- 
स्थिति , (८) एखेइन्‌5अधिकार, रखना , (९) पौइऐइन्‌ >कर्त त्व , (१०) 
प्राइस्टवैइन -+ कमत्व । 


प्रत्यक्ष से प्राप्त ज्ञान के आधार पर वाक्यों की रचना होती है | तक मे प्रयुक्त 
वाक्य प्रौतासिस्‌ कहलाते हैं जो चार प्रकार के होते हें--(१) सामान्य अथवा 
साविक, (२) विशेष, (३) विधिरूप, (४) निषेधरूप | इन वाक्यो में कुछ 
परिभाषा-वाक्य होते है । अरिस्तू ने परिभाषा की परिभाषा को अत्यन्त परिष्कृत रूप 
प्रदान किया था । यदि किसी वस्तु की जाति (गैनॉस) के कथन के साथ उस वस्तु 


अरिस्तू की राजनीति ज 


की उपजाति के भेदक गुण का कथन कर दिया जाय तो उस वस्तु की परिभाषा उपलब्ध 
हो जाती है। अतुमान-वाक्य को सिल्लौगिस्मस कहते है। इसके तीन अवयव होते हैं, 
भारतीय अनुमान-वाक्य के समान पॉच अवयव नहीं होते। इसका उदाहरण है 
“सब भनुष्य मत्यं है, सॉक्रातेस मनुष्य है, अतएवं सॉक्रातेस मर्त्य है।” इस प्रकार का 
तरक॑ डिडविटव तर्क कहलाता है । पर अरिस्तू ने इण्डक्टिव तक॑ का विवरण भी 
उपस्थित किया और व्यवहार में भी उसका उपयोग किया है । 


तकंशास्त्र में उसने हेत्वाभासों का भी वर्णन किया है और उनसे वचने के उपाय 
भी लिखे हूँ और यह सव होते हुए स्वय अनेको हेत्वाभासों की सृष्टि भी की है । तथापि 
यह स्वीकार करना पडेगा कि वह विचार के नियमो और अनुमान की विधियों एवं 
अन्य ताकिक पद्धतियों के आविष्कारक होने के नाते वैज्ञानिक पद्धति का जन्मदाता 
था एवं उसने स्वंप्रथम वेजञानिक चिन्तन एवं आविप्कार के निमित्त विद्वानों के सहयोग 
को प्रणाली का सूत्रपात किया । 


अरिस्तू का तकंशास्त्र और उसका अनुमान-वाक्य विचारो की व्याख्या और 
स्पप्टीकरण के सर्वोत्तम साधन है पर वे नवीन सत्य के आविष्कार के साधन नही है । 
नवीन आविप्कार के साधन के लिए पाव्चात्य जगत्‌ के बेकन और गैलीलियो के समय 
तक प्रतीक्षा करनी पडी । फिर भी ईसाई धर्म और इस्लाम को अरिस्तू के तकंगास्त्र 
मे बहुत कुछ पथ-प्रदर्शन प्राप्त हुआ | स्वर्गीय म० म० डा० सतीश्चन्द्र विद्याभूषण 
के मत में अरिस्तू के अनुमान का प्रभाव भारतीय अनुमान-वाक्य के विकास पर भी पडा 
हैं। यद्यपि उनके मत में भारतीय न्याय दर्शन की उत्पत्ति अरिस्तू के समय से पूर्व 
हो चुको थी पर भारतीय अनुमान-वाक्य आगे वलूकर अरिस्तू के सिल्लौगिस्मस्‌ 
के प्रभाव से विकसित हुआ । पर दोनो अनुमान-वाक्यो के अतर को देखते हुए 
यह मत समीचीन प्रतीत नहीं होता। 


इस प्रकार वैज्ञानिक प्रक्रिया के मार्ग को प्रणस्त करके अरिस्तू ने विज्ञान के क्षेत्र में 
क्या सिद्धि प्राप्त की ? यह प्रज्न स्वाभाविकतया पूछा जा सकता है। उस समय 
विज्ञान और दर्शन--साइच्स और फिल्मसफी--के क्षेत्र विभकक्‍त नहीं हुए थे। 
अतएव अरिस्तू की विज्ञान सबधी गवेषणा की चर्चा भी उसके दार्शनिक विचारों के 
साथ करना अनुचित नही है । विज्ञान के क्षेत्र मे उसने खोज का सूत्र वहाँसे पकड़ा 
जहाँ देमौक्रीतस्‌ ने उसको छोडा था। गणित के क्षेत्र में अरिस्त्‌ और उसके विद्यालय की 
रुचि और गति दोनो ही अधिक नहीं थी। इस दिल्या में प्लातोन की अकादेमी 
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अधिक आगे बढी हुई थी । गणित के विपय में अरिस्तू ने केवल प्रारम्भिक सिद्धान्तो 
की चर्चा की है। भौतिकी पर उसने एक बडे ग्रथ की रचना अवध्य की है पर 
इसमे उसने पदार्थ, मेंटर, गति, स्थान, समय, सातत्य, असीम, भूमा, परिवतेन, 
अन्त (उद्देश्य ) इत्यादि शब्दो की स्पष्ट परिभाषाएँ निश्चित करने का प्रयत्न अपेक्षाकृत 
अधिक किया है । उसको स्थिति, गुरुत्वाकर्पण, गति, गतिवृद्धि, इत्यादि की समस्याओं 
का भान था पर वह इनका हल प्रस्तुत करने मे असफल रहा। वेग के समानान्तर 
चतुर्भूज का भी उसको कुछ आभास था। लीवर (टेक) सवधी नियम को उसने 
स्पप्ट वणित किया है । 


चन्द्रग्रहण के निरीक्षण के आधार पर उसने यह निर्णय किया था कि आकाशीय 
पिण्ड--और पृथ्वी तो निश्चय ही--गोलाकार है । उसको यह भी पता था कि पृथ्वी 
की आयु विशाल है और इस पर अनेको युग-परिवर्तन हो चुके हैं। उसकी यह भी 
घारणा थी कि प्राय सभी कलाएँ और विज्ञान बार बार पूर्णता को पहुँचकर विनप्ट 
हो चुके है । भोमिक परिवर्तन का मुख्य कारण उसकी सम्मति में ताप है। इसी प्रकार 
उसने मेघ, कुहरे, ओस, पाले, वर्षा, हिम, ओले, वायु, मेघ-गर्जन, विजली, इन्द्रधनुप 
और उल्का इत्यादि अनेको भौतिक तथ्यो की व्याख्या का प्रयत्न किया है । यद्यपि आज 
के ज्ञान की दृष्टि से उसकी व्याख्याएँ विकट एवं परिहास योग्य प्रतीत होती है तथापि 
उसकी विशेषता यह है कि उससे प्राकृतिक तथ्यो की व्याख्या प्राकृतिक हेतुओ से ही 
करने का प्रयत्न किया । किसी अति-प्राकृतिक हेतु को उसने स्वीकार नहीं 
किया है। 


यह पहले कहा जा चुका है कि अपनी कुलक्रमागत शिक्षा के कारण अरिस्तू का 
झुकाव जीव-विज्ञान की ओर अधिक था । इस क्षेत्र में उसने बहुत अधिक श्रम और 
खोज की थी । अपने सम्नाट्‌ शिष्प की आथिक सहायता एवं अन्य शिप्यो और 
सहयोगियो की व्यक्तिगत वैज्ञानिक सहायता से उसने ऐगियन सागर के तटवर्ती 
प्रदेशों के पशु-पक्षियो एव लता-वृक्षो के सबंध में असख्य तथ्यो और नमूनो को एकत्रित 
किया । अलैक्ज़ाण्डर की अपने बहेलियो, शिकारियो और मछुओ को यह आज्ञा थी कि 
अरिस्तू को जिस पदार्थ अथवा जीव के नमूनो की अथवा जानकारी की आवश्यकता 
हो वह उसको दी जाय । अरिस्तू का दृष्टिकोण इस प्रकार सतुलित था कि वह 
तथ्यो की विलक्षण विविधता और उनमे निहित आधारभूत नियम दोनो ही के पीछे 
समान रूप से पागल था । दोनो में से किसी की भी उपेक्षा करना उसको अभीपष्ट 
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नहीं था। उसका विचार था कि सभी प्राकृतिक पदार्थों में चमत्कारपूर्णता उपलब्ध 
होती है, अतएव जो निम्न कोटि के जीवो की उपेक्षा करता है वह सर्वय अपनी उपेक्षा 
करता है । 


जीवो की उसने सरवतत और अरबत्त दो कोटियो में बॉटा जो यद्यपि हमारे आज के 
मेरूदण्डवाले और बिना मेरुवण्डवाले जीव-विभाग से बिलकुल तो नहीं मिलता पर 
लगभग वैसा ही विभाजन माना जा सकता है। उसने प्राणियों के इन्द्रिय-सस्थानों 
का और प्रवृत्तियों का भी विस्तुत वर्णन किया है। पश्ुु, पक्षी, मछली इत्यादि 
के विपय में उनके रहने के स्थान, गर्भावान के समय, स्थानान्तरगमन, उनके रोग 
इत्यादि सभी सभव तथ्यों का विवेचन किया है । उसने यह भी लिखा है कि कुछ नर 
प्राणी भी दूध देते हूँ । प्रजनन-प्रक्रिय का उसने बडा सूक्ष्म अध्ययन किया था 
क्योकि इसी के द्वारा प्रक्ृति व्यक्तियो का सहार और जातियो का सरक्षण करती है । 
इस प्रजनन-विज्ञान के क्षेत्र मे १८वी शत्ताव्दी के अन्त तक अरिस्तू की समता करनेवाला 
कोई अन्य वैज्ञानिक यूरोप में नही हुआ । प्राणियों की प्रवृुत्तियो के दो केन्द्र है भोजन 
करना और प्रजनन करना । सन्‍्तान का लिग कया होगा इसके विपय में भी उसने 
विचार किया था | उसने जुडवाँ मानव सनन्‍्तानों के तथ्य का भी अध्ययन किया था 
और उसने वतलाया है कि अधिक से अधिक पाँच शिश्ञुओ के एक साथ जन्म का उल्लेख 
इतिहास में मिलता है । एक ऐसी माता का भी उल्लेख उसने किया है जिसने चार 
वार में २० बच्चों को उत्पन्न किया था। सभवतया उसको हमारे पौराणिक ४९% 
मरुदगणो का पता नही था । 


गर्भावान और डिम्ब के विकास के सबध मे भी उसने बहुत कुछ लिखा है। 
मुर्गी के अण्डे में चूज़े का विकास-क्रम उसने एक प्रयोग द्वारा अत्यन्त रोचक प्रकार से 
वर्णन किया है। इसी के सादृश्य पर उसने मानवीय गर्भ के विकास का भी वर्णन 
अस्तुत किया है । उसको जीवो के अग-सादृश्य के आधार पर समग्न प्राणिजगत्‌ की 
एकता का भान था । एकाघ स्थल पर तो वह आधुनिक विकासवाद के अत्यन्त समीप 
पहुँचा जंसा प्रतीत होता है। उसका कहना था कि प्रकृति के सतत विकास में कही 
स्पप्ट सीमाएँ नहीं वनी है । जड जगत से वनस्पति जगत्‌, वनस्पति जगत से प्राणि 
जगत्त ओर प्राणि जगत्‌ से मानव जगत में क्रमश परिवर्तन थोडा थोद करके होता 
गया हे । वह वानर अथवा वनमानुप को प्राणियों और मनुप्यों की मध्यवर्ती कडी 
मानता है। पर यह जो उत्कान्तिक्रम प्रकृत्ति में दृष्टिगोचर हो रहा है इसकी प्रेरणा 
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कही बाहर से नही किन्तु सर्वत्र एक आन्तरिक उद्देश्य की सत्ता में मिल रही हे जिसको 
अरिस्तू ने 'ऐन्तैंसी” कहा हे । 

यह तो नितान्‍्त स्वाभाविक हे कि अरिस्तू ने इस क्षेत्र में बहत सी विचित्र भूले 
भी की है । इन भूलो मे से कुछ उसके शिप्यो एव सहयोगियों की भूले भी हो सकती 
हैँ । उसका 'पशुओ का इतिहास” नामक ग्रथ जहाँ एक ओर अरिस्तू के समय की 
दृष्टि से महान्‌ वैज्ञानिक प्रगति का परिचायक हे वहाँ आजकल की वैज्ञानिक प्रगति 
की दृष्टि से भूटों का भडार भी हे । वयोकि उस समय मानव-शरीर की चीरफाड 
को धामिक दृष्टि से गहंणीय समझा जाता था अतएव मानव-शरीर की आच्तरिक 
गठन का उसका ज्ञान पशुओ की शारीरिक गठन के ज्ञान की अपेक्षा हीन कोटि का था । 
इसी कारण उसने कहा हे कि मनुप्य की पसलियो की सरया आठ हे , स्त्रियों के दात 
सरया मे पुरुषों के दाँतो से कम होते हैं , चेतना का स्थान मरितिप्क नही हृदय हे , 
हृदय की घडकन का रोग मनुप्यो को ही होता हे । पशुओ के विपय में उसके कुछ 
आन्त विचारो का नमूना यह हे --चूहे ग्रीप्म ऋतु में पानी पीने पर मर जाते हैं , 
हाथियो को केवल दो रोग होते हँ--सरदी ओर अफरा । फिर भी बहुत सी वातो में 
इस दिशा में मनुष्य ने अभी हाल मे ही अरिस्तू से आगे कुछ ज्ञान प्राप्त कर पाया हे । 


अरिस्तू की जिस रचना को आज “पपराविद्या” (मेताफीसिक्स) नाम दिया 
जाता है अरिस्तू उसको प्रथम दशेनशास्त्र (प्रोते फिलोसोफिया) अथवा देवविद्या 
(है धियोलोगिके ) कहता था । इसका विपय हे मानव-विवेक की पहुँच की सीमा तक 
वास्तविक जगत्‌ के मूल में निहित कारणों ओर सिद्धान्तों की खोज करता । यही 
विद्या सर्वश्रेप्ठ विद्या हे। शेप सब विद्याएँ मानवीय ज्ञान के विशेष विभागों से 
सवव रखती हैँ अतएव एकदेशीय है परन्तु पराविद्या समग्र मानव के समूचे ज्ञानक्षेत्र 
को अपनाती है अतएव उसका महत्त्व अद्वितीय हे । फिर अन्य सब विज्ञान कुछ 
आधारभूत सिद्धान्तों को मानकर उनके ऊपर अपना निर्माण करते है, जैसे भौतिकी 
गति के अस्तित्व को स्वीकार करके अपना कार्य आरभ करती हे । परन्तु यह विज्ञान 
इन सिद्धान्तो की तथ्यता अथवा असत्यता के विपय में कुछ विचार नही कर सकते । 
प्राविद्या इन आधारभूत सिद्धान्तो का भी परीक्षण और स्थापन करती हे । मुरय- 
तया पराविद्या में (१) आदिकारणो, (२) सत्ता-तत्त्व एव (३) उस नित्य 
अगरीरी और गतिशूनन्‍्य, का अनुसन्धान किया गया हे जो जगत्‌ की सब गतियो ओर 
आकृतियो का कारण हे । 
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सत्ता के अनुसन्धान में अरिस्तू ने पदार्थ को प्रधावता दी हैं । यह पदार्थ उसके 
मत मे पूर्णतया व्यक्तिगत तत्त्व है तथा यह सर्वंदा उद्देश्य हो सकता है विवेय नहीं हो 
सकता । पदार्थ अपने सत्ताकाल में परिवरतंनों के होते रहने पर भी एकरूप रहता है । 
प्रज्त हो सकता है कि इस पदार्थ के विब्लेषण करने पर इसके घटक तत्त्वों के रूप 
मे हमको किन तत्त्वो की उपलब्धि हे सकती है तथा इसके विश्लेषण से इसका जो स्वरूप 
अथवा लक्षण हमको उपलब्ध होता है वह इसको किस प्रकार प्राप्त होता है ” 
उदाहरण के लिये किसी पदार्थ को ले सकते है, चाहे वह मनुष्य के द्वारा निर्मित 
हो चाहे प्रकृति द्वारा--जैसे एक ग्लास अथवा घोडा | प्रग्येक पदार्थ (ऊसिया) 
किसी भौतिक तत्त्व से निसित होता है तथा उसका कोई आकार होता हैं। जिस 
भौतिक तत्त्व से कोई पदार्थ बना होता है उसको अरिस्तू ने ही (हा ) ले (भौतिक 
तत्त्व, मैटर) कहा है। इस जब्द का अर्थ लकडी अथवा काप्ठ भी है। पदार्थ के 
रूप में अथवा आकार के लिए अरिस्तू ने अड्दॉस (फॉर्म) शब्द का प्रयोग किया है | 
यह “मैंटर” और फॉम का भेद ऐसा नहीं है जिसको हम किसी पदार्थ में एक दूसरे से 
पृथक करके देख सके , हाँ, बुद्धि के हारा हम उसका विवेक कर सकते हैँ। अरिस्तू 
ने इस विश्लेषण को केवल मूर्त पदार्थों तक ही सीमित नही रखा है। उसने इसका 
विस्तार करके मानव-चरित्र जैसे अमूत्ते तत्त्व के लिए भी इसको राग किया है । एक 
सीमा तक इस विदलेपण की तुलना हम साख्य दर्शन के प्रकृति-विकृति सवध से कर सकते 
है । पर अरिस्तू साख्य की मूल-प्रकृति को स्वीकार करने से हिचकिचाता है। 
अतएव वह वास्तविकता में प्रकृति के मूलरूप चार तत्त्वो--पृथ्वी, जल, वायु और 
अग्नि--को ही मानत्ता है । यद्यपि उसका तर्क इन तत्त्वों को भी इनसे परे किसी 
सरलतर त्तत्त्व की विक्ृतियाँ मानने को विवश करता है तथापि वह किसी ऐसे तत्त्व 


को सत्ता को स्वीकार नहीं करना चाहता जो विक्ृति ( विश्येप आक्ृति ) से 
सर्वथा भन्य हो । 


किसी भी पदार्थ में प्रकृति और आक्ृति--मैटर और फॉर्म---का सवंध कोई 
स्थिर अथवा स्थायी सबंध नहीं है। प्रत्येक विकृृति आगे विकसित होनेबाली 
विकृृोति (विजेेप आकृति) के लिए प्रकृति हो जाती है । उदाहरण के लिए टकसाल: 
में जिस धातु के सिवके वनने हैँ वह प्रकृति अथवा मैटर कहलायेगी । पहले यह धात 
छोटे गोल खडो में विभकत की जायगी । इन खडो की बातु इनकी प्रकृति होगी और 
इनकी मोटाई और गोलाई इनकी आकृति विशेष । अब इन्ही खडो में ठप्पे के हारा 
मूर्ति और अन्य चिन्ह अकित किये जायँगे। इस प्रकार जो परिपूर्णता को पहुँचे 
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हुए सिवके तेयार होगे उनकी दृष्टि से उनका पहले का गोल खडो वाल्य रूप उनकी 
प्रकृति था और उन पर अब अकित किये हुए चिन्ह उनकी आकृति--फॉर्म । इसी 
प्रकार रुई अथवा ऊन से लेकर सूट की निरमिति तक अनेको प्रकृति-विक्ृतियों का 
सिलसिला होना सभव है । वनस्पति-जगत्‌, जीव-जगत्‌ और मानव-जगत में भी यही 
प्रकृति-विक्ृति का सिलसिला चला करता है । वट-कणिका जकुरित होकर पादप का 
रूप ग्रहण करती है, पौदा बढकर फलच्छायासमन्वित महान्‌ बट बुक्ष बन जाता है। 
जीव-जगत्‌ में भी छोटा शिशु युवा वनता है अथवा अटे में से बच्चा निकलता है जौर 
कालान्तर में पूर्ण विकास को प्राप्त हो जाता है । इसी प्रकार का विकास क्रम मानव- 
जगत्‌ में भी दृष्टिगोचर होता है। पर यह विकास-फक्रम तभी तक चलता है जब तक 
प्रारभ की सभावना पूर्णतया अथंवती नहीं हो जाती । वट-कणिका से पादप और 
उससे पूर्ण विकसित वट वृक्ष वस इससे आगे यह क्रम नही जाता । इसका आगय यह 
है कि वट-कणिका में जो सभावना अर्थवती होने के लिए निहित थी उसकी 
क्षमता पूर्ण वट वृक्ष के रूप तक पहुँचने की थी । इसके उपरान्त वह स्वय वट- 
कणिकाओ को उत्पन्न करने रूुगती है। यही वात अन्य क्षेत्रों मे भी चरितार्थ 
होती है। अरिस्तू ने सभावना को 'दीनामिस्‌” और उसकी पूर्णंता-प्राप्ति को 
“एनगेंड्या” कहा है। 


जगत्‌ में जो परिवत्तंन चलता रहता है---वह चाहे प्रकृति-कृत हो चाहे मानव 
कृत--उसको व्याख्या करने के लिए अरिस्तू ने अपना चार प्रकार के कारणों का 
सिद्धान्त निर्धारित किया। “कि कारणम्‌ ?” यह प्रश्न अत्यन्त पुराना है। उपनिपदो 
की भाँति यह प्रश्न प्राचीन यूनानी दाशेनिको ने भी पूछा था और इसके विविध प्रकार 
के उत्तर दिये थे। अरिस्तू का विद्वास था कि इस जटिल प्रशइन का उत्तर यदि किसी 
ने सन्तोपप्रद प्रकार से दिया तो स्वय उसने ही। कारण के लिए ग्रीक भाषा में 
“अइतिया” शब्द आता है । इसका अर्थ हेतु और निभित्त भी होता है। चार प्रकार 
के कारण अरिस्तू ने इस प्रकार गिनाये हं--(१) मैटीरियल कॉज - समवायी 
कारण (तो एक्ष हू) वह पदार्थ जिससे कोई वस्तु निर्मित होती है , (२) फॉर्मेल 
कॉज अर्थात्‌ वह नियम जिसके अनुसार कोई वस्तु विकसित या निर्मित हुई है , 
(३) कर्ता अथवा वह शक्ति (एजेण्ट) जो परिवर्तन को गति प्रदान करता है (तौ 
होथेन) (जिसको एफीशिएण्ट कॉज कहा गया है) , और (४) परम अथवा चरम 
कारण फाइनल कॉज जो इस समग्र प्रक्षिया का परिनिष्ठित परिणाम है (तौह 
हैनैंका +- जिसके लिये जो) । यह चार प्रकार के कारण प्राकृतिक और मानव दोनों 
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हो स्तरों पर निरन्तर काम करते रहते है । प्राकतिक जगत्‌ से यदि वट वृक्ष का 
उदाहरण ले तो वट-कणिका प्रथम कारण, वट के विकास का नियम द्वितीय कारण, 
जिस वट वृक्ष की कणिका से यह नया वृक्ष उगा वह तृतीय कारण और चरम विकास-- 
अर्थात्‌ उस अवस्था की प्राप्ति जब कि यह वट भी वट-कणिकाओं को उत्पन्न करने 
लगे तथा जिसके लिए यह सब प्रक्रिया चलती हे--चतुर्थ कारण है। मानव जगत्‌ 
में कुम्हार के द्वारा वने हुए घट को उदाहरण-स्वरूप ले सकते हूँ । इस प्रसग में 
मिट॒टी प्रथम कारण है, घट की विशिष्ट आक्ृति अथवा घट-निर्माण का नियम दूसरा 
कारण है, कुम्भकार जिसकी चेप्टा से घट बना तीसरा कारण है और वह उद्देश्य अथवा 
निभित्त जो घट के निर्माण से सिद्ध होता है, जिसके लिये घट बना वह चौथा कारण है । 
कही कही अरिस्तू ने 'एकीशिएण्ट कॉज के अन्तर्गत गीता के पचहेतुवाद के देव अथवा 
यदुच्छा को भी गिनाया है । किसी समवायी कारण से कर्ता के द्वारा किसी अन्य 
वस्तु के निर्माण की प्रक्रिया में गति (किनेसिस) की आवश्यकता होती है । अरिस्तू 
क्रे मत में कार्य की उत्पत्ति के लिए समवायी कारण में गति होना अनिवार्य है, कर्ता में 
उसका होना सभव नही । कर्ता के लिये तो समवायी कारण में गति को प्रेरित करना 
भर पर्याप्त है । सभी सकल्पित कार्यो मे मुलभत निमित्त कारण तो कर्ता का सकल्पित 
उद्देध्य अथवा विचार होता है और यह विचार त्तो स्वयं गतिमान होता नहीं। 
गतिरहित निमित्त कारण का पदार्थों में गति को प्रेरणा देना अरिस्तू के धर्मदर्गन का 
अन्यन्त महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है। अरिस्तू गति के अनको प्रकार मानता है जेसे 
(१) सभूति, (२) विनाश, (३) अन्यथाकरण, (४) वृद्धि, (५) हानि, 
(६) देगान्तरीकरण--(क ) सरल, (ख) वर्त्तत---इत्यादि । इसके अतिरिक्त वह 
गति को सतत और जाज्वत मानता है और इसी प्रकार स॒ुप्टि को भी शाब्वत स्वीकार 
करता है । 

गति-सातत्य के लिए गति की नित्य प्रेरणा देनेवाले तत्व एवं ऐसे नित्य पदार्थ की 
आवश्यकता है जिसमें नित्य गति की सत्ता बनी रह सके । जिस पदार्थ में नित्य सति 
की सत्ता रहती है मंटर है , इसी नित्यगति से मटर मे उत्तरोत्तर विशिष्ट आकारो का 
प्रादर्भाव हुआ करता है। तथा जो तत्त्व इस गति को प्रेरणा देता है वह है देव 
(थियोस्‌ ) अथवा ईव्वर । यही अप्रेरित आच्य प्रेरक है (हों ऊ किनमेनॉन किनेइ) । 
अरिस्नू ने सेताफीसिक्स की १२वीं पुस्तक में ईश्वर के स्वरूप का जो निरूपण किया है 
उसम उपनिपत्मतिपादित ब्रह्म के सतू, चित्‌ु और आनन्द तया नित्यत्व आदि लक्षण 
ता मिलते हूँ पर मुख्य भेद यह है कि अरिस्तू का ईश्वर जगत मे व्याप्त नही है, बह ससार 
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के ससरण अथवा प्रक्रिया से परे और नितान्त निलिप्त है। उसकी उत्कृष्ट सत्तामात्र मे 
वह कमनीयता है कि (मैटीरियलछ -) भौतिक जगत उससे प्रेरणा ग्रहण करके 
गतिमान वना रहता है और उत्तरोत्तर विकास को प्राप्त होता जाता है। पर ईब्वर 
गुद्ध सनातन तत्त्व है जिसका न इतिहास है न विकास । उसमें भौतिकता का लेश 
भी नही है । उसकी सत्ता जगत्‌ के अस्तित्व के लिए अपरिहार्य है | प्रध्न हो सकता 
है कि यह ईव्वर, जो पूर्णतया निरजन है, क्‍या निष्क्रिय भी है ? अरिस्तू का ईश्वर 
जद्ध क्रिया है पर ऐसी क्रिया जो गतिरहित है । ईग्वर की क्रिया शुद्ध चिन्तन-स्वरूप 
है और इस चिन्तन का विपय वह स्वय अपने आप है । वह स्वय चिन्तन करता है और 
उसका चिन्तन चिन्तन के विपय में है। क्योकि इस चिस्तन-क्रिया में किसी प्रकार 
की विष्न-बाधा नहीं है अतएव यह निरन्तर चलनेवाला चिन्तन नित्य आनन्द से 
समन्वित रहता है । ईव्वर स्वय जगत्‌ के विपय में निश्चिन्त ही नहीं वेसुध है पर 
उसकी सत्ता भौतिक जगत्‌ में एक छालसा अथवा क्षुधा को जगाकर उसको निरन्तर 
गतिमान वनाये रहती है। जिस प्रकार ससार के अच्छे पदार्थ स्वय स्थिर रहने 
हुए भी दूसरो को अपनी अच्छाई से प्रेरित करके गतिमान करते हूँ इसी प्रकार ईव्वर 
भी, जो कि सर्वोत्तम, गाश्वत, आनन्दमय सजीव चिन्मय सत्ता है, सारे विव्व को 
कितनी प्रवल प्रेरणा दे सकता है यह कल्पना से परे की वात है। 


पर जिस १२वीं पुस्तक में ईश्वर की उपर्युक्त उदात्त सत्ता का विवरण मिलता है 
वही लगभग खगोलो के समधिक ५० अन्य स्वतत्र प्रेरको का भी वर्णन प्रस्तुत किया गया 
है । इन प्रेरको का और आधद् प्रेरक का परस्पर कोई सबध है भी या नही, इसकी चर्चा 
कही नहीं मिलती । जर्मन विद्वान याएगर के मत में उपर्युक्त दो विभिन्न सिद्धान्त 
अरिस्तू के जीवन के विभिन्न समयो से सबंध रखते है । इतना तो स्पष्ट हे कि उपयुक्त 
दोनो विचारो में समन्वय करने का प्रयत्न नही किया गया । मध्यकालीन जिन ईसाई 
सन्त दाशनिको ने अरिस्तू की देवविद्या को अपने धम्ंशास्त्र का आधार बनाया उनको 
ईसाई ईश्वर और अरिस्तू के ईश्वर में समन्वय स्थापित करने मे बडी कठिनाई का सामना 
करना पडा और फिर भी वे इस कार्य में पूर्णतया कृतकार्य नही हो सके । 


अरिस्तू ने अपनी पराविद्या का आरभ अपने गुरु के सिद्धान्तो का खडन करने के 
लिये किया था । प्लातोन ने जो परिदृश्यमान जगत्‌ से परे आकृति जगत्‌ (४१०३४)० 
0625 ) की सत्ता का प्रतिपादन किया था वह अरिस्तू को मान्य नही था । 
पर उसने जो ईश्वर के स्वरूप का निरूपण किया है उसके अनुसार वह शुद्ध आक्ृति 
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([069) के अतिरिक्त और कुछ नहीं ठहरता क्योंकि उसमें भौतिकता का तो 
लेशमात्र भी नही है। 


समग्र दाशेनिक-चिन्तन और जानप्राप्ति का उद्देश्य हैं मानव-जीवन की उन्नति-- 
मनुप्य के सुख को वृद्धि । अतएव अरिस्तू ने मानव-जीवन के व्यावहारिक समुत्थान 
के विपय में भी विस्तार से विचार किया एवं सदाचार-शास्त्र और राजनीति-श्णस्त्र के 
क्षेत्र में अनेकों ग्रथो की रचना की । मनृप्य के कार्यो को अरिस्तू ने दो दुष्टिकोणो से 
देखा है--( १) व्यक्ति के कार्यो की दप्टि से और (२) नागरिक समाज के सदस्य 
की दृष्टि से । पर यह तो दृष्टिकोण का भेद है और यह भेद मनुष्य के कार्यो को 
समझने की दृष्टि से किया गया है | व्यक्ति के कार्यो की नीति का विवेचन सदाचार - 
गास्त्र (ऐथिक्स) में किया गया है और मानव के नागरिक रूप और तत्सवधी 
नागरिक व्यवस्था का विवेचन राजनीतिशास्त्र (पौल्‍लिटिक्स) मे किया गया है। 
पर उपरयुक्‍त दोनो विवेचन और दोनो ग्रथ एक दूसरे से बिलकुल पृथक और 
अछूते हो, ऐसी बात नही है। दोनो ग्रथो मे बहुधा एक दूसरे की ओर सकेत 
किया गया है। 


व्यावहारिक जगत्‌ से सर्वेश्रेष्ठ कला राजनीति है क्योकि यह अपने उद्देश्यों की 
सिद्धि के लिए अन्य सब कलाओ द्वारा प्रस्तुत वस्तुओं का उपयोग करती है । अन्य सब 
कलाओ के लिए मार्ग-निर्देश भी राजनीति से ही प्राप्त होता है । पर राजनीति की 
एक अत्यन्त महत्त्वपूण शाखा आचारभास्त्र है जिसमे नगर के प्रत्येक व्यक्ति के लिये 
श्रेप्ट जीवन की खोज की जाती है। जहाँ तक श्रेप्ठ जीवन के सामान्य छक्षण का 
सवध है इसके विपय में अरिस्तू और उसका गुर प्लातोन दोनों का एक मत था कि 
सुखी जीवन श्रेप्ठ जीवन है। मानव के लिए सुखी जीवन की तीन शर्ते प्लातोन ने 
निर्धारित की थी--( १) ऐसा जीवन स्वत वाछनीय होता चाहिये, (२) स्वत 
पर्याप्त होना चाहिये और (३) एव वुद्धिमान्‌ मनुष्य की दृष्टि में अन्य सब प्रकार के 
जीवनो से वरेण्य होना चाहियें । इन तीन जर्तो को पूरा करनेवाले जीवन का लक्षण 
वतराने के पूर्व हमको मनुप्य की वृत्ति को भी जान लेना आवब्यक है। किसी भी 
वस्तु अथवा व्यक्ति की वृत्ति से तात्पय उस विद्येप कर्म से है जिसको वह वस्तु या व्यक्ति 
ही कर सकता है। जैसे नेत्र की वृत्ति देखना है। इसी प्रकार मन॒प्य की वत्ति 
जीवन का वह विशिष्ट प्रकार होगा जो मनुप्य के अतिरिक्त अन्य किसी का---इब्वर 
अथवा मनप्येतर प्राणी का--भागधेय नहीं है। इन सब वातो पर विचार करके 
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अरिस्तू इस निर्णय पर पहुँचता है कि मनुप्य के लिए सुख्री जीवन वह होगा जो सक्रिय 
हो और परिपूर्णतया श्रेष्ठ अच्छाई के अनुसार व्यतीत किया गया हो । इस प्रकार के 
जीवन के लिए कुछ भौतिक सुविधाओं का सौभाग्य भी आवश्यक होता है। 
मित्रो का साहचर्य, पर्याप्त धन-सम्पत्ति और स्वास्थ्य यह सुखी जीवन के 
वाह्य साधन है । 


सुखी जीवन श्रेप्ठ भलाई अथवा जच्छाई के अनुसार व्यतीत किया गया जीवन 
है । अतएव यह प्रण्न उठता है कि श्रेप्ठ भलाई क्‍या है। भलाई दो प्रकार की होती 
है, एक बुद्धि की भलाई और दूसरी चरित्र की भलाई । वुद्धि की भाई अथवा सद- 
बुद्धि हमको यह बतलाती है कि सुखी जीवन का नियम क्‍या है और चरित्र की भलाई 
अथवा सच्चरित्रता हमको उस नियम के अनुसार आचरण करने में समर्थ बनाती है । 
इन दोनो की ही सहायता से मनुष्य आचारबान्‌ मनुण्य बनता है। मनुप्य की शिक्षा 
में सदनुशासन द्वारा चरित्र की भलाई बुद्धि की भलाई की अपेक्षा पहले सिखाई जानी 
चाहिए। जब हम मनोवेग एव कामनाओ आदि सहज प्रवृत्तियो पर सयम रखना 
सीख लेते है तब हमारी बद्धि को वह सौम्यावस्था प्राप्त होती है जिससे हम जीवन 
के सन्नियमों को समझ सकते हैँ । सच्चरित्रता की उपलब्धि सत्कर्मो को वारबार 
करने से प्राप्त होती है ' 


सच्चरित्रता के लिए सत्कर्म का लक्षण जानना आवश्यक है । अरिस्तृ ने 
सच्चरित्रता और सत्कर्म का निर्णय करने के लिये मध्यममार्ग (मैसॉतेस ) का निरूपण 
किया है। सच्चरित्रता हमारी सकल्पशक्ति की वह व्यवस्था हे जो हमारे व्यक्तित्व 
की अपेक्षा में मध्यममार्ग का अनुसरण करती है और मध्यममार्ग का निर्धारण विवेक 
द्वारा उसी प्रकार किया जाता है जिस प्रकार कोई समझदार कर सकता है। इसका 
उदाहरण देने के लिये अरिस्तू ने अनेको सहज मानवीय प्रवृत्तियों का विवरण उपस्थित 
किया है । अपने विपय में दूसरो को सूचना देना मनुष्य की सहज प्रवृत्ति है, इस 
आत्मप्रकाशन के तीन प्रकार हो सकते है-( १) गर्वोक्तियो द्वारा अपने को वास्तविकता 
से बढ़कर वतलाना, (२) आत्मावसादन द्वारा अपने को वास्तविकता से हीन बतलहाना 
और (३) अपने विपय में यथार्थ तथ्य कहना । इस प्रसग (१) और (२) में अति 
का आश्रय लिया गया है और (३) में मव्यममार्ग का । इसी प्रकार साहस, उदारता, 
सयम, सत्यपरायणता, स्वाभिमान इत्यादि सद्गुण, सत्कर्म अथवा सच्चरित्रता के अग 
दो अतिशयो के मध्यवर्ती गुण है । इस मध्यममाग को अपने सबंध में जानकर 


अरिस्तु की राजनीति ३१ 


उसका अनुसरण करना सच्चरित्रता है । इसके लिये (जैसा कि ऊपर कह आये हैं) 
सदवुद्धि और सदाचरण के अभ्यास की आवश्यकता होती है । अरिस्तू को मनुप्य 
की इच्छा (सकल्प )-शक्ति की स्वतत्रता का सिद्धान्त मान्य है और वह मनुप्य को 
उसके कार्यो के लिये उत्तरदायी मानता है। उसके मत में व्यावहारिक बृद्धिमत्ता 
का लक्षण है मानव के लिए श्रेप्ठ जीवन के सामान्य स्वरूप को जानते हुए उसके प्रकाश 
में उन कार्यो को करना जो वास्तव में मनुप्य के लिये भले हो । 

पर सवसे अन्त में अरिस्तु चिन्तन और मननपूर्ण जीवन को सर्वोच्च स्थान देता 
है। नागरिक जीवन के सब कार्य और सारी व्यवस्थाएँ है अवकाश की उपलब्धि 
के लिए। अवकाण-काल मे मनृप्य भौतिक जीवन के वाधा-बधनों से मुक्त होकर 
आत्मतन्नता की स्थिति की प्राप्त करता है। इसका उपयोग मनुप्य आत्मचिन्तन, 
जानचिन्तर और कलाचिन्तन में करके मानवीय सीमाओं के भीतर ईव्वरीय अनुभव 
प्राप्त करता है। जो सुख ईव्वर को स्वत नित्य उपलब्ध है उसको मनुप्य अवकाण के 
चिन्तनमय क्षणो में उपभोग करके मानव के विकास के चरम शिखर पर आरूढ हो 
पाता है। अरिस्तू के मत में इस प्रकार का जीवन मानव-जीवन में निहित दिव्य- 
जीवन का अनुसरण करता है और इसके अनुसरण से मनुष्य को यथागक्ति अपने को 
अमर वनाने का प्रयत्त करना चाहिये । इस प्रकार प्लातोन की प्रतिध्वनि अरिस्तू के 
चिन्तन में पुन पुन हठात्‌ फूट पडती है 


सदाचार-शास्त्र के पूरक राजनीति-शआास्त्र, गह-प्रवन्ध-शास्त्र एव अथेन्स के सविधान 
में अरिस्तू ने अपने राजनीति और अर्थनीति सवधी विचारो को व्यक्त किया है। इस 
विपय पर हम अगले प्रकरण में पृथक से विचार करेगे । इस प्रकरण के शेप भाग में 
काव्य-कछा और भाषण-कला के सबंध में अरिस्तू के विचारों का अत्यन्त सश्निप्त 
परिचय देकर इसको समाप्त करेगे । 


अरिस्तू की राजनीति सबधी रचनाओ को पढने से पता चलता है कि बनानी छोग 
पयप्त राजनीतिक चेतना से युक्त और व्यवहारप्रवण (मुकदमेवाज) थे । सॉँक्रातेस 
से कुछ समय पहले से ही सौफिस्त नामक विदेशी आचार्य लोग अधेन्सवासियों को 
भाषण-कछा एव श्रोताओ के विचारों के नेतृत्व करने की कला की थिल्षा देने लगे ये । 
इतना ही नहीं इस विपय पर कुछ पुस्तक भी लिखी जा चकी थी । इसाँक्रात्तेस का 
विद्यालय तो विशेष रूप से इसी कला की शिक्षा देता या । अरिस्तू की रेतौरिका” 
गामक पुस्तक की विशेषता यह है कि पूर्ववर्ती छेखको की अपेक्षा उसने भाषण मे युक्ति- 
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युक्तता को अबविक महत्त्व प्रदान फिया हे जब कि पूवर्बर्ती विद्वानों ने श्रोताओं की 
भावुकता और मनोवेगो को उत्तेजित करने पर अविक वल दिया था। थरिस्तू के 
अनुसार रेतौरिक मनुप्यों को किसी भी विपय पर अपने अनुकूल बनाने के सभव 
उपायो को देख पाने की शक्ति ह। मनप्यों को मना लेने के दो उपाय हँ-( १) विना 
विदश्येप अध्ययन के साधियों, यत्रणा जथदा लिखित प्रमाणों द्वारा तथा (२) वक्ता के 
विशेपाध्ययन इत्यादि से प्रस्तुत भाषण द्वारा । इस हितीय के तीन प्रकार हँ-- 
(१) वक्‍ता के चरित्र अथवा व्यक्तित्व से सवध रखनेवाला प्रकार, (२) श्रोताओं 
में मनोवेगो को भटकानेवाला प्रकार और (३) केवल युक्तियों के बल पर उपपत्ति 
अथवा उसके आभास को उत्पन्न करनेवाला । यत्रितयाँ भी दो प्रकार की होती है-- 
विशेष और सामान्य । 


भाषण-कला के तीन भेद हे-(१) परामशदाता की वक्‍तृत्व कला किसी भावी 
कार्य-पद्धति की भलाई-बुराई को प्रदर्शित करती है, (२) समथऊक की वक्‍तृत्व-कला 
किसी भूतकालिक कर्म की वेबता अथवा अवैधता को सिद्ध करती हे और (३) 
प्रदर्शनात्मक वक्‍तृत्व-कला किसी विद्यमान वस्तु अथवा व्यक्ति की उत्तमता अथवा 
नीचता को प्रदर्शित करती हे । इसके अतिरिक्त अरिस्तू ने यह भी बतलाया है कि 
(क) राजनीतिक भाषणों में, (ख) घोषणात्मक व्याख्यानों में तथा (ग) न्याया- 
लयो की वक्‍तृताओ में किस प्रकार की युक्तियाँ उचित ओर उपयोगी होती हैं । 
“रेतौरिका” की अन्तिम पुस्तक में अरिस्तू ने शेली का विस्तृत विवेचन किया है एवं 
(१) स्पप्टता अथवा प्रसादगूण और (२) औचित्य, यह दो शैली के विशेष गुण 
माने हैं। इन गुणों की उपलब्धि के उपायो की चर्चा भी की गई हे । भाषण की 
गद्यशैली में प्रच्छन्ष भाव से लय का भी उपयोग किया जाना चाहिये । 


अरिस्तू के पू्ववर्ती लेखकों ने भापण को अनेकों भागो में विभकत करने की 
योजनाएँ प्रस्तुत की थी । अरिस्तू ने इनका परिहास किया हे । उसके मत में किसी भी 
भाषण के केवल दो ही अग हो सकते हँ-- ( १) अपने पक्ष का कथन और (२) उसका 
उपपत्तिपूर्वक प्रतिपादन । इसके विपरीत इसॉक्रातेस ने भाषण के चार अग गिनाये 
थे--( १) भूमिका, (२) अपने पक्ष का कथन, (३) उपपत्ति और (४) समा- 
रोप । अरिस्तू इन चार अगो को तो यथाकथचित्‌ स्वीकार कर लेने को तैयार 
था पर इससे अधिक अगविभाग उसको कदापि मान्य नहीं था । प्राचीन 
काल में इस विद्या का अधिक मान था पर आजकल इसकी उतनी प्रतिप्ठा 
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नही रही है। हाँ, हाल ही में अमेरिका में इसके प्रति आस्था का पुनरुत्यान घटित 
हुआ है । 


अरिस्तू का काव्यशास्त्र ( पेरी पोइतिकेस्‌ ) आकार में अत्यन्त छोटी किन्तु 
महत्व में अत्यन्त गौरवणाली पुस्तक हैं। इसका नामार्थ है काव्यरचना अथवा 
केवल रचनाशज्ास्त्र । इस पुस्तक का यूरोप के साहित्य पर वडा गहरा प्रभाव पडा । 
इटली, फ्रास और स्पेन की नाट्य-रचनाओ का नियत्रण इस ग्रथ के द्वारा सुदीर्घध काल 
तक होता रहा । अरिस्लू ने इसका प्रणयन्त वडी तैयारी के उपरान्त किया था पर यह 
अत्यन्त खेद का विपय है कि यह ग्रथ अभी तक खडित रूप में ही मिलता है । कहते है 
कि इसकी एक पुस्तक और थी जो आजकल उपलब्ध नही होती । 


प्लातोन ने अपनी कल्पना के आदर्श-नगर से कवियो को वहिष्कृत कर दिया था । 
उसके मत में वास्तविक जगत्‌ आदर्श जयत्‌ की धृघली प्रतिकृति है और काव्य इस 
बुंघली प्रतिकृति की और भी धुंबछी प्रतिकृति होने के कारण सत्य से दुगुनी दूरी 
पर है अतएव त्याज्य है। अरिस्तू ने इस सिद्धान्त का विरोध किया और काव्य एवं 
उसकी विभिन्न शाखाओ के विपय में एक वैज्ञानिक दृष्टिकोण प्रस्तुत करने के लिए 
इस ग्रथ को रचना की । यह दुर्भाग्य ही माता जायगा कि इस पुस्तक का जो भाग 
उपलब्ध है उसमें सामान्य भूमिका के पश्चात्‌ केवछ नाटक और नाटक के क्षेत्र से 
भी केवल गभीर प्रकृति के बागेदी (दु खान्त नाटक) का ही विशेष प्रतिपादन मिलता 
है । गीतिकाव्य, महाकाव्य इत्यादि अन्य काव्यागो के विपय का प्रतिपादन जिस 
भाग में था वह या तो लिखा ही नही गया या सर्वदा के लिये खो गया है । 


काव्य के विषय में अरिस्तू के दृष्टिकोण में किसी प्रकार की रहस्यात्मक भावना 
नहीं थी। इस विपय में उसका दुष्टिकोण नितान्त व्यावहारिक ओर व्यवितनिरपेक्ष 
हैं। काव्य को अरिस्तू भी अपने गृह के समान जीवन की अनुकृति (मीमेसिस ) 
मानता है। इस परिभाषा के विपय में ग्रीक जगत्‌ में किसी को आपत्ति नहीं थी 
क्योकि उनकी कला सभी क्षेत्रों में अनुकरणात्मक थी। पर इसका अर्थ यह नही समझा 
जाना चाहिये जो प्लातोन ने समझा था। कविता जीवन का अनुकरण है अतएव 
वह्‌ जीवन की निर्जीव छाया है, ऐसा समझता भारी भूल होगी। हम सोते-जागते 
सव समय जीवन ओर उसके अनुभवों से घिरे रहते है, यही दणा कवियों और 
कलाकारों की भी होती है । पर उत्तकी सहानुभूत्तिपूर्ण अनुभव करने की शक्ति--- 
सवेदनशीलता--अन्य साधारण जनो की अपेक्षा अधिक समर्थ और सूक्ष्म होती है । 
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जब वे इस अनुभव का कलाक्रतियो में अनुकरण करते हूँ तो वे उसके साथ में अपने 
व्यक्तित्व और अपनी कल्पना का योग कर देते हैं जिसके कारण उनकी रचनाएं न तो 
जीवन की फोटोग्राफ के सदृश शत-प्रतिशत (मक्षिकास्थाने मक्षिका) नकल होती है 
और न जीवन की निर्जीव घुँधली छाया । कल्पना का योग उनको अनुप्राणित 
करके आनन्दमय और आकप्षक बना देता है । काव्य और नाठक के क्षेत्र में ग्रीक 
कलाकारो ने अपने देश की पौराणिक गाथाओ को बार वार ग्रहण किया है। यदि 
कविता और नाटक केवल अनुकृतिमात्र होते तो एक विपय पर विविध कवियो द्वारा 
रची गई कृतियाँ विछकुल एक सी होती । पर वास्तविक स्थिति ऐसी नही है । 
एक ही कथावस्तु विभिन्न कलाकारो के व्यक्तित्व और कल्पना के रग से अनुरजित होकर 
हमारे सामने एक पृथक्‌ कलाक्ृति के रुप में आती है। प्रत्येक कवि की रचना एक 
ही कथावस्तु की अनुकृति भी है पर क्योकि उसके व्यक्तित्व ने उसकी अपनी सी व्याख्या 
प्रस्तुत की है अत्तएव वह अन्य कवियो की उसी विपय की अन्य प्रकार के व्यक्तित्व 
द्वारा की गई व्याख्या से पृथक है । भारतवर्प में रामचरित को लेकर वाल्मीकि- 
रामायण, अध्यात्म-रामायण, कम्बरामायण, रामचरितमानस, रामचन्द्रिका, कृत्तिवासी 
रामायण एवं प० राधेश्याम की रामायण इत्यादि न जानें कितनी रचनाएँ प्रस्तुत की 
गई है । वे सभी रामचरित की अनुकृतियाँ है पर विभिन्न कवियो के व्यक्तित्व और 
कल्पना की अनिवायें पृथकृता के कारण वे सब एक दूसरे से भिन्न हैं । 


इसी सिद्धान्त से सबद्ध पर नाटक के ( विशेषकर गभीर अथवा दु खान्त नाटक के ) 
सवध से उदाहत अरिस्तू का काव्य की उपयोगिता का सिद्धान्त है। इसको भाव- 
विरेचन का (काथासिस्‌ का ) सिद्धान्त कहा जाता है। दैनिक जीवन में हमको अनेको 
बार भावात्तिरेक का अनुमव करना पडता है। बहुत सी परिस्थितियो में मन्युवेग 
(क्रोध अथवा शोक के वेग ) के कट घट को पीना पडता है । यह सव हमारे मानसिक 
और दारीरिक स्वास्थ्य और सतुलून के लिये खतरे की वात है। इसी प्रकार के 
मनोवेगो के प्रशमन के लिये अथेन्‍्स में एव अन्य स्थानों में भी दियौनीसिया नामक उत्सव 
के समय नाटकों का अभिनय किया जाता था । कवि अपनी कल्पना द्वारा प्राचीन 
यूनानी देवी-देवताओ और वीर पुरुषो तथा रमणियो के कार्यकलराप को अपनी नाटथ- 
कृति के रूप में प्रस्तुत करता था। अभिनेता और नृत्यमडलियाँ उसी को रगमच पर 
प्रस्तुत करते थे और जनता अपनी कल्पना के द्वारा उसके साथ तन्‍्मय होकर यथाशक्ति 
उनके प्रेम, शोक, क्रोध का अनुभव करते हुए इन भावों के अपने हृदय में सचित अतिरेक 
की अभिव्यक्ति (परोक्षापरोक्ष-अभिव्यक्ति ) द्वारा उससे मुक्त होकर पुन मानसिक 


अरिस्तू की राजनीति २५ 


और शारीरिक सतुलन और स्वास्थ्य को प्राप्त कर लेती थी। यह तो हमको 
ज्ञात ही है कि अरिस्तू राजवेच्य का पुत्र था और उसको वेद्यकशास्त्र का अच्छा 
जान था। यह भाव-विरेचन का सिद्धान्त उसने इसी ज्ञान के सहारे प्रतिपादित किया 
था। पर इस सिद्धान्त मे आधुनिक मनोविज्ञान के अवचेतन मानस के सिद्धान्त का 
पूर्वाभास भी दृष्टिगोचर होता है। अरिस्तू के समय की जनता वर्ष भर में दो वार 
इस भाव-विरेचन-योग को ग्रहण करती थी । आधुनिक जगत्‌ के देनिक नाटक और 
सिनेमा के तमाणो को तो अरिस्तू भावसग्रहणी का ही नाम देता एवं मानव-चरित्र पर 
इन तमाशो का जो प्रभाव पड रहा है उसको देखते हुए उसका ऐसा कहना अनुचित 
भी नही होता । कला के रूप में साविकता (777ए९75277ए) रहती है, यह तथ्य 
अरिस्तू ने अपने गरुसे ग्रहण किया था पर कला का उद्देश्य जीवन की प्रत्वभिव्यवित 
के द्वारा एक विशिष्ट प्रकार का आनन्द-प्रदान हमारे जीवन में भाव-सतुलन की 

स्थापना करना है, यह अरिस्तू की आलोचनाशास्त्र को अपनी देन थी । आदर्श नगर- 
व्यवस्था मे कवि की शिक्षक और भाव-सशोघक के रूप मे आवश्यकता रहती है । 


जैसा कि कहा जा चुका है कि अरिस्तू ने इस ग्रथ में विशेष रूप से त्रागेदी नामक 
नाटक का ही विवरण उपस्थित किया है। यह नाटक एसे कार्य की प्रत्यभिव्यवित 
है जो गभीर, पूर्ण और कुछ विज्ञालता लिये हो । इसकी भाया नाटक के विविध 
भागो में प्राप्त होनेवाले कलात्मक अलकारो से सजी-बजी होनी चाहिग्रे। प्रत्यभि- 
व्यक्ति क्रियात्मक होनी चाहिये, वर्णनात्मक नही । करुणा और भय को (दर्णको और 
पाठको में ) उत्पन्न करके नाटक को उनमे इन्ही तथा अन्य मनोवेगो का परिष्कार करने 
की क्षमता होनी चाहिये । च्ागेदी के ६ अग अथवा तत्त्व होते है-- (१) दृष्यमान 
रूप (औपुसिस ), (२) गीति (मैलोपोड्या), (३) शब्द-चयन (लैक्षिस), (४) 
कथावस्तु (मीथॉँस्‌ ), (५) चरित्र (एथॉस्‌) और (६) विचार (दियानोइया )। 
आधी से अधिक पुस्तक में अरिस्तू ने इन्ही विपयो का विवेचन किया है। तदुपरात 
भाषा के सबंध में व्याकरण और अलकारो का भी थोडा विवेचन किया है। शेप 
पुस्तक में महाकाव्य एवं महाकाव्य और ब्रागेदी के भेद का प्रतिपादन किया है । 
अस्तुत लेखक अरिस्तू के काव्यगास्त्र और भरत मृनि के नाटचज्ञास्त्र के तुलनात्मक 
अध्ययन में सलूग्न है और इस विपय मे निकट भविष्य में विस्तारवबुरवंक लिखने का 
सकल्प किये है। इस समय इतना ही पर्याप्त है । 

उपयुक्त पृष्ठो में अरिस्तू के विपुल साहित्य मे निहित विचारो का अत्यन्त सक्षिप्त 
विवरण प्रस्तुत करने का असभव प्रयत्न किया गया है । ऐसी आजा नही है कि इस 


३६ अरिस्तु की राजनीति 


विवरण को सततोषप्रद समझा जाय । सस्कृत की पुरानी लोकोक्ति को कि 
अकरणान्मन्दकरण श्रेय. अथवा अग्रेजी की उक्ति को कि ७०7८-08 ॥5 
0९6९४ ४॥270 70777 दृष्टि में रखकर यह धृप्टता की गई है। प्रसिद्ध 
फ्रेच विद्वान लियाँ रोबिन्‌ ने अपनी पुस्तक ॥,8 [?€75९८ (50९८वृप८ -- (57९6८ 
70७९६ में अरिस्तू के विषय में सबसे लम्बा अध्याय लिखकर उसको 
महत्ता का प्रतिपादन एक वाक्य में इस प्रकार किया हैे--तर6ट छझछ३8 4 
77207 टाटएट0]928८०७६ गत & 7980८7 ६८2८१८४ ?? “समर्थ विश्वज्ञ 
और सिद्ध शिक्षक” एवं ज्ञानिना गुरु” अरिस्तू दशन-जगत्‌ में सवेदा 
के लिए अमर है । चिरकाल तक ज्ञान-विज्ञान की प्रगति में उसके विचार वाधक 
बने तो इसमें उसका दोष नहीं था । उसने कही भी सर्वज्ञता का दावा नहीं 
किया । गलती की तो उसके पश्चात्‌ आनंवाली पीढियो ने । दाशनिको का सच्चा 
सत्कार है उनके विचारों की निर्मम आलोचना--जंसा कि स्वय अरिस्तू ने अपने 
गुरु के विषय में किया ) पर उसके शिप्यो ने उसको आलोचना न करके उसको 
सर्वज्ञ मान लिया । 


अरिस्तू की राजनीति (बहिरज्) 


अरिस्त्‌ की राजनीति नामक पुस्तक उसकी सदाचार-शास्त्र नामक पुस्तक से 
घनिप्ठ सवध रखती है। वास्तव में यह दोनो पुस्तक एक दूसरी की पूरक 
है । दोनो पुस्तको में यत्र-तत्र एक दूसरी के प्रति सकेत मिलते है । पर कुछ 
समस्याएँ ऐसी हैं जो अरिस्तू की प्राय सभी रचनाओ के सबंध मे 
समान रूप से पाई जाती हैं । इन रचनाओ का वतंमान रूप इनके सपादको के द्वारा 
दिया हुआ है जो आधुनिक सपादको के लिये कठिनाइयाँ उत्पन्न करता है। अनेकों 
रचनाओ की अवान्तर पुस्तको का क्रम इतना उलझा हुआ है कि उसका सर्वसम्मत 
हल उपलब्ध हो ही नही सकता । विशेष रूप से यह कठिनाई मेताफीसिक्स (पराविद्या ) 
और पोलिटिक्स (राजनीति) नामक रचनाओ के विपय में सामने आती है। अनेकों 
स्थानों पर लेखक ने प्रतिज्ञा की है कि वह अमुक विषय पर आगे चलकर विचार करेगा 
पर उसने ऐसा नहीं किया । एकाघ वार जिस वात का उसने तत्काल आगे विचार 
करने का सकेत दिया है उसका विवेचन बहुत दूर आगे चलकर किया है। अनेको बार 
जो वात उसने एक स्थान पर कही है उसका अन्यत्र कही स्वय विरोध अथवा खडन किया है। 


अरिस्तु की राजनीति कु 


पुनरावृत्ति की तो कोई वात ही नही । ऐसी विचित्र स्थिति का कारण यह है कि अरिस्तू 
के प्रकाशित ग्रथ-वे ग्रथ जिनकी उसने अतिम एव पूर्ण रूप देकर स्वय प्रकाशित किया 
था---सव लुप्त हो गये । जो रचनाएँ आज उसके नाम से हमको उपलब्ध है वे या तो 
स्वय उसके द्वारा अथवा उसके जिष्यो हारा प्रस्तुत किये उसके व्याख्यातों के 
सक्षिप्त स्मृति-सूत्न-नोट्स--है । इन्ही को उनके सपादको ने अपनी सूझ वृझ के 
अनुसार नाना ग्रथो के रूप में ग्रथित कर दिया है। क्योकि सपादन का काय लेखक 
के जीवन-काल से सकडो वर्ष पीछे हुआ अतएवं उसके सम्प्रदाय के अन्य विद्वानों की 
कत्तिषय रचनाएँ भी विचार-साम्य के आधार पर अन्नात भाव से अरिस्लू की रचना- 
राशि में सम्मिलित हो गई । बहुत सी सामग्री स्वय जरिस्तू ने ही नोट्स के रूप में 
जानकारी का सग्रह करने के लिये एकत्रित की थी , इसमें से बहुत कुछ नप्ट हो गई 
ओर कुछ उसकी रचनाओं में सगृहीत हो गई । 


इन्ही सव कारणों से अरिस्तू की राजनीति की पुस्तकों का क्रम भी एक समस्या 
वन गया है । आधुतिक विद्वानो और सपादको ने इस क्रम को वडी बारीकी के साथ 
आलोचना की है। प्राचीन ग्रीक ग्रथो में पुस्तको के भागो की गणना वर्णमाला के 
अक्षरों द्वारा की जाती थी । ग्रथ का एक भाग पुस्तक कहलाता था और उसका सवध 
विषय विवेचन नही होता था । कारण यह था कि ग्रथ उस समय विशेप प्रकार से तैयार 
किये हुए चमडें पर लिखे जाते थे । ग्रथ का जितना भाग एक खाछू पर आ जाता था 
एक पुस्तक कहलाता था। प्छातोन की रिपब्लिक मे १० और बरिस्त की राजनीति 
में ८ पुस्तकें हैं। इसका अरये यह है कि प्रथम ग्रथ १० खालो पर लिखा जाता था 
और दूसरा ८ खालो पर। कॉर्नफोर्ड ने इसीलिए अपने रिपब्लिक के अनुवाद में 


इस चम-बुद्धि का परित्याग कर विपय के प्रतिपादन की दप्टिसे अध्यायो की 
कल्पना की है । 


इस विपय पर प्राय सभी संपादक एकमत है कि “राजनीति” एकीकृत अथवा 
समरस रचना नहीं हैं। यह परस्पर सवध रखनेवाले विविध मिवधों का समदठ 
जो किसी आदर्ण क्रम में ग्रथित नही किये जा सके । यह भी सभव है कि यह सव निदध 
विभिन्न समय पर भ्रस्तुत्त किये गये हो । जिन पथ्रक पृथक निवधों का सग्रह इस ग्रथ 
का चत्तलाया जाता है उनकी सस्या ५ अथवा ६ है। (१) प्रथम निबंध में यृहस्थी 
का वणन किया गया है जो नितान्त स्वाभाविक और बावश्यक है वयोकि गहस्थियाँ 


ही क्रण विकसित होकर कालान्चर में नगर-राष्ट का रुप धारण कर लेती हैं। 


३८ अरिस्तू को राजनीति 


यह निवध प्रस्तुत ग्रथ की प्रथम पुस्तक हे । (२) दूसरा निवध आदशे व्यवस्थाओ का 
वर्णन करता हे । इसमे उन आदर्श व्यवस्थाओ का भी वर्णन हे जिनका केवल से द्वान्तिक 
रूप में प्रस्ताव किया गया था ओर उन व्यवस्थाओ का भी वर्णन हे जो अनेको राप्ट्रो में 
व्यवहार में आ रही थी ओर आदर्शरूप होने के कारण सम्मान की दृष्टि से देसी जाती 
थी । राजनीति में यह निवध दूसरी पुस्तक हे। (३) तीसरे भाग मे (जो कि राजनीति 
की तीसरी पुस्तक है ) राजनीतिक व्यवस्था के सामान्य सिद्धान्तो की चर्चा हे--जसे 
नागरिकता का स्वरूप, सविधानो अथवा व्यवस्थाओ के भेद, विविध व्यवस्थाओ में 
न्याय-वितरण के सिद्धान्त एवं राजपद के सिद्धान्त इत्यादि । (४) चोथे भाग में 
जो कि राजनीति की दो (एवं कुछ विद्वानो के मत मे तीन) पुस्तकों मे फला हुआ ह 
क्रियात्मसक एव वास्तविक राजनीति का वर्णन है। व्यवहार में विविघ प्रकार के 
सिद्धान्तो मे किस प्रकार समझोता और सम्मिश्रण होता हे और आदर्श सिद्धान्त किस 
प्रकार नीचे उतर आते है यह सब विपय इस भाग में पाये जाते है एव राजनीति की चोथी 
और पाँचवी पुस्तक इसी विपय को समपित हूँ । छठी पुस्तक को भी कुछ आलोचक 
इसी चौथे भाग के अन्तर्गत मानते है । कुछ अन्य विद्वान्‌ इसको पॉचवाँ भाग मानते 
हैं । इस भाग में उन विविध उपायो का वर्णन हे जिनके द्वारा विविध प्रकार की 
व्यवस्थाओ को स्थायी बनाने में सफलता मिलने की आशा की जा सकती है। शेप 
दो पुस्तको (सातवी ओर आठवी ) में राजनीति के अन्तिम (छठे ) भाग का--राज- 
नोतिक आदर्श ओर आदहो व्यवस्था का-विवरण प्रस्तुत किया गया हे । इन भागो को 
अरिस्तू ने मेथड्स कहा है जिसका अर्थ विभाग या व्यवस्था है । 


कह नही सकते कि उपर्युक्त छ विभागो और आठ पुस्तको को यह परम्पराप्राप्त क्रम 
स्वय अरिस्तू ने दिया था अथवा उसकी रचनाओ के आरभिक सपादको ने । परच्तु 
आधुनिक विद्वानों ने इस क्रम को एक समस्या के रूप में ही देखा हे । इसका कारण यह 
ह कि तृतीय पुस्तक के अन्तिम खड में यह कहा गया है कि अब आदर्श अथवा श्रेप्ठ 
व्यवस्था का वर्णन आरम होगा पर वास्तव में यह वर्णन सातवी पुस्तक मे आरभ हुआ 
हे। इतना ही नही सातवी पुस्तक का प्रथम वाक्य कुछ त्रुटित रूप मे तृतीय, पुस्तक के 
अन्तिम वाक्य के रूप में विद्यमान है जिससे यह सूचित होता हे कि अरिस्तू अथवा उसके 
प्रारभिक सपादक का उद्देश्य सातवी पुस्तक को तृतीय पुस्तक के उपरान्त रखने का था । 
इसके अतिरिक्त चोथी पुस्तक मे श्रेष्ठ व्यवस्था के वर्णन की ओर सकेत है पर सातवी 
आठवी पुस्तको में चौथी, पॉचवी और छठी पुस्तको के प्रति कोई सकेत नहीं है । 
इससे भी यही सूचित होता है कि सातवी ओर आठवी पुस्तके तृतीय पुस्तक के तत्काल 
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पदचात्‌ आनी चाहिये थी और चौथी, पाँचवी तथा छठी उनके पश्चात्‌ आनी चाहिये 
थी । इसी प्रकार चौथी, पाँचवी और छठी पुस्तकों के क्रम के विपय में यह आपत्ति 
है कि छठी पुस्तक में चौथी पुस्तक की समाप्ति के विषय को चाल रखा गया है और 
पाँचदी पुस्तक का विपय इन दोनो के मध्य में एक व्यवधान के रूप मे रख दिया गया 
है। अधिक अच्छा क्रम होता ४,६,५ पुस्तको का । इन्ही अडचनो को दृष्टि मे रखकर 
कुछ आलोचको और सपादकों ने राजनीति की पुस्तकों के नवीन क्रमों का 
प्रस्ताव किया है। न्यूमेंच ने तो अपने सस्करण में थोडा परिवर्तत कर भी 
दिया है । 


पर अधिक विचार करने पर यही उचित प्रतीत होदा है कि राजनीति की पुस्तको 
वंश परम्परागत क्रम ही अन्य प्रस्तावित क्रमो की अपेक्षा अधिक तकंसम्मत है। 
यह जो कहा जाता है कि तृतीय पुस्तक के पच्चात्‌ सात्वी पुस्तक आनी चाहिये, तो 
यह वात भाषा के विचार से भले ठीक हो, तक की दृष्टि से ठीक नही है। आदर्श-व्यवस्था 
के विपय में अपना विचार प्रस्तुत करने के पूर्व विद्यमान व्यवस्थाओं और प्रस्तावित 
व्यवस्थाओ के स्वरूप, उनकी त्रुटियो और उनकी आलोचना का ज्ञान आवश्यक है । 
इन्ही के आधार पर आदर्श-व्यवस्था के भवन का निर्माण हो सकता है । अतएव तृतीय 
पुस्तक के पण्चात्‌ राजनीति की वास्तविकता का पर्यालोचन आवश्यक है । इसी प्रकार 
सभी प्रकार की व्यवस्थाओं को स्थायित्व प्रदान करनेवाले उपायो का विचार करने 
से पूर्व व्यवस्थाओ में क्रान्ति और परिवर्तत होने के कारण जानना आवश्यक है 
अतएव पाँचवी पुस्तक का चतुर्थ पुस्तक के पण्चात्‌ आना आवश्यक है | इन सब 
युक्तियों के आधार पर यह कहा जा सकता है कि यद्यपि राजनीति की पुस्तकों का 
परम्परागत क्रम भले ही नितान्‍्त आदर्श न हो तथापि उनके जो नवीन क्रम प्रस्तावित 
किये गये हूँ उत्तकी अपेक्षा अवश्य अधिक युक्तियुक्त है । आरभ में समग्र सगठित 
समाज ओर राजनीति की जड गृहस्थी के स्वरूप का विवेचन करके तद॒परान्त मन्तीपियो 
द्वारा प्रकल्पित ग्रथणत आदण्ण-व्यवस्थाओ एवं सुगासित माने जानेवाले राष्ट्रो में वास्तव 
में व्यवहत श्रेप्ठ सविधानों का विचार किया गया है । इसके उपरान्त राजनीति 
के स्वरूप का और सविधानों के सभाव्य प्रकारो की रूप-रेखा प्रस्तुत की गई है ।! 
इसके पण्चात्‌ उपर्युक्त प्रकारो के विभिन्न प्रकार के मिश्रणो से जो वास्तविक सविधान 
उत्पन्न हुए हैं अथवा हो सकते है एव इन विभिन्न प्रकार के सविधानो की छब-छाया में 
किस प्रकार की मनोवृत्ति की जनता का विकास और किस प्रकार का न्याय सभव हो 
सकता है, इस समग्र उलझन को सुलझाने का प्रयत्न किया गया है। तदुपरान्त विभिन्न 
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प्रकार के सविधानों में किन कारणो से क्रान्तियाँ उत्पन्न होती है यह समझाया गया है । 
जिस प्रकार रोग हो जाने के पश्चात्‌ उसका उपचार किया जाता है,इसी प्रकार क्रान्तियों 
के कारणों के पश्चात्‌ सविधानों को ऋरान्ति से बचाने और स्थायी बनाने के उपाय 
बतछाये गये हैँ और अन्त में अरिस्तू ने सारे अनुभव और ज्ञान के आवार पर समग्र 
अध्ययन के निचोड के रूप में आदर्श संविधान एवं आदर्श शासन-व्यवस्था की अपनी 
कल्पना प्रस्तुत की है । अरिस्तु की रचनाएं जिस रूप में उपलब्ध होती है उसको देखते 
हुए यह क्रम युक्तियुक्तता की दृष्टि से अत्यन्त सतोयप्रद है । 


इसके आगे यह प्रइन आता है कि इस ग्रथ की रचना कब हुई ? इस प्रहन का उत्तर 
कठिन इसलिए हो गया है क्योकि यह पता नही कि स्वय अरिस्तु ने इस ग्रन्थ को किस 
रूप में छोडा । यदि यह मानें कि अरिस्तू ने इस पुस्तक को विद्यमान क्रम दिया तब तो यहो 
स्वीकार करना पडेगा कि इस ग्रथ को उसने किसी विशिष्ट अवसर पर और सीमित 
समय के भीतर प्रस्तुत रूप दिया होगा । यह वात दूसरी है कि इस ग्रथ में सम्मिलित 
सामग्री का सकलूून उसने अलग अलग अवसरो और स्थानों पर किया हो । ऐसा तो 
सभी ग्रथकार करते हैं । पर अरिस्तू के ग्रथो की समस्या अन्य ग्रथकारो की समस्या से 
भिन्न है। उसके ग्रथो की जो सूचियाँ उपलब्ध होती है उनमे से बहुत ग्रथ सवेदा के 
लिये विलुप्त हो गये है एव कुछ नाम उन सूचियों में ऐसे मिलते है जो उसके कुछ 
उपलब्ध ग्रथो के भाग मात्र हैँ। इससे यह निष्कर्प निकलता है कि कभी उसके ग्रथो के 
अलरूग अलग भाग पुथक्‌ पुथक्‌ ग्रथ माने जाते थे। सदाचार-मास्त्र के सबंध में जो दो 
ऐथिक्स नाम के ग्रथ अरिस्तू-कृत माने जाते है उनके कुछ भाग बिलकुल एक समान और 
शेप भाग एक दूसरे से भिन्न है। अतएवं यदि यह माना जाय कि अरिस्तू की रचनाओं 
का वर्तमान रूप उसके सपादको का दिया हुआ है तो ग्रथो के समय की समस्या अत्यन्त 
जटिल हो उठती है । एक विकल्प यह भी हो सकता है कि कुछ ग्रथो को अरिस्तृ ने 
स्वय ग्रधित और प्रकाशित कर दिया हो और कुछ को उसके सपादको ने सम्पादित 
करके प्रकाशित किया हो । इस अनिश्चित स्थिति के कारण आधुनिक विद्वानों ने 
अनेक प्रकार की कल्पनाएँ की हैं। जन विद्वान वैनेर याएगर ने अपने सुप्रसिद्ध ग्रथ 
2750665(07प्रावीरएुपाहु दागाटाएट8८75६९5ट८छशाढाफ्ताणजटॉप्रपा 2 
(अरिस्तु--उसके विकास के इतिहास का आधार ) में वडे परिश्रम से अरिस्तू की रच- 
ताओ के विविध स्तरों को एक दूसरे से पृथक किया है और उनके समय को निर्धारित 
करने का प्रयत्न किया है । परिणामत याएगर ने वतलाया है कि राजनीति की अतिम 
दो पुस्तकें अरिस्तू की प्रारभिक रचना हैं क्योकि उनमें उसके गुरु प्लातोन का प्रभाव 
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दृष्टिगोचर होता है और जिन रचनाओ अथवा रचनाशो में इस प्रकार का प्रभाव पाया 
जाता है वे उस समय की रचनाएँ मानी जानी चाहिये जिस समय तक अरिस्तू प्लातोनके 
आदशववाद के प्रभाव से मुक्त नहीं हो पाया था। इसके विपरीत याएगर के अनुयायी 
प्रो० फॉन आनिम्‌ ने याएगर की पद्धति का अनुसरण करते हुए अपने 2परा सित8- 
<पाए522८8४८६४६८ १67 ॥78500।2८8 ८7९7 720॥६ अरिस्तू की 'राजनीति' 
की उत्पत्ति का इतिहास नामक ग्रथ में यह निष्कर्ष निकाला है कि दो अतिम पुस्तके 
सबसे पीछे की रचनाएँ हैँ। रेव०वाकर ने अथेन्स के संविधान के सबंध में एनसाइक्लो- 
पीडिया श्रिटैनिका (११वाँ सस्करण) में लिखा है कि अयेन्स का संविधान पौलिटिक्स 
के परचात्‌ काल की रचना है क्योंकि उसमे सम्राट फिलिप की मृत्यु (ई(० पू० ३३६) 
के पीछे की किसी घटना का सकेत नही है । जब कि अथेन्स के संविधान में इसके 
पश्चात्‌ ई०प०३२९ तक की घटनाओ का उल्लेख है | वार्कर का मत है कि पौलिटिक्स 
अरिस्तू के अथेन्स के द्वितीय निवासकाल की रचना है अर्थात्‌ ई० पू० ३३५ से ई० २० 
३२२ के मध्य की रचना है। इसकी कुछ पुस्तको का दृष्टिकोण यथार्थवादी और कुछ का 
आदर्शवादी है जिसके कारण इसको विभिन्न समयो की रचना का सग्रह मात्र माना 
गया है। वार्कर के मत मे यह दलील नि सार है क्योकि कोई भी लेखक ऐसा करता । 
जहाँ वह ययार्थ स्थिति का वर्णन करता है उसका दृष्टिकोण यथार्थवादी है तथा जहाँ 
वह आदर्श संविधान की रूपरेखा प्रस्तुत करता है वहाँ उसका दृष्टिकोण आदर्शवादी 
है। तथा जिन दोपो और खामियो के कारण इसपर असगति का अपराध लगाया जाता 
है वैसे दोप तो कुछ सीमा तक आजकल तक की रचनाओ मे पाये जाते है। अतएव 
पीलिटिक्स को भरिस्तू के जीवन के प्रौढतम भाग की---अर्थात्‌ उम समय की 
जव कि वह “लीकेयम्‌” में मुख्याधिप्ठाता था--रचना स्वीकार करना ठीक 
होगा, साथ हो यह भी स्तरीकार करना ठीक होंगा कि यह पुस्तक सामश्येण एक 


इकाई है और सुग्रथित है। प्राय सभी पुस्तको में आगे पीछे की पुस्तकों के प्रति 
सकेत मिलते है । 


अरिस्तू की उपलब्ध रचनाओ और समग्र रचनाओं की पुरानी तालिकाओ को 
देखने से पता चलता है कि उसने अपने जीवन मे किसी समय ऐसा सकनन्‍्प अवश्य किया 
होगा कि में समग्र ज्ञान को सगृहीत करके सग्रथित कर जाऊँगा । वहुत सभव है कि 
यह सकलल्‍प उसने अकादेमी में अध्ययन करते समय किया हो । इतना तो इस समय 
उपलब्ध होनेवाले यूनानी साहित्य से पता चलता है कि अन्य किसी ग्रीक लेखक की 
महत््वाकाक्षा इस प्रकार को नहीं थी । अपने इस सकलप के अनुसार उसने तथ्यो का 
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संग्रह भी बहुत पहले से आरभ कर दिया था और होना भी ऐसा ही चाहिये था। 
पर इससे यह अनुमान तो नही निकाला जाना चाहिये कि उसकी सव रचनाएँ फुटकर 
असगत तथ्यो की गठरियाँ भर है । ऐसा कहना विश्व के एक महान बुद्धिमान के प्रति 
घोर अन्याय होगा। बीसवी शताव्दी जो अधिक अच्छा, अधिक स्पप्ट और अधिक 
दूर तक देख पाती है यह उसके कधो पर खडे होने के कारण है । 


अरिस्तू की रचनाएँ, शैली की दृष्टि से तीन प्रकार की थी---( १) सवादात्मक 
रचनाएँ जो उसने अपने गुरु की शैलीके अनुकरण पर प्रस्तुत की थी परन्तु जो अब नही 
मिलती । प्राचीन काल में इनकी पर्याप्त ख्याति थी और अनेको विद्वानों ने इनका 
अनुकरण किया था । इनके लुप्त हो जाने का कारण यह प्रतीत होता है कि इस प्रकार 
की कला में अरिस्त्‌ केवल अनुकरण करनेवाला था अतएवं उसकी रचनाएँ अपने गुरु 
की रचनाओ की तुलना मे अधिक समय तक नही टिक सकी । (२) दूसरे प्रकार की 
रचनाएँ अनेक प्रकार,की सूचियाँ थी जिनको अरिस्तू, उसके सहयोगियों भौर शिष्यों ने 
परिश्रम और खोज से प्रस्तुत किया था तथा जिनका उपयोग शिक्षण और ग्रथ रचना में 
किया गया था । अथेन्‍्स का सविधान इस प्रकार की रचनाओ में से वच रहा है और यह 
स्वय अरिस्तू की रचना माना जाता है। अरिस्तू निगमनात्मक (इन्डक्टिव) दाश- 
निक था अतएवं उसकी विचार-पद्धति और ग्रथ-रचना इस प्रकार की सूचियो के आधार 
पर ही चल सकती यी। अब इस प्रकार की सूचियाँ तो उपलछब्ध नहीं होती 
पर इतना निरचय है कि उनमें से बहतो का निचोड उसकी विविध रचनाओ 
में आ गया है । 


अरिस्तू की (३) तीसरे प्रकार की रचनाएँ उसकी विविध विपयो की स्मृति- 
सहिताएँ है । आजकल अरिस्तू की यही रचनाएँ उपलब्ध हैं। अपने विद्यालय में 
विविध विपयो पर व्याख्यान देना अरिस्तू की पाठविधि का स्वरूप था । इन व्याख्यानों 
में वह जिस व्यय का प्रतिपादन करता था और अन्त में जिस निष्कर्ष पर पहुँचता 
था उसको स्मृति की सहायता के लिए सूत्ररुप में वह भी लिखता रहा होगा और 
उसके शिप्य भी। यही ( लेक्चर नोट्स ) व्याख्यानो के सूत्र अरिस्तू की उपलब्ध 
रचनाएँ हैं । इनको समघिक आठ भागो में विभकत किया जा सकता है---(१) अनुभव 
के विश्लेषण का शास्त्र अथवा तकंशास्त्र, (२) भौतिकी विद्या, (३) पराविद्या, प्रथम 
दर्शन अथवा देवविद्या, (४) जीव-विज्ञान, (५) आत्म-विज्ञान या मनोविज्ञान, 
(६) सदाचारशास्त्र, (७) राजनीतिश्ञास्त्र और (८) साहित्य और भाषण कला । 


अरिस्तु की राजनीति के 


आधुनिक विज्ञान की दृष्टि से इसमे से (१), (३), (५), (६) दर्शनशास्त्र के 
अन्तर्गत आयेगे , (२) और (४) विज्ञान के अन्तगंत, (६) और (७) सामाजिक 
विज्ञान के अन्तर्गत एव (2८) आलोचना के अन्तर्गत गिने जायेंगे । यदि भारतीय दृष्टि- 
कोण से इनका विभाजन किया जाय तो धर्म के अन्तर्गत (३)और (६) की गणना होगी, 
अर्थ के अन्तर्गत (७) की गणना होगी, काम के अन्तगत (८) और (४) के कुछ अशो 
की गणना होगी एव मोक्ष के अन्तर्गत पुन (३) की गणना होगी । शेप सब रचनाएँ 
बहुत कुछ अर्थ और घम के अन्तगंत भा सकेगी । 


इस प्रकार अरिस्तू की राजनीति उसकी राजनीति-शास्त्र सबधी रचनाओ मे से 
एक है। इसी प्रकार की अन्य उपलब्ध होनेवाली रचनाएँ अथेन्स का सविधान 
और 'आइकोनोमिका (गृह-प्रवन्ध-विद्या) है। लुप्त हुई रचनाओ मे प्रोट्रेप्टिकस, 
राजविद्या और उपनिवेशिकी का नाम लिया जाता है। इसमे से प्रथम की रचना 
ऋरभ्स द्वीप के किसी राजा को उपदेश देने के निमित्त की गई थी और शेप दो की रचना 
अलक्जाण्डर को उपदेश देने के लिए । यह सभव है कि इन लुप्त हुए निवधो के विचार 
अरिस्तू की पॉलिटिक्स मे भी कही आ गये हो । ओइकोनोमिका अरिस्तू के उपलब्ध 
ग्रथो में गिती अवद्य जाती है पर सभी विद्वात्‌ इसको परचात्कालीन रचना मानते 
हैं। अधिक सभावना यही है कि यह उसकी परम्परा के किसी विद्वान के द्वारा 
वहुत वर्षो के पश्चात्‌ लिखी गयी है। इसकी तीव पुस्तकों में से एक पुस्तक 


(अन्तिम पुस्तक) तो केवल लैटिन भापा के अनुवाद में मिलती है, मूल ग्रीक रूप 
में नहीं मिलती । 


पॉलिटिक्स का अन्तरज्भ 


पॉलिटिक्स के आरभ में अरिस्तू ने यह सिद्ध किया है कि राज्य कोई कृत्रिम अथवा 
मनुष्य के ऊपर बाहर से लादी हुई सस्था नही है । इसका विकास मनुष्य के आन्तरिक 
स्वभाव से हुआ है । उसके गुरु प्लातोन का मत था कि राज्य अथवा नगर-राज्य 


मानव का ही चिकसित रूप है। इसी तथ्य की पुप्टि अरिस्तू ने भी की है। 
अरिस्तू का कहना है कि मनुष्य सामाजिक प्राणी है अर्थात्‌ वह दूसरे मनुष्यों 
के साथ हिल-मिलकर रहता है और इसी सामाजिकता के द्वारा उसके स्वरूप की 
अधिकाधिक अभिव्यक्ति सभव हुई है | भरिस्तू ने जीव-विनान का भी अत्यन्त 


गरभीर और विस्तृत अध्ययन किया था। उसने यह भी देखा ही था कि यह सथ 


४ अरिस्तू फी राजनीति 


मिल-जुलकर रहना केवल मनुष्यो मे ही नही मनुष्य से निचली योनियो के भी बहुत 
से प्राणियों में पाया जाता है। पर मानव प्राणी में अन्य प्राणियो की अपेक्षा यह 
विशेषता है कि वह विचारशील---विवेकशील प्राणी है अतएवं उसकी सामाजिकता 
निम्न श्रेणी के पशुओ की सामाजिकता से उच्च कोटि की--समजग और आगा पीछा 
सोचनेवाली-सामाजिकता है । 


यह विचारशील सामाजिक प्राणी जब अपनी अकुरित होती हई बिचारशीलता के 
आधार पर अन्य जीवघारियो से पृथक्‌ हुआ तो इसने किसी न किसी प्रकार की अपेक्षा- 
कृत स्थायी विवाह-पद्धति द्वारा सबसे प्रथम माम्ाजिक सस्था को उत्पन्न किया । 
इस प्रकार कुटुम्ब की स्थापना हुई । कुछ अधिक बलशाली व्यक्तियो ने कुट॒म्ब को 
अधिक सक्षम और समुद्ध बनाने के लिए अन्य किसी मनुप्य को दास भी बनाया । 
अरिस्तू ने इसी प्रकार के परिवार की कल्पना में---जिसमें पति, पत्नी, सन्‍्तान और 
दास घटक-रप में विद्यमान हो---नगर-राप्ट्‌ और उसको शासन पद्धति का बीज देखा । 
इस कुटुम्ब का स्वामी इस वीजरूप राज्य का शासक है। पर उसका शासन इस 
राज्य के प्रत्येक घटक के प्रति पृथक्‌ प्रकार का है। स्वामी का पत्नी के प्रति जो 
शासन का प्रकार है वह उस कोटि का है जो राजनयिक के अपने साथी नागरिको पर 
शासन को कोटि है। पिता का सन्‍्तान के प्रति शासन उसी प्रकार का है जैसा 
किसी राजा का अपने प्रजाजनो के प्रति होता है। स्वामी का दास के प्रति शासन- 
सबंध एक पूर्णतया स्व॒तत्र स्वच्छन्दर शासक---कितु समझदार स्वच्छन्द शासक-- 
के शासन के समान है । 


पशु-जीवन को पार करके समुझ्नत मानव ने जो प्रथम सामाजिक सस्था को-- 
कुट्म्व को--स्थापित किया तो इससे उसका जीवन पूवपिक्षा अधिक विकसित और 
विशाल बना , उसमें मानवता का और अधिक प्रस्फूटन हुआ। मानव में नवीन 
जच्छाइयाँ विकसित हुई--स्नेह, वात्सल्य और प्रवन्धक्षमता अकुरित हुई । पर इस 
विकास के लिये भौतिक आवश्यकताओ की पूत्ति भी आवश्यक है एवं काम करनेवाले 
दासो की आवश्यकता भी है । अतएव प्रधम पुस्तक में अरिस्तू ने दास-प्रथा और 
बनाजन-कला का विद्देप रुप से विवेचन किया है | इसका कारण यह है कि 
जीवन के सुख-सुविधामय होने के लिये भौतिक साधनो का होना आवश्यक है 
एवं जीवन के अच्छाई की ओर अग्रसर होने के लिये अवकाश की अनिवार्य 
आवशच्यकता है । 


अरिस्तू की राजनीति 3, 


गरिस्तू के समकालीन ग्रीक जगत में तथा होमर के समय से आरभ होनेवाले 
ग्रीक इतिहास में दास-प्रथा नागरिक जीवन का एक जविभाज्य अग थी । ग्रीक सम्यता 
के भव्य भवन की नीव दासो के श्रम पर पडी थी । यह ठीक हो सकता है कि यूनानियों 
की दास-प्रथा उतनी नुशस नहीं थी जितनी रोमन लछोगो की तथापि यह थी तो एक 
सामाजिक बुराई ही । विद्वान व्यक्ति के लिये भी किसी समय-विशेय के वातावरण से 
ऊपर उठना कितना कठिन होता है, इसका उदाहरण अरिस्त का दास-प्रथा का विवेचन 
हैं। उसके मत में दास स्वतंत्र नागरिक के जीवन-यापत करने का सावन है और 
उसकी सजीव सम्पत्ति है। दास में जारीरिक गक्ति अधिक होती है पर वुद्धि 
केवल इतनी ही होती है कि चह अपने स्वामी की आज्ञाओं को समझ सके । उसका 
कार्य स्वामी के जीवन-यापन में सहायक होना है । बरिस्तू के मत में प्रकृति में उत्तम 
और अवमभ की विरोधी कोटियाँ सर्वन्न पाई जाती हैं एव जहाँ इस प्रकार की कोटियाँ 
पाई जाये वहाँ उत्तम गासद करे और अधम झासित हो यह दोनों पक्षों के लिये लाभ- 
दायक होता है। मनुप्यो मे भी प्रकृति ने इस प्रकार भेद उत्पन्न किया है । पर 
वास्तविकता ऐसी नहीं थी । बहुधा विजित लोगो को दास वना लिया जाता था । यहाँ 
तक कि एक वार तो प्लातोन तक को दास वनना पड चुका था । इस प्रकार की दासता 
अरिस्तू को मास्य नही थी । बह तो स्वाभाविक दास की दासता को ही स्वीकार करता 
है। साथ ही यह भी मानता था कि यह आवश्यक चही है कि दास का पुत्र मी दास हो , 
यह बिलकुल सभव है कि स्वाध्ञाविक दास का पुत्र स्वतन्न नागरिक के ममान विवेक- 


सपन्न हो । इस प्रकार स्वाभाविक दास और स्वाभाविक स्वृतत्र नागरिक का अन्तर 
नितान्त स्पष्ट नही है । 


अरिस्तू का कहना है कि ग्रीक लोगो को अपनी ही जाति (ग्रीक जाति ) के छोगो 
को दास नही बनाना चाहिये । क्योकि युद्ध मे सर्वदा उत्तम पक्ष की ही नही उत्तम बल 
की विजय होती है और केवल वर की उत्तमता सब प्रकार की उत्तमताओं से अभिन्न 
नहीं है । अतएव ऐसा हो सकता है कि युद्ध में विजित व्यक्ति उत्तमता में विजेताओं 
से बढ़कर हो | ऐसी स्थिति में उनको दास बनाने में कोई औचित्य नट्टी है बयोकि 
वे प्रकृत दास नही हैँ । यह मानकर कि स्वामी और दास के हित एक समान है अरिस्तू 
ने स्वासियों को दासो के प्रति मित्रता और समझदारी का वर्ताव करने की सीख दी है 
ओर यह भी कहा है कि अच्छी सेवा करने पर दासो को मुक्ति की आजा चँघानी चाहिये । 
अपने दासो के प्रति वर्ताव में उसने इसी सिद्धान्त का अनुसरण किया था। सथापि 
वास्तविकता यह है कि मानव-जाति में इस प्रकार स्वाभाविक विभाजन कही नहीं 


४६ अरिस्तू फी राजनीति 


पाया जाता कि कुछ व्यक्ति सर्वदा विवेकशील रहते हो और अन्य व्यक्ति सर्वदा 
विवेक-शून्य । कभी कभी मुनियों को भी मतिभ्रम हो जाता है और कभी कभी मूर्ख 
भी कालान्तर में घोर परिश्रम करने के फल-स्वरूप कालिदास बन सकते हैं| अत्तएव 
स्वाभाविक स्वामी और स्वाभाविक दास का भेद प्रकृतिकृत नही है । 


स्वततन्न नागरिक के लिये जीवन के सजीव साधघन--दास---के अतिरिक्त और 
बहुत सी वस्तुएं चाहिए । इसको धन-सम्पत्ति कहते है । इनको प्राप्त करने के तीन 
प्राकृतिक प्रकार हें--(१) पशुचारण, (२) आखेंट करना और (३) कृषि । 
द्वितीय प्रकार के अन्तर्गंद आखेट ही नही जल और स्थल पर दस्युकर्म और मछली 
मारना भी है। मनुष्य को भोजनाच्छादन के लिये जितनी आवश्यकता हो उसी 
सीमा तक इन वृत्तियो का अनुसरण करता चाहिये | यह गृहस्थी के प्रव् के लिये 
आवश्यक भी है । इस प्रकारो को सम्पत्ति प्राप्त करने का स्वाभाविक अथवा प्राकृतिक 
उपाय इसलिए कहा है कि इनके द्वारा उपयोगी वस्तुओ की उपयोगी मात्रा में प्राप्ति 
की जाती है। पर इन प्रकारो के अतिरिक्त धन-सम्पत्ति कमाने के अग्राकृतिक उपाय 
भी है जिनमें वस्तुओ की अदलाबदली साधन बनती है। इसके साथ वस्तुओ में वितिमय- 
मूल्य का सिद्धान्त स्थापित होता है। प्रत्येक वस्तु का एक मूल्य उसकी प्रत्यक्ष उप- 
योगिता होती है जैसे लेखनी की स्वगत अथवा प्रत्यक्ष उपयोगिता लिखना है, इसके 
अतिरिक्त उसका दूसरा मूल्य उसकी विनिमय की उपयोगिता है | हम लेखनी को किसी 
अन्य वस्तु अथवा रुपये-पैसे से बदल सकते है । जहाँ तक वस्तुओ का वस्तुओ के साथ 
विनिमय किया जाता है यह एक सीमा तक स्वाभाविक है क्योकि इसके द्वारा एक सीमा 
तक अपने पास की अनुपयुवत अधिक वस्तुओ को दूसरे को देकर उसके बदले उपयोगी 
बस्तुमो को प्राप्त किया जा सकता है । पर विनिमय का अप्राकृतिक स्वरूप तब प्राप्त 
होता है जब वस्तुओं का विनिमय धन (सरुपये-पैसे) के साथ होने लगता है। धन 
(सिवके ) की विशेषताएँ दो है , एक तो ताँबे, चाँदी अथवा सोने के रूप में यह स्वय 
उपयोगी होता है, तथा दूसरे इसका एक स्थान से दूसरे स्थान को ले जाता वस्तुओं को 
ले जाने की अपेक्षा अधिक सरल काम होता है। अरिस्तू के मत में विनिमय और 
व्यापार द्वारा अपरिमित घन एकत्रित करना अस्वाभाविक और नीत्ति-विरुद्ध है । 
इसी प्रकार उसने चतुर मनुप्यो द्वारा हस्तगत किये व्यापार सबधी एकाधिकार का 
वर्णन तो किया है पर उसको नीति-विरुद्ध ही बतलाया है । व्याज द्वारा धन की वृद्धि 
करना तो अरिस्तू के मत में सबसे बुरी बात है। समभवतया उसकी दुष्टि में अत्यधिक 
व्याज लेने और उसके द्वारा होनेवाले ऋणियो के विनाश के उदाहरण रहे होगे । 
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वाणिज्य-व्यवसाय द्वारा एवं वेको द्वारा सभ्यता के विकास में जो सेवा की गई है वह 
उसकी समझ्न में नही आई थी । 


इस प्रकार अरिस्तू ने, आरभिक वस्तुओ को आरभ मे वर्णन करने की अपनी पद्धति 
के अनुसार, राजनीति अथवा नगर-नीति के बीज गृहस्थ-जीवन का स्वरूप और घनाज॑न 
का स्वरूप वर्णन किया । गृहस्थी में गृहस्वामी दास पर, पत्नी पर और वच्चो पर जिस 
प्रकार के गासन चलाता है वही आगे चलकर वर्णित विविध प्रकार की गासन-पद्धतियो 
के वीज स्वरूप हैं । अनेक परिवार, गृहस्थियाँ अथवा कुटुम्ब॒ मिलकर ग्रामों का निर्माण 
करते हूँ और प्राय यह परिवार एक ही पुराने परिवार की शाखाएँ होते हैं । इन ग्रामो 
के मिलने से नगर, पुर अथवा पौलिस्‌ वन जाते हैं । यह सामाजिक समुदाय मनुप्य 
की आवश्यकताओं की पूत्ति के लिये निर्मित होते है अतएव इनका विकास नितान्‍्त 
स्वाभाविक है। परन्तु इनको स्वाभाविक कहने का यह आशय नही है कि इनके 
निर्माण में मानव-सकल्प का योग नही होता और न इसका तात्पर्य यह है कि अन्त तक 
इन समुदायो का उद्देश्य केवल भौतिक आवश्यकताओ की पृतिमात्र बना रहता है । 
जैसे जैसे मानव-सस्कृति का विकास होता है और भौतिक आवश्यकताओ की पूर्ति से 
अवकाश मिलने लगता है वैसे वैसे मानव-जीवन अनेक प्रकार के अच्छे जीवन की कल्पना 
और प्राप्ति के प्रति प्रयलशील होता है । अतएव नागरिक जीवन का लक्ष्य भौतिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति को अपने पेटे में डालकर अधिक व्यापक और समुन्नत हो जाता 
ढे--अर्थाते अच्छे जीवन की प्राप्ति हो जाता है । 


अच्छे जीवन की प्राप्ति नागरिक जीवन का लक्ष्य मान लेने पर अब यह देखना 
आवश्यक हो जाता है कि दा्णनिकों के चिन्तन में और राजनयिको के व्यवहार में 
अच्छे जीवन की क्या क्या कल्पनाएँ है और उसकी प्राप्ति के लिये क्या क्या उपाय कहे 
और व्यवहार में लाये गये है । विवेकजील प्राणी होने के कारण मनुप्य प्रथम तो अपनी 
योजना वनाता है और फिर उसको कार्यान्वित करता है । अतएव अरिस्तू ने नगर के 
विकास-क्रम का वर्णन करने के उपरान्त अपने समय तक की अच्छे जीवन को प्राप्त 
करने को सैद्धान्तिक और व्यावहारिक नागरिक व्यवस्थाओ का वर्णन और फिर उनका 
आलोचन किया है। इस दिशा में सबसे पहले उसने अपने गुरु प्लातोन की राजनीति 
नववी रचनाओं की ही ओर व्यान दिया है । प्लातोन ने अपनी “पौछितेड्या” अथवा 
आदर्श-नगर-व्यवस्था नामक पुस्तक मे इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था कि 
नागरिक जीवन मे जितनी अधिक एकता होगी उतना ही अच्छा नागरिक जीवन 
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होगा ।” इस एकता के मार्ग में सवसे बडी वाधा है कामिनी और काञड्स्चन का मोह। 
इसको दूर करने के लिये प्लातौन ने अपने “स्त्रियों और बच्चो के सबंध में सब के 
समानाधिकार_ के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया और सपत्ति के सबंध में भी इसी प्रकार 
का लक्ष्य नागरिको के समक्ष रखा । अरिस्तू ने इस मत का खडन किया क्योकि 
उसने कहा कि नगर तो स्वरूपत अनेकता से समन्वित होता है उसमें एकता नहीं लाई 
जा सकती । पर प्लातोन को नगर की अनेकविधता का भान था और उसने स्वय 
नगर को तीन वर्गों में विभकत किया था । उसने स्त्रियो, वच्चों और सपत्ति के 
सबंध में जो सब के समानाधिकार के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था वह केवऊ शासकों 
और सैनिको के लिए किया था क्योकि इन्ही वर्गों में कामिनी, काउ्चन और सपत्ति के 
सबंध में जो विवाद उठ खडे होते है वे नगर के लिए घातक सिद्ध होते हैं । इसके आगे 
अरिस्तू का कहना यह है कि यदि एकता के आदशे को नगर के लिये सर्वोपरि आदर्श 
मान भी लिया जाय तो भी वह एकता प्लातोन के द्वारा बतलाये हुए मार्ग पर चलने से 
प्राप्त नही हो सकती । आदर्श नगर के वच्चों की दशा अनाथो की जैसी होगी । 
जो सव की सन्‍्तान होगा उसके प्रति उसके अनगिनती माता-पिताओ का स्नेह गुणित 
नही हो सकेगा, बेंटकर पतला अवश्य हो जायगा । मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि 
उसके तीज्न से ठीत्र मनोवेग व्यापक होकर विवर्ण हो जाते हैं और उनकी तीब्ता, सघनता 
ओर गभीरता औदासीन्य और उथलेपन मे बदल जाती है । आखिर परमात्मा तक को 
विश्वव्यापित्व का मुल्य निराकारता के रूप में चुकाना पडता है । परिणामत सामा- 
जिक माता-पिता और सामाजिक पुतन्न-पुत्रियो में एक सा्वत्रिक उदासीनता के अतिरिक्त 
सच्चे वात्सल्य का दर्शव कही भी नही होगा । इसी प्रकार सव की सपत्ति की, जो किसी 
विशिष्ट व्यक्ति की अपनी सपत्ति नही होगी, ऐसी ही दशा होगी , कोई उसकी सार- 
सभाल देख-भाल करने का दायित्व क्यो अपने ऊपर लेगा ? 


सपत्ति के स्वामित्व और उपभोग के तीन सभव विकल्प हो सकते हँ--(१) 
स्वामित्व व्यक्तिगत, उपभोग सार्वजनिक, (२) स्वामित्व सार्वजनिक, उपभोग 
व्यक्तिगत, (३) स्वामित्व और उपभोग दोनो सार्वजनिक । इन तीनो विकल्पो में से 
अरिस्तू को प्रथम विकल्प मान्य है। अन्य विकलपो के विपय में उसने अनेको आपत्तियाँ 
उठाई है । सब मनुप्य न एक समान परिश्रमी होते है और न एक समान दायित्वपूर्ण 
अतएव यदि सपत्ति का स्वामित्व और उपभोग दोनो सार्वजनिक होगे तो वितरण किसी 
प्रकार भी सतोपप्रद नही हो सकेगा । यदि सार्वजनिक समानता का पालन किया 
जायगा तो जिन्होने अधिक परिश्रम किया है उनके प्रति अन्याय होगा और यदि वितरण 
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न्यायपुूर्ण होगा तो समानाधिकार का सिद्धान्त नही निभ सकेगा । फिर जिस सपत्ति 
पर सबका समानाधिकार होता है उसके विपय में अनन्त झगड़े टटे नित्य उठा करते है । 
इसके अतिरिक्त सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व से एक प्रकार की आत्मतृप्ति की ही 
प्राप्ति नही होती प्रत्यत उदारता दानशीलता इत्यादि सदगुणो का भी विकास इसी से 
सभव होता है। यदि यह कहें कि प्लातोन ने इस साम्यवाद का प्रतिपादन केवल 
शासको और रक्षको के लिये किया है सब नागरिको के लिये नही तो प्रड्न यह उठता 
है कि यदि यह अच्छा आदरणं है तो इसको सीमित क्यो किया और यदि यह कष्टदायक 
है तो नागरिको में से श्रेप्ठ व्यक्तियो ने क्या अपराध किया है कि वह कप्ट भोगें 
और अन्य लोग उनके बलिदान के आधार पर मौज उडाये । इन सब कारणो से अरिस्तृ 
ने सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व और सार्वजनिक उपभोग का समर्थन किया है। 
यह सत्य है कि सम्पत्ति के व्यक्तिगत स्वामित्व के कारण झगडे अवश्य होगे पर इसका 
कारण तो मनुष्य के स्वभाव की त्रुटि हो सकती है जो सम्पत्ति के स्वामित्व के दूर करने 
से दूर नही हो सकती प्रत्युत उचित प्रकार की शिक्षा-दीक्षा के दूर की जा सकती है। 
और फिर झगडे सम्पत्ति के स्वामित्व को सार्वजनिक बना देने पर भी श्ान्त तो क्या 
होगे घटेगे भी नही, वढ भले ही जायें । प्लातोन और अरिस्तू दोनों का ही दृष्टिकोण 
आधुनिक अर्थविज्ञान के सिद्धान्तो से प्रभावित नही था । दोनो ही नगर के जीवन मे से 
अच्छे जीवन की प्राप्ति में आडे आनेवाली वाघाओं को दूर करना चाहते थे । अत- 
एवं जब अरिस्तू सम्पत्ति के सार्वजनिक स्वामित्व का विरोध करता है तो इसका 
अर्थ यह कदापि नही समझना चाहिये कि वह पूजीवाद का समर्थन करता है। अधिक 
सम्पत्ति के राशिकरण का उसने विरोध किया है। उसका दृष्टिकोण यह है कि सम्पत्ति 
ओर परिवार पर व्यक्तिगत अधिकार नागरिको के सुख और सद्वृत्तियो के विकास 
का आधार है अतएवं इसको समाप्त नही करना चाहिये । अतिगामी एकता न सभव 
है न वाछत्तीय । अरिस्तू का मार्ग स्वंदा सम्यक प्रकार का मध्यममार्ग है । सम्पत्ति की 
समानता और सार्व॑जनिकता पर उसने गभीरता के साथ विचार किया है। सम्पत्ति की 
समानता के मार्ग में दो महान्‌ बाघाएँ है-एक मनुप्यो की योग्यता और क्षमता की 
असमानता ओर दूनरे नागरिको की सख्या की अस्थिरता । अतएव सब बातो का विचार 
करके वह इस निप्कर्प पर पहुँचता हैं कि ऐसी व्यवस्था की जानी चाहिये कि अच्छे 
आदमियो को अत्यधिक धन-दौलत की चाह न हो और बुरे आदमियो को प्राप्ति न हो। 


इसके उपरान्त अरिस्तू ने स्पार्टा क्रे! (अथवा क्रीट) और कार्खी दौन्‌ (अथवा 


कार्थेज) की शासन-पद्धतियो का विवरण उपस्थित किया है एवं उनके गुण-दोपो का 
है 


न 
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विवेचन किया है । यह तो एक से अधिक वार बतलाया जा चुका है कि अरिस्तू ने 
१५८ सविधानो का सग्रह किया था | इसी ज्ञान का उसने यहाँ उपयोग किया है । 
इन तीनो नगर-राप्ट्रो के सविधानों का ऐतिहासिक और तुलनात्मक अध्ययन 
करने के पव्चात्‌ उसने अथेन्स के पुराने सविधान के सबंध में भी कुछ विवरण 
उपस्थित किया है जो सभवत प्रक्षिप्त है। इस भाग का महत्त्व ऐतिहासिक और 
विवरणात्मक है। 


इस प्रकार आदर्श नगरो के सैद्धान्तिक और व्यावहारिक रूपो का विवरण और 
आलोचना प्रस्तुत करने के पश्चात्‌ अपनी निगमनात्मक (इण्डक्टिव ) पद्धति के अनुसार 
अरिस्तू नगरराप्ट्र सम्बन्धी सामान्य सिद्धान्तो अथवा नियमों का स्वरूप निर्धारित करता 
है । उसकी सबसे मुख्य विशेषता है शुद्ध लक्षणो अथवा परिभाषपाओं का भ्तिपादन | 
अतणव वह यह निश्चित करने का प्रयत्त करता है कि नागरिक और नगर-राष्ट्र और 
उसका सविधान किसको कहते है ” शासन-व्यवस्थाओ के कितने प्रकार होते है ” 
इत्यादि । 


नगर और नागरिक सापेक्षिक शब्द है । ग्रीक नगरो का स्वरूप एक समान नही 
था । इनको सख्या लगभग १६० थी और एक विद्वान ने भूमध्यसागर के चारो ओर के 
त्ों पर स्थित इन छोटे छोटे नगरों को परिहास में एक सरोवर के किनारो पर बैठे 
हुए मेंढकों से उपमा दी है । इनमें से बडे से बडे नगर-राप्ट्र क्षेत्रफल में लगभग १००० 
बर्गंमील था और बहुत से नगरो का क्षेत्रफल १०० बर्गमील से भी कम या । एक भारतीय 
विद्वान्‌ ने इनको तुलना प्राचीन भारतीय जनपदो से की है । पर भारतीय जनपदो में 
ओर इन यवन नगर-राप्ट्रो में समानता की अपेक्षा विभिन्नता अधिक थी। भारत के 
सुदीर्घकालीन इतिहास में जनपद एकाधिक बार राजनीतिक एकता में आबद्ध हो सके 
पर यवन नगर-राप्ट्रो में इस प्रकार की परिपूर्ण राजनीतिक एकता कभी स्थापित न 
हो सकी । भारतीय एवं उनकी सस्क्ृति आज भी भारतीय सस्क्ृति के भडार में 
सुरक्षित है पर प्रीक नगरो की सस्कृति को आज ग्रीक प्रदेश के वाहर अधिक त्राण मिला 
है । भारतीय जनपदो में क्षेत्रफल की अधिकता के कारण एकाधिक वडे नगर होना 
कोई असभव अथवा अनहोनी वात नही थी पर यूनानी नगर-राप्ट्रो में एक राष्ट्र में एक 
ही वडा नगर होता था--शैप सारे क्षेत्रफल में कृषि इत्यादि कार्य करनेवाले ग्रामीण 
लोगो के ग्राम होते थे । इसके अतिरिक्त सास्क्ृतिक एकता की दृष्टि से यह नगर भी 
भारतीय जनपदो के समान एक भाषा (जिसकी उपभाषाएँ परस्पर समझी जा सकती थी ) 
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बोलते थे और एक घमर्मं को मानते थे और उनकी शासन-व्यवस्थाएँ भी अधिकाश में जन- 
तत्रात्मक अथवा धनिक-(अल्पजन-) तत्रात्मक थी। उनके धाभिक विश्वास, देवी-देवत्ता 
एवं तीर्थस्थान भी एक थे । भारतीय जनपदो के शासको में चक्रवरतित्व का जो आदरशें 
परम्परा से चला आता था--स म्राट्‌ बनने की जो महत्त्वाकाक्षा जाग उठती थी-उसने 
इस विद्ञाल देश को अनेक बार एक वडी इकाई होने की ऐसी अमिट विशेषता प्रदान की 
जो ग्रीक नगरो के भाग्य मे नही वदी थी । यह भी स्वीकार करना होगा कि भश्रीक नगर- 
राष्ट्र के नागरिकों में राजनीतिक चेतना भारतीय जनपदो के निवासियों को अपेक्षा 
अधिक थी, इसी कारण भारतीय इतिहास में जनतत्र और गणततन्न की अपेक्षा राजतत्न 
अधिक फला-फूला--पर इस कथन का यह अर्थ नही है कि प्राचीन भारत के राजनीतिक 
इतिहास में जनतत्र और गणतत्र शासन-पद्धति का नितान्त अभाव था एवं यूनानी नगर- 
राष्ट्रों में राजतत्र नही था । 


अरिस्तू को इन १५८ अथवा १६० नगरो के इतिहास एव राजनीतिक व्यवस्थाओ एव 
अन्य परम्पराओ का अच्छा ज्ञान था एव वह यह भी जानता था कि शासन-पद्धति केवल 
बाहरी प्रभाव का नाम नही है, वह नागरिको एव शासको की जीवन-पद्धति भी है अतएव 
उसको नगर और नागरिक की परिभाषा का निर्माण करने में विशेष कठिनाई का अनुभव 
हुआ। इतिहास ने उसे यह भी वतलाया कि अनेक वार शासन-पद्धति में क्रान्ति हो जाने 
पर नये शासको ने पुराने शासको के दायित्वों को निभाने से इन्कार कर दिया और कह 
दिया कि वह तो राष्ट्र का काम नही था। इसका अर्थ यह कि शासन-पद्धति बदली कि 
राप्ट्र वदला। १५ अगस्त १९४७ को दो नये राप्ट्र जिनका अस्तित्व पहले नही था उत्पन्न 
हुए । इन राप्ट्रो को थोडे से समय के जीवन में ही नागरिकता के नियम को वनाना और 
बदलना पडा । अतएव नगर और नागरिकता की परिभाषा झमेले की वात है । यनानी 
नगरो में इसके साथ तुर्रा यह भी था कि नगर की भौगोलिक सीमा मे रहनेवाले सव छोग 
नागरिक नही होते थे । दासो को और शिल्पकारो को प्राय नागरिक नहीं माना जाता 
था। अतएव नागरिक की एक परिभाषा यह थी कि नागरिक वह है जो वय प्राप्त हो 
ओर जिसके माता-पिता दोनों नागरिक हो । इस परिभापा की त्रुटि यह है कि यह किसी 
नगर के आरभिक नागरिको के सवध में लागू नही होती । फिर ग्रीक नगरो मे वसे हुए 
विदेशी भी नागरिक नहीं माने जाते थे । नगरो की पारस्परिक सन्वियो के अनुसार 
यह विदेशी नागरिकों के साथ विवाद-व्यवहार (मुकदमेवाजी ) का और न्याय पाने का 
अधिकार रखते थे पर पूर्ण नागरिकता का अधिकार उनको नही मिलता था। इन 
कठिनाइयो को दृष्टि में रखते हुए अरिस्तू ने नागरिक का लक्षण यह वतलाया कि 
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जिस व्यक्ति को न्याय-कार्य में शासन-ससद मे भाग प्राप्त है वह व्यक्ति नागरिक है । 
पर यह परिमापा केवल प्रत्यक्ष जनतत्रात्मक शासन-पद्धति के नागरिकों के लिए 
उपयुक्त है, अन्य पद्धतियों के लिये उपयुक्त नहीं। आधुनिक प्रतिनिध्यात्मक जनतत्र 
के नागरिक के सबंध में भी यह लक्षण घटित नही होगा, क्योकि आधुनिक जनत्तत्र में 
प्रत्येक नागरिक को अपने प्रतिनिधि को चुनने का एवं स्वय प्रतिनिधि चुने जाने का 
अधिकार होता है। इस प्रकार की प्रथा प्रत्यक्ष जनतत्रात्मक शासन-पद्धति में नही 
थी । यह नागरिकता का अधिकार उपनिवेशों और अधीन नगरो के निवासियों को 
भी प्राप्त नही था। 


नगर को परिभाषा के सबंध में अरिस्तू का विचार हैं कि नगर नागरिकों के उस 
समुदाय को कहते हैं जो जीवन के (अथवा अच्छे जीवन के ) उद्देश्यो अथवा प्रयोजनो के 
लिये पर्याप्त हो । नगर के सवध में अरिस्तू ने इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न पर भी सूक्ष्मता से 
विचार किया है कि नगर की एकता और अभिन्नता किस तत्व पर निर्भर है। क्‍या 
इसके लिये भगर का एक ही स्थान पर वसा होना आवश्यक हैं ”? अरिस्तू भौगोलिक 
एकता को महत्त्व नही देता । उसका विचार है कि नगर की एकता एवं अभिन्नता उसकी 
शासन पद्धति की एकता और अभिन्नता पर निर्भर है। इसी कारण तो शासन अपने 
से पूर्व वाले झ्यासन के उत्तरदायित्व से मुख मोडने का उपक्रम करते देखे गये हैं । यद्यपि 
कोई ऐसा नियम नही है कि शासन-पद्धति बदल जाने पर पुरानी पद्धति के अन्तर्गत 
स्वीकार किये गये दायित्वों को त्याग देना चाहिये। 


नागरिक के चरित्र के विपय में भी अरिस्तू ने विभिन्न दृष्टिकोणो से विचार किया 
है । क्या उत्तम मनुष्य और उत्तम नागरिक के चरित्र एक और अभिन्न है ? क्‍या 
शासक और शासको के चरित्र समान हो सकते है ? श्रेप्ठ नागरिक का लक्षण क्या है ? 
इत्यादि | क्योंकि विभिन्न नागरिको को राप्ट्र के जीवन में पृथक पृथक कतंव्य पाछन 
करने पडते हँ अतएव सव नागरिको की उत्तमता एकरूप नही हो सकती । पर नगर की 
रक्षा और उन्नति सब नागरिकों का समान लक्ष्य है। अतएव जो नागरिक इस 
लक्ष्य को दृष्टि में रखते हुए अपने कतेंव्य का पालन करता है वह उत्तम नागरिक हे । 
पर उत्तम मनुप्य और उत्तम नागरिक सामान्यतया एक और अभिन्न नही हो सकते, 
इतना ही नहीं आदर्श नगर-व्यवस्था मे भी ऐसा होना सभव नही है क्योकि नागरिको 
के कत्तेब्यो की बहुविबता तो आदर्श व्यवस्था में भी अनिवार्य है और भले आदमी का 
चरित्र सर्वथा एकविध होता है। केवल एक प्रकार का नागरिक ऐसा हो सकता है 
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जो एकपदे मला आदमी और भला नागरिक हो । जादर्श नगर-व्यवस्था में वह अच्छा 
तागरिक, जिसको शासक के लिये अपेक्षित नेतिक वुद्धिमता भी प्राप्त हो एवं अच्छे 
गासित प्रजाजन के लिये अपेक्षित अन्य गुण भी प्राप्त हो, ऐसा विरल व्यक्ति होगा । 
अरिस्तू के मत में स्वत्तत्र नागरिको पर स्वतन्त्र व्यवित के सदृश शासन करने की कला को 
स्वतत्र नागरिक के समान स्व॒तन्न व्यक्ति से शासित होकर सीखा जा सकता है जैसे कि 
सनिक शिक्षण में सैनिक अनुज्ञासन में रहकर ही उत्तरोत्तर सैनिक-गासन की कला को 
सीखा जाता है । 


अरिस्तू ने समग्र नगर-वासियों को दो भागो में विभकत कर दिया है-एक भाग 
नागरिको का है और दूसरा भाग शिल्पकारो, श्रमिको, कृपको, दासो इत्यादि का है 
जिनको वह नागरिक जीवन के लिये आवश्यक त्तो मानता है पर नागरिक जीवन का 
अग नहीं मानता। उसके मत में अवकाश की कमी और गरीर-श्रम के कारण यह लोग 
राजनीतिक जीवन में भागीदार होने की योग्यता नहीं रखते । पर यह तो मानव- 
स्वभाव का एक परम्परागत्त विकृत कल्पना के आधार पर विभाजन है जिसके अनुसार 
अकारण ही अधिकाग जनता नागरिकता के अधिकारो से वचित की जाती रही । 
पूर्णतया न्यायपूर्ण पद्धति इस प्रकार के विभेद को स्वीकार नही कर सकती। पर 
अरिस्तू को ही क्‍या दोप दिया जाय, शत-प्रतिजत न्यायपूर्ण गासन-पद्धति तो इस 
वीसदी शत्ताव्दी में भी वास्तविकता नही आादश ही है। 


नगर और नागरिक की परिभाषा के अन्वेषण में आसन-पद्धति की चर्चा स्वय 
आ गई। प्रइन होना स्वाभाविक है कि शासन-पद्धतियाँ कितने प्रकार की होती है और 
उनमें श्रेप्ठ पद्धति कौन-सी है ? नगर नागरिकों का समूह है और उसकी शासन- 
पद्धत्ति नागरिकों के सामूहिक जीवन का प्रवन्ध है । जब गृहस्थो का समृह अपने सामान्य 
हितो की प्रेरणा से एक स्थान पर वसता है तो तगर की स्वाभाविक उत्पत्ति होती है। 
जहाँ मनुप्यो का समृह वाधित किया जाकर एक जगह अनिच्छा से रहता हो तो उसको 
कारागार कहता चाहिये । इस दृष्टि से झासन-पद्धतियों के दो विभाग बनते है-- (१) 
वे शासन-पद्धतियाँ जिनमें भासक अथवा झासक-वर्ग सार्वजनिक हितो को ही द्प्टि में 
रखकर झासन-कार्य चलाते हैं---इनको हम प्रकृत्त शासन-पद्धतियाँ कह सकते हैं। 
(२) दूसरे वे भासन-पद्धतियाँ जिनमें जासक अथवा शासकवगे केवछ अपने हिंत पर 
दृष्टि रखते हैं और सार्वजनिक हित की उपेक्षा अथवा विरोध करते हैं---इनको हम 
विक्रत शासन-पद्धतियाँ कहेंगे | यद्यपि णासन-पद्धतियों पर विचार करने पर शासक 
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ओर शासित उभय पक्षो पर निरन्तर दृष्टि रखनी पडती है तथापि इस विचार में मुख्य 
रूप से शासक पक्ष पर ही घ्यान अधिक दिया जात्ता है अतएवं अरिस्तू ने शासन-पद्धत्ति 
की परिभाषा में बतलाया है कि शासन-पद्धत्ति अथवा सविधान अथवा व्यवस्था किसी 
राष्ट्र में शासकपदो अथवा विशेष रूप से सर्वोच्च शासकपदो की व्यवस्था का ही 
नाम है। उपर्युक्त प्रकत और विकृत शासन-पद्धतियों में, अरिस्तू के मतानुसार, 
शासन-सत्ता एक व्यक्ति, अल्पसख्यक व्यक्तियो अथवा वहुसख्यक व्यक्तियों 
के हाथ में रह सकती हे । इस प्रकार से निम्नलिखित भेदों की उपलब्धि 


होती है-- 


प्रकृत पद्धतियाँ विक्ृत पद्धतियाँ सत्ता का स्थान 
एकराट्तत्र (वसीलेइया) तानाशाही (त्तिरान्नी) एकजन 
श्रेष्ठजनतत्र (अरिस्तौक्रात्तिया) घनिकतत्न (ऑलिगाकिया) अल्पजन 
जनतत्रव्यवस्था (पोलितेइया ) प्रजातत्र (देमौक्रातिया) वहुजन 


अरिस्तू के इस विभाजन का आधार है उसके नागरिक समाज के विश्लेषण 
का परिणाम। उसने देखा कि प्राय नागरिक समाज में एक ओर धनी-मानी लोग है 
तो दूसरी ओर निर्धन जनता है और कही-कही इन दोनो के मध्य में एक मव्यवित्त छोगो 
का मध्यमवर्ग भी पाया जाता है । पर केवल सख्या को विभाजन का आधार बनाने 
में एक कठिनाई उत्पन्न होती है जिसका विवेचन करके अरिस्तू इस निर्णय पर पहुँचता 
है कि यद्यपि “ऑलिगाकिया” का शछब्दार्थ अल्प-जनतत्र है और देमौक्रातिया का 
अर्थ जनतत्र है तथापि व्यवहार में “आलिगाकिया” घनिकतत्र है और देमोक्रातिया 
निर्धन लोगो का भ्रजातत्र | अन्यत्र अरिस्तू ने सख्या और सम्पत्ति दोनो तत्त्वों को 


सयुवेत करके यह बतलाया है कि ऑलिगर्गकिया अल्पसख्यक-घनिक लोगो का शासन है 
ओर देमोक्रातिया बहुसख्यक निर्धेत जनता का शासन । 


उपर्युक्त शासन-पद्धतियो में शासकपदों का वितरण अथवा निर्धारण विभिन्न 
आधारो पर हुआ करता है। एकराटतन्न अथवा बसीलेइया में राजा अपने सदाचारा- 
तिशय अथवा गुणातिशय के कारण सर्वोच्च शासन-सत्ता पर आखरूढ होता है। श्रेप्ठ- 
जनतत्र में अल्पसख्यक शासक वर्ग भी अन्य लोगो की अपेक्षा गुणो में सज्जनता में बढे- 
चढे होने के कारण अपने पदो को प्राप्त करता है। जनतत्न व्यवस्था में पद-वितरण का 
आधार घन ओर जन का सम्मिलित तत्त्व रहता है अथवा सैनिक-सज्जा प्रस्तुत करने 
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की सामर्थ्य होता है। देमोक्रातिया” में पद-वितरण स्वतत्र नागरिको की 
समानता के आधार पर होता है, ऑलिगाकिया” में लोगो की आश्थिक क्षमता 
के आधार पर और तानाशाही शासन-पद्धति का आधार तो छल-कपट एवं 
धीगामुश्ती है। 


एक अन्य दृष्टि से भी राप्ट्ू-व्यवस्थाओ के विभाजन पर विचार किया जा सकता 
है। अरिस्तू ने नगर-राप्ट्रो की व्यवस्था का तुलनात्मक अध्ययन करके यह देखा कि 
जशासन-व्यवस्था को राप्ट्र के प्राय निम्नलिखित अगो का प्रवन्ध करना पडता है-- 
भोजन-सामग्री उत्पन्न करनेवाला वर्ग, शिल्पकारों और श्रमिको का वर्ग, व्यवसायी- 
वर्ग, योद्धावगं, न्‍्यायकर्ता-वर्ग, राप्ट्रीय पर्वों और उत्सवों के लिये व्यय करनेवाला 
धनिक-वर्ग, अधिकारीवर्ग और राप्ट्र का चिन्तन करनेवाला वर्ग । इन्ही वर्गो के द्वारा 
नगर-राप्ट्र का जीवन घटित और सचालित होता था । यद्यपि अरिस्तू ने उपर्युक्त 
राष्ट्राद्रो का विवरण एकाधिक स्थानो पर प्रस्तुत किया है और उनके प्रवधक-पटलो 
को भी व्यवस्था का वर्णन किया है पर इनको उसने व्यवस्थाओ के विभाजन 
का आधार नहीं बनाया। सभव है कि उसको इन अगो के सार्वकालिक स्थायित्व 
का विव्वास न रहा हो और सभव है कि उसने यह भी देखा हो कि यह सब 
अग सब राष्ट्रों में समान रूप से उपलब्ध भी नहीं होते । राजनीति-विन्नान के 
विकास के साथ अरिस्तू के विभाजन की उपयोगिता उतनी नहीं रह गई है 
जितनी प्राचीन काल में थी । उसके विभाजन की ऐतिहासिक पृप्ठभमि मे 
थे केवल नगर-राप्ट्र और वह भी यूनान के । साम्राज्यो, और आधुनिक 
कालीन महातन्‌ राष्ट्रों के विषय में एव उनसे उत्पन्न होनेवाली समस्याओ के विपय में 
हम अरिस्तू की रचनाओ से अधिक पयप्रदर्शन नही पा सकते । पर इसका अर्थ यह भी 
नहीं हे कि अरिस्तू का विभाजन आज पूर्णतया निकम्मा हो गया है। तानाशाही, 
देमौक्रेसी, एकराट्तत्र, धनिकतत्र, श्रेप्ठजनतत्र आज भी चल रहे है और अरिस्तू ने 
उनके विपय में जो कहा था वह अब भी एक सीमा तक हमारा पथ-प्रदर्गन कर रहा है । 
पर आज की राजनीति कुछ नवीन भाषा भी बोलती है--आज समाजवाद, साम्यवाद, 
न्यू देमौक्रेसी, व्गेविहीन समाज, पूंजीवाद, वर्गविहीन पूँजीवाद, विश्वशासन इत्यादि 
इतने अधिक नवीन शब्द राजनीति की भापा का अग बन गये हैं और उनके ठीक-ठीक 
अर्थ के विपय में इतना सचेत और अचेत मतभेद है कि अर्थ-विचार नामक 


भाषा-विज्ञान का अग आज राजनीतिक मनोविज्ञान का एक आवश्यक अध्याय 
बन गया है। 


कस 
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केवल सैद्धान्तिक दृष्टि से देखा जाय तो आचार्य विनोवा द्वारा स्वराज्य-मास्त्र” 
में दिया हुआ व्यवस्थाओ का विभाजन अधिक युक्‍्तियुकत और व्यापक प्रतीत होगा । 
इस छोटी-सी पुस्तक पर अभी तक राजनीति के अध्यापको और विद्यार्थियों द्वारा 
जो ध्यान दिया जाना चाहिये था वह नहीं दिया गया। आधुनिक समय में 
यह छोटी-सी पुस्तक राजनीतिक चिन्तन में भारतीय दृष्टिकोण की ओर से एक 
मौलिक देन है । 


पर अरिस्तू ने इन नामरूपो की माया से परे भी राष्ट्र के रूप पर विचार किया था । 
उसने देखा था कि सभी मतो को माननेवाले न्याय की दुहाई देते हूँ और उसी के आधार 
पर सत्ता को आत्मसात्‌ करना चाहते हूँ। पर यह न्याय है क्‍या वस्तु ” उत्तर मिला 
समानो के प्रति समानता ओर असमानो के प्रति असमानता अर्थात्‌ जो जिस योग्य हो 
उसके प्रति वैसा ही बर्ताव करना । पर जब इस सिद्धान्त के व्यवहार की वेला आती 
है तब अरिस्तू ने देखा कि व्यवहार मे सब युक्तियुक्तता को तिलाजलि दे देते है । व्याव- 
हारिक राजनीति यह है कि जनता की नाडी की परखकर बहुमत को प्रिय लगनेवाले 
नारो को खडा करना, तदु॒परान्त शक्ति को हस्तगत करके मनमानी करना। अतएव 
अरिस्तू ने गहरे पैठकर देखा कि धनी मानी लोग घन में अन्य लोगो से बढकर हूँ तो 
इसके आधार पर वे अपने को सभी बातो मे वढकर समझने का दम भर रहे हैं ओर दूसरी 
ओर वे लोग हैं जो स्वतत्रजन्मा होने की समानता के आघार पर अपने को सभी वात्तो 
में समान समझकर सव अधिकारो में समानता की माँग कर रहे हैं । यदि धनिको के दावे 
को स्वीकार किया जाय तो बहुसरख्यक लोगो का असन्तोप उत्पन्न होता है आर यदि 
समानत्तावादियो की बात मार्नी जाय तो अधिक योग्यता ओर क्षमता वाले व्यक्तियों 
के प्रति अन्याय होता है । और फिर इन दोनो के कलह मे राष्ट्र के लक्ष्य की क्या दशा 
होती है । यदि राष्ट्र का लक्ष्य केवल धनाजन होता तो घनाधीश का दृष्टिकोण ही मान्य 
स्वीकार किया जा सकता और ऐसी स्थिति में ऐसे कोई भी दो नगर जिनमे व्यापारिक 
सन्बिया हुई होती, एक नगर माने जाते । दूमरी ओर यदि राणप्ट्र का लक्ष्य केवल 
अन्याय से रक्षा पाना होता आर सवकी स्वतत्रता और समानता की रक्षा करना होता 
तो वहुसख्यक स्वतंत्र नागरिकों का ही पक्ष ओचित्यपूर्ण होता । पर वास्तविकता यह 
है कि राप्ट्र का चरम लक्ष्य उपर्युक्त दोनो लक्ष्यों को अपनी नीव में छेकर मानव की परि- 
पूर्ण उत्तमता के शिखर तक पहुँचता है। मानवता के पूर्ण विकास के लिये भौतिक 
सम्पत्ति की आवश्यक मात्रा भी (ही नही ) चाहिये और समान स्वतत्रता भी (ही नही) । 
यह दोनो ही मानवता के विकास के लिये आवश्यक शर्ते हैं, उसकी सीमाएँ नही है। 
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नगर मानव-कल्याण के निमित्त निमित समाज है जो आत्म-निर्भरता के लिये 
धन और सेना इत्यादि को भी साधन रूप में संग्रह करता है पर जिसका अन्तिम 
साध्य परिपूर्ण मानव-जीवन है। स्थान की एकता, सुरक्षितता, विवाह-सवधी नियम, 
व्यापार सवधी सन्धियाँ, धनप्राप्ति इत्यादि आशिक लक्ष्य सब यथास्थान इस विशद 
एवं व्यापक लक्ष्य में समन्वित हो जाते है । यदि ऐसा है तो कर्म देवाय हविया 
विधेम” किसको शासक के पद के लिये वरण करें ” धनवान्‌ को ? स्वतत्र नागरिक 
को ? कुलपुत्र को ? नेति नेति ! केवल भले को यह शक्ित प्राप्त होनी चाहिये । 
मानव कौ श्रेष्ठता मानव में निहित भलाई है और मानव की समानता भी यही भलाई 
है और इस भलाई की रक्षा के लिये ही स्वतत्रता का मूल्य है। पर सॉक्रातेस, प्लातोन 
ओर अरिस्तू के चिन्तन में अच्छाई, भलाई, सद्गुण इत्यादि के अर्थों को पूर्णतया समझाने 
के लिये तो अलग स्वतत्र ग्रथ लिखे गये हैं। यहाँ तो उसकी ओर सकेतमात्र करना 
सभव हो सका है। 


एक आलोचक ने कहा है कि इससे अधिक ऊँचे और अधिक सुविधायक राप्ट्रीय 
आदर्श की अभिव्यक्ति कभी नहीं हो सकी है। निश्चय ही (जैसा एक दूसरे विद्वान 
ने कहा है) अरिस्तू का राजनीतिक आदर्श अल्पसख्यक श्रेष्ठ जनतत्र की कल्पना पर 
आश्रित है जिसके पास पर्याप्त अवकाञ है, जिसके पास अत्यधिक धन नही है और 
जिसको भौतिक सम्पत्ति मे द्वेप को उत्पन्न करनेवाली विपमता नहीं है, जो विक्रम- 
पराक्षम को भावना से मुक्त ज्ञान-विज्ञान और कला के अनुसन्धान मे निरत है, जिसकी 
भोतिक आवश्यकताएँ नागरिकता से वचित नगर-निवासियो के श्रम द्वारा पूरी हो 
जाती हूँ तथा जिनको इसके वदले में केवल दयापूर्ण व्यवहार मिलता है। गेटे के तत्त्वा- 
वधान में शासित वाईमार आधुनिक इतिहास में इस आदर्श की मूत्त कल्पना हो सकता 
है। $० पू० चतुर्थ शताब्दी के ग्रीक-जगत्‌ और उसके पूर्व इतिहास के सदर्भ में अरिस्तू 
का आदर्श अवच्य स्तुत्य है। इसी सबंध मे पुन पाठको से आचार्य विनोवा के 'स्व॒राज्य 
णास्त्र के १०वे खण्ड को पढने का अनुरोध करेगे। उपर्यक्त आदर्ण की सिद्धि के लिये 
अरिस्तू सत्कर्मों के लिये राप्ट्र की ओर से पुरस्कार और दुष्कर्मो के लिये दण्ड की 
व्यवस्था द्वारा जनसाधारण को सत्करम्म-परायण बनाने का भी विधान करता है और 
व्यावहारिक दृष्टि से यह ठीक भी है। 


पर भनुप्य की अच्छाई उसके मस्तक पर अकित नही होती । अतएव अरिस्तू ने 
नितान्त निष्पक्ष भाव से सब प्रकार की गासन-पद्धतियों का समीक्षण करके यह जानने 
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का प्रयत्न किया हे कि उपर्युक्त शासन-पद्धतियों में सर्वश्रेष्ठ कौन हे । ऐसा लगता है 
कि मरिस्तू का झुकाव जनतत्रवाद की ओर अधिक हे। थोडे से बहुत अच्छे मनुप्यो की 
अपेक्षा बहुत से साधारण मनुप्य भी सामूहिकरूप मे अधिक अच्छे होते है । चाहे 
चतुर व्यक्ति कुछ कहे पर यह व्यवहार का कसोटी पर कसा हुआ अनुभव हे कि एक 
और एक दो नही, ११ होते हैँ ओर पचो में परमेश्वर वसता है | चतुर से चतुर व्यक्ति 
अथवा व्यक्तियों की योजनाएँ जब वहुत से साधारण व्यक्तियो की सम्मिलित आलो- 
चना का विपय बनती है तो उनमे ऐसी त्रुटिया दुष्टिगोचर होती हैं जो चतुर-नेत्रो को 
नही सूझ सकी थी। फिर भी अरिस्तू इस तथ्य को शत-प्रतिशत व्यवहार में लाने का 
आग्रह नही करता। उसका कहना यही हे कि वहसरबवकों की सामूहिक बृद्धिमत्ता 
ओर अनुभव समाज में सायान्‌ वस्तु हे, उसका उपयोग होना चाहिये उपेक्षा नहीं। 
उसका आग्रह यह कदापि नही हे कि सब कुछ उन्ही को सोप दिया जाय । यदि इस 
उपयोगी सामाजिक योग्यता को शासनाधिकार से पूणतया बहिप्कृत किया जाता है 
तो इससे विज्ञार एवं व्यापक असन्तोप उत्पन्न होता हे। शासक जो कार्य करते हैं 
उसका अच्छा या बुरा प्रभाव तो बहुसख्यक शासितो पर ही पडता हे। शासक स्वय 
अपने कार्यो के विपय में उसी कुजडी के समान व्यवहार करता हे जो अपने वेरो को 
कभी खट्टा नही बतलाती | उसके कार्यो का सच्चा मूल्याकन शासितों का समुदाय 
ही कर सकता हे अतएव न्‍्यायोचित व्यवहार यही हे कि शासको की नियुक्ति अथवा 
पदच्युति इत्यादि वहुसख्यक शासितो की सम्मति के अनुसार होती चाहिये। अरिस्तू 
के मतानुसार बहुसरयक जनता व्यक्ति के समान भावाविष्ट भी नहीं होती । पर यह 
ठीक नहीं, जनता को उत्तेजित होने मे समय अवश्य लगता है पर उत्तेजित भीड की 
उत्तेजना के समक्ष व्यक्ति की उत्तेजना कुछ भी नहीं हे । 


पर क्या किसी राष्ट्र में ऐसे पुरुष की उत्पत्ति कभी सभव नही है जो गुणातिशय 
के कारण शेप सब नागरिक समुदाय से व्यक्तिश नहीं समष्टित भी बढ़कर हो ? 
इतिहास के मनन के आघार पर और गम्भीर चिन्तन के परिणाम-स्वरूप अरिस्तू यह 
जानता था कि ऐसा होने का दावा तो न जाने कितनो ने किया है (ओर आज भी 
ऐसा दावा करनेवाले विद्यमान है ) पर तो भी ऐसे व्यक्ति का होना विरल हो सकता 
हे, असभव नही हे। यदि ऐसा व्यक्ति किसी राष्ट्र में उत्पन्न हो जाय तो ? अरिस्तू 
ने जिन इतिहास के पृष्ठो को पढा था उनमे ऐसे व्यक्तियो के लिये जनतात्रिक राप्ट्रो 
में निर्दासन, हत्या, विष का प्याला इत्यादि पुरस्कार प्राप्त हुए थे। पर दाशेनिक 
गरिस्तू के मत मे जनता के लिये कल्याणकारी एवं उचित मार्ग खुशी से उनका अनुसरण 


अरिस्तु की राजनीति ५९ 


करना ही है। यह है पुरुपोत्तम (पूर्णयुरुष) का एकराट्तत्र। इससे बढ़कर अन्य 
कोई शासन-व्यवस्था नही हो सकती । पर इतिहास ने ऐसे पुरुषो को प्रथम सताकर 
मारा है और मृत्यु के पश्चात्‌ उनकी पापाण-प्रतिमाओ और समाधियो को पूजा है और 
कालान्तर मे उस पूजा को भी दूसरों को पीडित करते का साधन बनाया है। अरिस्तृू 
को स्वय इसी प्रकार की परिस्थिति उत्पन्न होने पर अपने जीवन की संध्या में अथेन्स 
से पछायन करना पडा था । 


यह तो रही “मानव रूप में देवता” के एक राट्तन्त्र की बात जिसको अरिस्तू 
सर्वश्रेष्ठ किन्तु असभचग्राय मानता है। अन्य प्रकार की व्यवस्थाओ के विपय में 
अरिस्तू का विचार है कि हम उनकी भलाई और बुराई का विचार निरपेक्ष रूप से 
नहीं कर सकते। किन नागरिको के लिये किस प्रकार की व्यवस्था सर्वोत्तिम है ” 
इस प्रब्न का उत्तर तभी ठीक प्रकार से दिया जा सकता है जब यह पता चल जाये कि 
कित नागरिको का स्वरूप अथवा स्वभाव किस प्रकार का है यथा प्रजा तथा व्यवस्था ।” 
यदि कोई नागरिकजन ऐसे हो जिनके मध्य में एक व्यक्ति अथवा एक परिवार सद- 
गुणों में सर्वोत्तम हो तो उनके लिये एकराट्तत्र सर्वोत्तम है। यदि नागरिकजन ऐसे हो 
कि स्वतत्र नागरिक होते हुए वे उत्तमता के कारण शासनादेश की क्षमता रखनेवाले 
मनुप्यो के जासन को सह सकते हो तो उनका श्रेप्ठ (उत्तम) जनतत्र सबसे अच्छा है। 
यदि नागरिक समुदाय में प्रकृत्या ऐसे योद्धाओ का समूह है जो घनिको को उनकी 
योग्यतानुसार झासक बनाने वाले नियमानुसार पर्याय-क्रम से शासन करने और गासित 
होने की क्षमता रखता है तो उसके लिये “पौलितेडया” नाम की व्यवस्था ही ठीक है | 
और यदि नागरिक जन इन प्रकारो की अपेक्षा अधिक विक्ृत प्रकार के हो तो उनके 
लिये विकृत प्रकार की व्यवस्थाएँ ही सभव होगी । 


यदि असभव स्थिति सभव न हो और पुरुषोत्तम का आविर्भाव न हो तो एक राद्तत्र 
(मोनाखिया ) के अन्य प्रकार तो सभव होते ही है । स्पार्टा का राजतत्र एक प्रकार का 
है जहाँ दोनो राजकुलरू सीमित नेतृत्व से युक्त हैं । पर यह सच्चा राजतत्र नहीं है। 
सच्चा राजतन्र वहाँ होता है जहाँ राजसत्ता एक व्यक्ति के हाथ मे केन्द्रित होती है । 
पर यदि यह राजा पूर्ण पुरुषोत्तम न हो तो उस एक अच्छे के शासन की अपेक्षा अनेक 
(अल्प-मख्यक ) अच्छो का जासन (अरिस्तोक्रातिया) ही अधिक अच्छा होगा । 
मान लिया जाय कि राजा पर्याप्तरूपेण अच्छा है तो भी यह तो उसकी हादिक इच्छा 
होगी ही कि उसके पण्चात्‌ उसके वशधरों के हाथ मे शासन की वागडोर रहे। यह 
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वशधर भी उसी के समान भले होगे इसका क्या पता ” आचाये विनोवा ने लिखा है 
“मल सस्थापक को कमाई करनी होती है। इसलिये इच्छा हो न हो, उसे अनेको 
से सहयोग करना पडता है। वाद में आने वाले इस तरह की कोई जिम्मेदारी महसूस 
नही करते। इसलिये वे अधिक गैर जिम्मेदार वन सकते हैं। कहा भी है सूर्य उतना 
नहीं तपता, जितनी कि वाल तपती है।” (स्वराज्य-शास्त्र पृ० ९) । फिर यूनान 
देश के राजाओ के पास व्यक्तिगत रक्षक होते थे और वे चाहते तो इनका मनमाना 
उचितानुचित उपयोग कर सकते थे'। अधेन्स के सविधान में अरिस्तू ने इनके दुरुपयोग 
के उदाहरण दिये है। पूर्ण पुरुषोत्तम के लिये तो भरिस्तू ने नियम-वचन को अनावश्यक 
माना या। पर अन्य राजा लोग तो वैसे पूर्ण होते नही अतएव इनके प्रसंग में अरिस्तू ने 
इस समस्या पर भी विचार किया है कि प्राघान्य नियम का होना चाहिये या राजा का । 
मानव मनोवेगो के वशीभूत होकर न जाने क्या कर बेठे अतएव राजा का प्रावान्य 
नही होना चाहिये, निरुद्तेग विवेक द्वारा निर्धारित नियम (कानून) को सर्वोपरिता 
प्राप्त होनी चाहिये !/ पर कठिनाई यह है कि नियम भी तो किसी शासन-व्यवेस्था 
अथवा नियमनिर्माता या स्मृतिकार के द्वारा ही वनाया गया होगा और उसके निर्माता 
की अपूर्णता उसमें भी प्रतिफलित होगी ही । फिर नियम के तो आँखें होती नही । 
किस नियम का कहाँ उपयोग हो यह बात तो सर्वदा शासनसापेक्ष्य रहेगी। इसके 
अतिरिक्त त्रिकालोपयुकत नियम हैं भी कहाँ ? पर अरिस्तू ने जो नियमो के प्रति 
पश्षपात दिखलाया है इसका कारण उसको राजा अथवा शासको की स्वच्छन्द स्वेच्छा- 
चारिता का नियमन करते की इच्छा थी। वह कान्‌नो में मौलिक परिवतंन करने के 
लिये अत्यन्त सावधानी बरतने के पक्ष में था। वह नियमो का स्थायित्व चाहता था । 
अरिस्तू हृदय से क्रान्तिकारी नहीं था अतएव वह नियमो के क्षेत्र में परिपृत्ति तो चाहता 
पर जडमुल से क्रान्ति नही । 


जनतत्रो के विविध रूपो में सबसे प्रथम अरिस्तू ने उस व्यवस्था का वर्णन किया है 
जिससे निर्धत और धनवान्‌ सबको एक समान माना जाता है | तदुपरान्त दूसरे चवर 
पर उस व्यवस्था को लिया है जिसमें शासको और अधिकारियों को निम्नकोठि की 
साम्पत्तिक योग्यता के आधार पर चुना जाता है। जिन लोगो में क्रंपि अथवा पशुचारण 
के व्यवसाय का प्राधान्य होता है उनमें इस प्रकार का जनतत्र स्वाभाविकतया पाया 
जाता है और ऐसी जनता जनतत्र के लिये समृपयुक्त भी होती है। कारण यह है कि 
इस प्रकार की जनता को अपने व्यवसाय की विशिष्टता के कारण सुदूर स्थानों पर बिखरे 
हुए रहना पडता है और अवकाश भी कम मिलता है। अतएव वे आये दिन शासन के 
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साथ छेडछाड करने से विरत रहते है और गासन-कार्य को अपने से अच्छे व्यक्तियों 
को सौपकर अपने बधों में लग जाते हैं। अच्छे प्रकार के लोग जनता द्वारा चुने जाकर 
शासन चलाया करते हैँ और इस चुनाव के नियत्रण के अतिरिक्त उन पर अन्य कोई 
नियत्रण नही रहता। तृतीय प्रकार के जनतत्र में निर्दोषजन्मा होने के आधार पर 
सब नागरिकों को जासनकार्य में भाग प्राप्त होता है परन्तु अवकाञ के अभाव मे उनका 
ऐसा करना व्यवहारत सभव नहीं होता और परिणाम यही होता है कि शासनकार्य 
में कानून को प्रधानता प्राप्त होती है। इसी से मिलती-जुलती स्थिति स्वतत्नजन्मा 
नागरिकों के जनततत्र में मी उपस्थित होती है। जिन नगरो में जनसख्या पूर्वापिक्षा 
बहुत अधिक वढ जाती है और करवृद्धि के कारण कोश में धन भी अधिक होता है तो 
वहाँ ऐसे जनतत्रों की उत्पत्ति होती है जिनमें सख्याधिक्य के कारण सबको अधिकार 
प्राप्त होता है और राष्ट्र के सावंजनिक अनुदान के कारण सबको राज्यणासन मे व्यव- 
हारत भाग लेने का अवकाञ् भी सुलूम होता है। धनिक लोग प्रायः अपने राजनीतिक 
कंतव्यो के पालन से विमुख अथवा अनुपस्थित रहते है। परिणाम यह होता है कि 
तियमो के प्राधान्य के स्थान पर निर्वत लोगो के समृह का शासन कार्य मे प्राधान्य 
स्थापित हो जाता है। यह व्यवस्था तानाशाही से वहुत मिलती है एव इसको एक 
प्रकार से व्यवस्था का अभाव कहना चाहिये । 


इसके उपरान्त अरिस्तू पौल्तिइया (पौलिटी) नामक व्यवस्था का वर्णन प्रस्तुत 
करता है। अरिस्तृ के पूर्व के लेखको ने उस पद्धति की ओर ध्यान नहीं दिया था अतएव 
इसके लिये कोई विशेप नाम तक नही दिया गया। वास्तव में यह पद्धति घनिकतत्र 
और जनत्तत्र के उस सम्मिश्रण का नाम है जिसका झुकाव जनतत्र की ओर होता है। 
यदि इस मिश्रण का झुकाव घनिकतत्र की ओर अधिक होता हैं तो इमको श्रेप्ठजनतत्र 
(अरिस्तौक्रातिया ) कहते है। मिश्रण कई प्रकार से सभव है पर उन सबका उद्देश्य 
धनिकतत्र और जनतत्र के मध्यवर्ती मार्ग पर चलना है। अतएच इस व्यवस्था में 
न तो पदाविकार की प्राप्ति के लिये उच्च साम्पत्तिक योग्यता की आवब्यकता 
हीती हैं और न इसके विपरीत साम्पत्तिक योग्यता का नितान्त अभाव ही 
स्त्रीकार किया जाता है। परिणामत इस व्यवस्था मे सत्ता मध्यमवर्ग के हाथ मे 
रहती है। 


अरिस्तू के मत में मध्यममा्ग का जीवन स्वेश्चेप्ठ है। जो लोग बहुत धनवास 
होते हैँ उनमे निरकुगता और हिंसा का भाव रहता है और वे अनशासन नही मानते | 


६२ अरिस्तु की राजनीति 


दूसरी ओर जो निर्घन होते हैं उनको शासन करना नही आता । जिस समाज में केवल 
यही दो वर्ग होते हैं वह स्वामी और दासो का नगर तिरस्कार और द्वेप की ज्वाला में 
जला करता है। पर जिस नगर में मध्यवित्तवाले मध्यमवर्ग का आधिक्य होता है 
वही नगर सुखी हो सकता है क्योकि इस वर्ग को दोनो ही शेपवर्ग (बनी और निर्वन) 
विश्वास की दृष्टि से देखते है । यदि इस वर्ग का अभाव हो तो शासनपद्धति बडी 
आसानी से घनिकतत्र अथवा जनतत्र को राॉघकर तानाणशाही की अवस्था को प्राप्त हो 
जाती है। इस प्रकार आदर्श-व्यवस्था के उपरान्त अरिस्तू के मत में वास्तविक व्यवहार 
में यही व्यवस्था नाम की (पौलितेश्या ) पद्धति सर्वोत्तम है। पर इसके उदाहरण- 
स्वरूप उसने किसी नगर की व्यवस्था का उल्लेख नही किया है। सभवतया स्पार्टा 
की व्यवस्था इस आदरश के समीप पहुँचती है। अथवा यदि अरथेंस के सविधान 
पर दृष्टिपात करें तो ई० पू० ४११ की थैरामेनेस्‌ की व्यवस्था इस प्रकार की 
प्रतीत होगी ) 


विविध प्रकार की व्यवस्थाओ के विकास के ऐतिहासिक क्रम के विपय में अरिस्तू 
का मत है कि वे प्राय एकराट्तत्र से श्रेष्ठणनतत्र, घनिकतत्र, और तानाशाही के रूपो 
को घारण करती हुई जनतत्र की अवस्था को प्राप्त हुआ करती हूँ । पर यह सामान्य 
प्रवृत्ति का दिग्दर्शन है। इसी प्रकार जनतत्र की प्रवृत्ति भी सौम्य जनतत्र से अतिगामी 
जनतमत्र की ओर जाने की रहती है। इसी प्रसग में अरिस्तू ने घनिकतत्र के चार और 
तानाशाही के तीन भेद बतलाये है । 


धनिकतत्र के प्रथम भेद मे पदाधिकार आथिक योग्यता के आघार पर प्राप्त 
होता है। दूसरे भेद में नागरिकों को पदाधिकार प्राप्ति के लिये और भी ऊँची आधिक- 
योग्यता की आवश्यकता होती है और पदाधिकारियो का चुनाव भी ऐसे नागरिको 
द्वारा किया जाता है जो उच्च आ्थिक-योग्यता से सपन्न होते है। घनिकतत्र के तीसरे 
भेद में पदाधिकार कुलुक्रमागत होता है। अन्तिम भेद में कुलक्रमागत शासनपद्धति 
के साथ ही साथ शासनकाये से कानून के स्थान पर व्यक्ति का प्राघान्य होता है । ताना- 
शाही के तीन भेदो में से प्रथम दो भेद तो अद्धं-एकराद्तत्र और अद्धंतानाशाही तत्र 
कहे गये है । इनमें शासक चुनाव द्वारा शासक वनता है और उसका शासन नियमा- 
नुसार चलता है अतएवं इस सीमा तक उसका शासन एकराट्तन्न पद्धति के तुल्य है पर 
क्योकि वह अपने को स्वामी समझ कर प्रजाओ पर दासो के समान शासन करता है 
अतएव उसका शासन एक सीमा तक तानाशाही प्रकार का होता है। पर तानाशाही 


अरिस्तु की राजनीति हरे 


का असली रूप वह होता है जिसमें जासक प्रजाजनो पर एक मात्र अपने स्वार्थ की दृष्टि 
से शासन करता है । 


राष्ट्रभमासन के तीन अग है (१) विचारक (२) कार्ययचालूक और (३) 
न्‍्यायकर्तागण । इन सबकी नियुक्ति और सघटन के विपय में भी अरिस्तू ने विस्तार 
से विचार किया है। परन्तु आजकल की शासन-पद्धतियों की तुलना में उसके विचार 
प्रारभिक प्रकार के ही प्रतीत होगे। इन अगो की व्यवस्था विभिन्न भासन-पद्धतियो 
के अनुसार किस प्रकार होनी चाहिये इस पर विचार करते हुए उसने विचारकमडल 
के सबंध में एक महत्त्वपूर्ण सुझाव यह दिया है कि विचारकमडल मे नागरिको के विभिन्न 
वर्गो मे से समानसख्यक सदस्य चुनकर आने चाहिये | कार्यसचालक मडल के सवध मे 
नियुक्तियो की २७ प्रकार की सभावनाओ पर उसने विचार किया है और यह 
बतलाया हैं कि कौन प्रकार किस प्रकार की व्यवस्था के लिये उचित होगा। न्‍्यायारूयों 
के उसने आठ विभिन्न प्रकार गिनाये हैं और उनके सघटन की तीन पृथक्‌-पथक्‌ विधियाँ 
वतलाई है । यह विधियाँ क्रम जनतत्र, घनिकतत्र और व्यवस्थातत्र पद्धतियों के 
अनुरूप होती है। इस प्रकार विविध व्यवस्थाओ का विवरण समाप्त हो जाता हे । 


व्यवस्थाओ के स्वरूप के अध्ययन के पश्चात्‌ अरिस्तू उनमें होनेवाली ऋत्तियों 
के कारण एवं उन्तको दूर कर जान्ति स्थापित करने के उपायो की मीमासा करता 
हैं। मानव-शरीर की भाँति शासन-व्यवस्थाएँ भी रुग्णावस्था को प्राप्त हो सकती हैं 
और समुचित उपचार द्वारा उनके रोगों का भी निराकरण और उपणम सभव है । 
जनतत्रात्मक मनोवृत्तिवाला जनसमूह समानता का प्रवरू समर्थक होता है, वह असमा- 
नता को नहीं सह सकता ओर उसको सभी क्षेत्रों से हटाने का प्रयत्न करता है। 
धनिकतत्र के प्रेमी धनसपत्ति की असमानता के आधार पर यह दावा करते हैं कि जो 
सम्पदा मे दूसरा से बडे हुं वह सभी बातो में अन्य लोगो से वढकर माने जाने चाहियें । 
यदि ऐसा नही होता तो वह समझते हैँ कि न्‍्याय नहीं हआ। इसी प्रकार की मनो- 
वत्तियों को क्रान्तिकारी मनोवृत्ति कहा जा सकता है। ऋजन्‍्ति के कारणों को पूर्णतया 
नही गिनाया जा सकता । प्रमुख कारण है, कुछ लोगो का छाभ और सम्मान को अत्य- 
धिक प्राप्त कर लेना और अन्य लोगो को अन्यायपूर्वक उनसे वचित रखना, शासकों 
की धृप्टता, कुछ व्यक्तियों को अतिणय महत्त्व को प्राप्ति, प्रजाजनों अथवा महत्त्वा- 
काक्षी प्रजाजनो का तिरस्कार, राष्ट्र के किसी अग की असतुल्ति वृद्धि, चुनावों में 
पड्यत्न और चालवाजियाँ, अविब्वासपात्र लोगों को शासनाधिकार की प्राप्ति, 


४ अरिस्तू की राजनीति 


छोटे-छोटे परिवतेनो के प्रति असावधानी इत्यादि । यदि इन कारणो को और सुक्ष्मता 
के साथ देखा जाय तो हमको गेटे की उक्ति से सहमत होना पडेगा कि करान्तियाँ स्वंदा 
शासको के दोषो के कारण उत्पन्न होती हैँ, शासितो के दोपो के कारण नही । ऋ्रान्तियों 
का प्रभाव एक-सा नही होता । कभी क्रान्तिकारी लोग समग्र व्यवस्था को बदल डालते 
है तो कभी वे सत्ता को हस्तगत करके ही सन्तुप्ट हो जाते है । कभी क्रान्ति के परिणाम- 
स्वरूप जनतन्न अथवा धनिकतत्र का स्वरूप पहले की अपेक्षा अधिक गहरा हो जाता 
है तो कभी अधिक हलका हो जाता है। इसी प्रकार कभी-कभी क्रान्ति का लक्ष्य केवल 
किसी शासन की विशेष सस्था को ही वदल डालना होता है, एवं कभी-कभी क्रान्ति 
का रोप किसी व्यक्तिविशेष को ही अपना लक्ष्य बनाता है। 


क्रान्ति के सामान्य कारणो के अतिरिक्त पृथक्‌-पुथक्‌ व्यवस्थाओ में क्रान्ति के कुछ 
विशेष कारण भी होते हैं। उदाहरणार्थ जनतत्र में छोकनायको की अतिगामी प्रवृत्तियों 
के कारण धनिकवर्ग जनतत्र के विरुद्ध भोर्चा वनाकर उसको उखाड फेंकता है और 
घनिकतत्र को स्थापित कर देता है अथवा कभी-कभी लोकनायक ही जनतत्र को समाप्त 
करके उसके स्थान पर तानाशाही की स्थापना कर देते हें। धनिकतत्र के दु खदायी 
एव पीडापूर्ण शासन के विरुद्ध कभी प्रजा विद्रोह खडा कर देती है और कभी घनिकतत्र 
के भीतर फूट पड जाती है, तब कोई धनी व्यक्ति लोकनायक बन जाता है। श्रेष्ठजन- 
तत्र में क्रान्ति उत्पन्न होने का कारण होता है अत्यल्प सख्यक लोगो का सम्मानभाजन 
होना जिससे अन्य मह॒प्वाकाक्षी लोगो की द्वेष-भावना भडकने लगती है। व्यवस्थातत्र 
में यदि जनततन्नात्मक और घनिकतत्रात्मक तत्वो का सुसतुलित सम्मिश्रण नही हो पाता 
तो क्रान्ति हो जाया करती है। यह कह सकना सवंदा सरल नही होता कि किस प्रकार 
की व्यवस्था का ऋन्‍्ति के पश्चात्‌ क्या रूपान्तर होगा। व्यवस्था-पद्धति प्राय जनततन्न 
के रूप को ग्रहण कर लेती है पर कभी धनिकतत्र में भी बदछ सकती है, इसी प्रकार 
यद्यपि श्रेप्ठजनतत्र क्रान्ति द्वारा प्राय धनिकतत्र में परिवत्तित हुआ करता है पर कभी 
जनतत्र भी उसका स्थान ग्रहण कर सकता है। 


अरिस्तू ने इन सब प्रकार के परिवत्तंनों से वचने और सब प्रकार की व्यवस्थाओ 
को स्थायित्व प्रदान करनेवाले उपाय भी बतलाये हूँ । इन उपायो को देखकर कुछ 
आलोचको ने अरिस्तू को माकियावेली को स्फृति देनेवाला कहा है। पर ऐसा कहना 
उचित नही, जो व्यक्ति परिपूर्ण पुरुषोत्तम के शासन को सर्वश्रेष्ठ मानता है उसका 
निक्ृष्ट पद्धतियों के स्थायित्व की विधि वतलाना केवल राजनीतिशास्त्र की पूर्ण 


अरिस्तू की राजनीति दे 


वेजानिकता की दृष्टि के कारण है न कि कुटिलता के प्रचार के निमित्त । क्रान्तियों 
को रोकने के उपायो में अरिस्तू के मत में सर्वप्रथम है शासको के द्वारा कानून का पालन 
ओर रक्षण। यदि श्ञासक छोटी-से-छोटी बातो में सी नियमों का पालन करें एवं 
मामूली से मामूली परिवर्तन की अवहलना न करे तो उनका ज्ञासन उथलरू-पुथल से 
मक्तत रह सकता है। जनता के प्रति छल का व्यवहार भी नही किया जाना चाहिये 
क्योंकि छल का भडाफोड अवव्यभावी है। अरिस्तू के मत में भासन-पद्धति का नाम 
अथवा वाह्यरहप उसके स्थायित्व से विशेष सवंव नहीं रखता। शासन-पद्धति किसी 
भी प्रकार की हो, यदि गासक जनता के प्रति समझदारी का वर्ताव करें, उसके प्रति 
अच्छे सबंध बनाये रहे, महत्त्वाकाक्षी व्यक्तियों के सम्मान को ठेस न पहुँचाये, सामान्य 
जनता के घन का अपहरण ने करें, यधा-सभव जनता को अथवा कम-से-कम उसमे से 
मुख्य-मुख्य व्यक्तियों को गासन-कार्य में कुछ भाग प्रदान करे तो किसी भी नाम और 
प्रकारवाली पद्धति स्थायी हो सकती है। जनता के सम्मुख किसी प्रकार के भय को 
विज्येषकर विदेशी भन्नुओ के आक्रमण के आतक को बनाये रखता भी लाभदायक होता 
है। जासक-दल के मध्य में ठोस एकत्ता रहनी परमावच्यक है। प्रजाओं के मध्य में 
भेदतीति को इस सीमा तक वरतना चाहिये कि किसी भी एक दरू को अत्यधिक सवल 
नही बन जाने देवा चाहिये । यदि प्रजाजनों में किसी कारण से सम्पत्ति के वितरण में 
परिवत्तंत उपस्थित हो तो इन परिवत्तंतों का वडी सावधानी से निरीक्षण करना चाहिये 
क्योकि यदि कोई व्यक्ति एक साथ निवेन से घनवान्‌ अथवा घनवान्‌ से निर्धन हो जाता 
हे तो इसका प्रभाव राष्ट्र के लिये भयावह हो सकता है। सवसे अधिक क्रान्ति का भय 
काथ-सवधी गडबड से होता है अतएवं राजकीय आय-व्यय का लेखा-जोखा बिलकुल 
इमानदारी और स्पप्टता के साथ तैयार किया जाना चाहिये। यदि गासन-पद्धति 
पनिकतत्र हो तो उसको जनतत्रात्मक विचारवाली जनता के प्रति और यदि जनतत्र 
हे नो उसको वनिकतत्रात्मक विचारवाली जनता के प्रति द्वेपपूर्ण नही किन्तु न्‍्यायपूर्ण 
व्यवहार करना चाहियें, क्योकि जो अपने विरोधियों को सन्तप्ट कर सकता है वह 
सब भयो से मक्‍त हो जाता है। उच्च पदों पर योग्य व्यक्तियों की नियक्ति से भी 
जनता मे अजञान्ति नही फैलती | प्रमुख जासकों मे जासन-पद्धति के प्रति श्रद्ध, भासन- 
कार्य को क्षमता और प्रामाणिकता यह तीन गुण पाये जाने चाहिये । पर बदि तीनो 
गुण एक साथ न मिल सकें तो दो मिले और यदि किसी पद के लिये विशिष्ट प्रकार की 
याग्यता एवं क्षमता आवश्यक हो तो उस क्षमता का विश्येप विचार किया जाना चाहिये 
शेप ला गुणा का अधिक ख्याल नही किया जाना चाहिये। यो तो अरिस्तू प्राय सदाचार 
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अथवा सद्वृत्ति (अरैते) पर ही बल अधिक देता है पर वह अच्छे अर्थ में यथार्थवादी 
है और सद्वृत्ति में आचरण की और वृद्धि की दोनों ही की उत्तमता सम्मिलित हैं, 
जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका है अरिस्तू जनतत्र और धनिकतत्र का प्राण विरोधी- 
वाद के साथ समझौता करने में ही समझता है। उसके अनुसार विशुद्ध प्रकार की 
व्यवस्थाओ की अपेक्षा मिश्रित व्यवस्थाएँ अधिक स्थायी हो सकती हैँ । तानाझाह्दी 
शासन को दो प्रकार से सुरक्षितता प्राप्त हो सकती हे। बुरा उपाय तो यह होगा कि 
तानाशाह जनता को इतना दीन-हीन निर्धन और अपग बना दे कि वह सिर न उठा सके । 
यह बही उपाय है जिसका उपदेश गिरघर कविराय ने इस प्रकार दिया था “जाको 
धन घरती हरी ताहि न लीजे सग । जो सेंग राखे ही बने तो करि राखू अपग ।” 
अच्छा उपाय है यह कि तानाशाह केवल अपने स्वार्थ छोडकर राजा के समान प्रजा का 
हितैपी वन जाय । 
राजनीति की अन्तिम दो पुस्तको में अरिस्तू ने आदर्श नगर-व्यवस्था की रूपरेखा 
प्रस्तुत करने का प्रयास किया है । पर वास्तव में वह आदरशे व्यवस्था के सबध में सामान्य 
विचारो को व्यक्त करके उसकी शिक्षा की रूपरेखा ही प्रस्तुत कर सका है। शासन- 
पद्धति केवल शासन-प्रवन्ध का ही नाम नही है वह एक जीवन-पद्धति भी होती हे अतएब 
आदश शासन-पद्धति की रूपरेखा प्रस्तुत करने के पूर्व अरिस्तू ने वाछनीयतम जीवन 
की झाँकी प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है। सव प्रकार की सम्पदाएँ तीन भागों में 
विभकत की जा सकती है, बाह्य भौतिक सम्पदाए, शारीरिकसम् पदा (स्वास्थ्य 
इत्यादि ), और आध्यात्मिक सम्पदा। अपने सदाचार-शास्त्र में अरिस्तु ने अनुभव 
के आधार पर इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था कि यद्यपि इन सम्पदाओ में से उपेक्ष- 
णीय कोई नही है तथापि उच्चकोटि की सद्गत्ति के योग मे भौतिक सम्पदाओ की साधा- 
रण मात्रा की प्राप्ति से भी मनुष्य को उससे अधिक सुख प्राप्त होता है जो भौतिक सम्प- 
दाओ की अत्यधिक मात्रा और थोडी-सी सद्दत्ति के योग से उपलब्ध होता है। सच तो 
यह है कि भोतिक सम्पदाए एक सीमा तक ही सम्पदा रहती है पर सीमा का उल्लंघन 
करने पर विपदा बन जाती है, पर सद्दत्ति की मात्रा जितनी अधिक हो उतनी ही अच्छी, 
इस दिशा में अति” वर्जित नहीं है। भोतिक ओर शारीरिक सम्पदाएँ आत्महित के 
लिये अभीष्ट है अन्यथा उनका कोई महत्त्व नही हे। एवं जो बात व्यक्ति के पक्ष 
में ठीक है वही राष्ट्र के लिये भी ठीक है। पर राष्ट्रजीवन में सद्ृत्ति के साथ-साथ 


भौतिक सम्पदाओ की भी पर्याप्त माञ्ना होनी चाहिये जिससे सत्कर्मपरायण जीवन- 
पद्धति सभव हो सके । सद्धत्तिमय जीवन को सर्वोत्तम मान लेने पर भी अरिस्तू व्यवसाय 
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और राजनीति में सलग्न जीवन की अपेक्षा चिन्तन-एव मननपरायण जीवन को ही 
अधिक वरेण्य मानता है। उसके मत में कर्मठता अनेक प्रकार की हो सकती हू पर जो 
व्यक्षित दूसरों पर शासन करना और अधिक-से-अधिक राजनीतिक सत्ता को अपनी 
मुट्ठी मे रखना ही करमंठता का आदर्ण मानते है अरिस्तू उनसे सहमत नहीं। इसी 
प्रकार वह उनसे भी सहमत नही जो यह मानते है कि वैधानिक जासन भी व्यक्ति- 
कल्याण का विरोधी है। सर्वोपरि सत्ता तभी अच्छी होती है जब उसका व्यवहार 
निक्षृष्टकोटि के दासतुल्य जनो के प्रति किया जाता है अन्यथा वह बुराई मे परिणत 
हो जाती है, दूसरी ओर यद्यपि स्वतत्र जीवन परतत्र जीवन की अपेक्षा अधिक अच्छा 
होता है पर सभी जासन-व्यवस्थाएँ प्रभुशासन-स्वरूप नही होती । एवं कर्मठ जीवन 
का तात्पय केवल उस जीवन से नहीं है जिसमें इतरजनों का सम्पर्क अनिवार्य हो । 
प्वय विचार भी क्रिया है और साधारण किया नही दिव्य-क्रिया है । 


इस प्रकार अभीष्टतम जीवन के स्वरूप का निर्धारण करके अरिस्त्‌ आदशे-नगर 
के चित्र की रूपरेखा प्रस्तुत करता है। ऐसे नगर की प्रथम जतें है पर्याप्त जनसख्या 
जो न तो सुखी जीवन की आवश्यकताओं के लिये कम हो और न अत्यधिक । अरिस्तू 
ने कृपक, व्यवसायी, शिल्पी और श्रमिकों के अतिरिक्‍त स्वततन्न नागरिकों की जो न्यूनतम 
और अधिकतम सख्या का सकेत किया है वह उभय पक्ष मे अस्पप्ट है । अधिक से 
अधिक सख्या इतनी होनी चाहिये कि उसको एक नजर मे देखा जा सके और एक व्यक्ति 
को आवाज उन सबको सुनाई पड सके । अरिस्तू को विशाल-नगरो की कल्पना प्रिय 
नही थी। एवं उसके शिष्य ने जो साम्राज्य निर्माण आरभ किया था उसके प्रति 
उसकी सहानुभूति नही थी। वह तो राजनीतिक चरम-विकास के रूप में ऐसे नगर 
को ही देख रहा था जिसके स्वतत्र नागरिक एक दूसरे से परिचित हो। उसके 
मतानुसार जिस नगर के नागरिक परस्पर परिचित न हो, वहाँ श्रेप्डशशासन और निर्दोष 
न्याय सभव नहीं है। पर भविष्य ने उसकी इस प्रकार को आशकाओं को निर्मल 
सिद्ध कर दिया । 


राज्य की भूमि के विपय में उसका मत यह था कि उसका क्षेत्रफल इतना होना 
चाहिये कि उसकी उपज से स्वतत्र एव सावकाण जीवन का पोषण सभव हो सके पर 
इतना अधिक नहीं होना चाहिये कि जिससे विछासिता का विकास सभव हो । युद्ध की 
सभावना को दृष्टि में रखते हुए नगर का स्थान अत्रु के प्रवेश के लिये दुर्गम एवं नगर- 
निवासियों के निर्गमन के लिये सुगम होना चाहिये। अच्छा हो यदि समग्र क्षेत्रफल 
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एक दृष्टिपात में देख लिया जा सके | यदि स्थिति समुद्र के समीप हो तो युद्ध और 
जीवन की आवश्यकताओ की प्राप्ति के लिये सुविधा रहती है। फिर यह नगर व्यापार 
की मडी भी होना चाहिये जिससे नगर की आवश्यकताएँ अन्य स्थानों से पूर्ण की जा 
सके और अपनी आवश्यव वस्तुएँ दूसरे स्थानों को भेजी जा सके। पर व्यापार का 
उद्देश्य अमर्यादित धन कमाना नही होना चाहिये। ग्रीक जाति के चरित्र के विपय में 
भी अरिस्तू को अपनी धारणा थी कि यह जाति उत्साह एव वृद्धिमत्ता दोनो से ही यवत 
है और यदि यह किसी प्रकार से एक राष्ट्र मे सघटित हो सके तो सव ससार पर शासन 
कर भकती है । 


शासन-व्यवस्था का विचार करने के पूर्व यह देव छेना आवश्यक है कि इस आदनण 
नगर-राप्ट्र मे कितने प्रकार के कार्य मुख्यतया आवश्यक होगे और उनको पूण करने के 
लिये किस-किस वर्ग के व्यक्तियो की आवश्यकता होगी। इस दृष्टि से नगर को 
निम्नलिखित वर्गों की आवद्यकता होगी --(१) कृंपकवग, (२) शिल्पकारवंग, 
(३) योद्धावगं, (४) वनिकवर्ग, (५) पुरोहितवर्ग, और (६) न्‍्यायकरत्तागण । इन 
वर्गों मे से कृषक अवकाश के अभाव के कारण एव शिल्पकार सद्वृत्ति के अभाव के कारण 
राजनीतिक जीवन में भाग नही ले सकते | शेष वर्गों की व्यवस्था इस प्रकार की होनी 
चाहिये कि जब वे यवा हो तो वे योद्धादल में रहे, युवावस्था पार कर चुकने पर शासक 
बना दिये जाएँ और वृद्ध होने पर पुरोहित । स्थावर सम्पत्ति भी इन्ही छोगो के हाथ में 
रहनी चाहिये, न कि क्ृपको के । इस प्रकार अरिस्तू के आदर्श नगर मे भी लगभग उसी 
प्रकार का सामाजिक भेद होगा जैसा कि भारतीय समाज मे द्विज (ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य) और द्विजेतर वर्गों मे था। यद्यपि अरिस्तू को भू-सम्पत्ति पर सबके समान 
अधिकार का सिद्धान्त मान्य नही था तथापि उसने सावजनिक पूजा-अर्चा के व्यय और 
सम्मिलित भाजो के व्यय के लिये भू-सम्पत्ति के एक भाग को सार्वजनिक सम्पत्ति 
बनाने का सुझाव अवश्य उपस्थित किया था । सम्मिलित भोज उसकी दृष्टि मे नागरिफ 
एकता की बुद्धि में सहायक होते है । शेप भू-सम्पत्ति पृथक-पुथक्‌ नागरिकों की व्यक्तिगत 
सम्पत्ति के रूप में इस प्रकार बेटी होनी चाहिये कि प्रत्येक व्यक्ति को एक भूखड बस्ती 
के समीप और दूसरा सीमा के पास मिले जिससे विभाजन न्‍्यायसगत हो और युद्ध 
उपस्थित होने पर सव उसको जीतने के लिये समानरूप से सन्नद्व रहे । 


इस प्रकार नगर के बस जाने पर यह प्रब्न सामने जाता है कि नगरनिवासियों को 
सुस्ती होने का सबसे महान्‌ अवसर किस प्रकार की शासन-व्यवस्था से उपलब्ध हो 


अरिस्तू की राजनीति ६९, 


सकता है ? यह तो पहले कहा जा चुका है कि सुख की उपलब्धि मुख्यतया सद्वृत्ति 
से एव गौणतया वाह्य भौतिक पदार्थो से होती है और सद्वृत्ति का सवध प्रकृति, भादत 
और युक्‍क्तिसिद्ध जीवन-नियम से है। अन्तिम दो उपाय जिक्षा से सवद्ध हैं। सर्वेथा 
निर्दोष परिपूर्ण पुरुषोत्तमकी उत्पत्ति तो न मनुष्य के हाथ की वात है और न शिक्षा द्वारा 
ही उसका निर्माण सभव है। जब कोई एक नागरिक अथवा कुछ नागरिक इतने 
निविवादस्पेण उत्तम होगे ही नही तो उनके स्थायी शासक वनाने का प्रश्न भी नही उठ 
सकेगा । अतएव यही उपाय शेप रह जायगा कि नागरिकों को ऐसी शिक्षा दी जाय 
जिससे वे आरम में आमाकारी और अच्छे नागरिक वन सके और काहछान्तर में 
इस आज्ञाकारिता को सीखकर अच्छे शासक भी वन सके। इस प्रकार शासित होने में 
कोई गिरावट की वात नही है क्योकि इसका उद्देश्य उत्तम है। स्वयं मानव-जीवन का 
उद्देग्य है विवेक जो मानव-जीवन के नियमो का निर्माता है। यह विवेक भी व्यवहारा- 
त्मक और चिन्तनात्मक भेद से दो प्रकार का होता है| प्रथम प्रकार के विवेक का सवध 
युद्ध और व्यवसाय से है और दूसरे का सवध गान्ति और अवकाश से है। दूसरे प्रकार 
का विवेक प्रथम प्रकार के व्यवसायात्मक विवेक से वढकर है, क्योंकि व्यवसाय और 
युद्ध का भी प्रत्यक्ष उह्देच्य शान्ति और अवकाश को उपलब्ध करना ही तो है। अतएव 
युद्ध और अधिकार जमाने को ही राष्ट्रीय-सत्ता का चरम उद्देश्य मानने से वढ़कर 
और अधिक बडी भूल हो नही सकती । हमारे साहस और वलछ का प्रथम उपयोग यह 
होना चाहिये कि हमको कोई दास न बना सके, तदुपरान्त यदि जीतकर साम्राज्य की 
प्राप्ति कर सके तो हमारा शासन भासितो के हित के लिये होना चाहिये और प्रभुता 
तो हमकी केवल उन लोगो पर चलानी चाहिये जो प्रकृत्या दास है । भरिस्तु के मत में 
व्यक्ति और राष्ट्र दोनों के लिये सदाचार के नियम एक समान हैँ । अतएव उसकी 
तुलना माकियावेली से कदापि नहीं की जानी चाहिये । 


शिक्षा का उद्दष्य विवेक का साथन है पर विवेक की उपरूब्धि वासनाओ पर सयम 
प्राप्त करके होती है और वासनाओ का सयम घरीर के सेयम द्वारा उपलब्ध होता है 
ओर घरीर के सस्कार बहुत कुछ हमको माता-पिताओ से प्राप्त होते है। अत्तएव 
अरिस्तू ने शिक्षा के सबब में व्यापक दृष्टि रखी है और सुप्रजबल एव विवाह इत्यादि 
के सवध में और भरीर के विकास के सबंध में भी अच्छे सुझाव उपस्थित किये है । 
बच्चो के भोजन, व्यायाम और मनोरजन के विपय में भी उसने उत्तम सीख दी है। 
आदर्श-ब्यवस्था के नागरिकों का आचरण भी आदर्ण होना चाहिये और एक समान 
आदर्ण होना चाहिये। ऐसा तभी सभव॒ है जब वच्चों की शिक्षा व्यवितगत रूप में उनके 
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माता-पिताओ के ऊपर न छोडी जाय प्रत्युत राप्ट्र ही सवको समान रूप से, अपना अग 
मानकर एक समान शिक्षा का सवके लिये प्रवन्ध करे । नगर की भौतिक आवश्यकताओं 
की पूति करनेवाले वर्ग तो नागरिक होते नहीं अतएवं अरिस्तू ने विक्षा का जो 
स्वस्प प्रस्तुत किया हे उसमे उद्योग-बधो की शिक्षा के लिये कोई स्थान नही हे । 
यह शिक्षा मुख्यतया सदाचार और सद्बत्ति की शिक्षा हे। शिशुओं के अग-सचालन से 
लेकर ५ वर्ष की अवस्था तक की शिक्षा में शिशुओं के पोषण इत्यादि की चर्चा हे और 
जब वे भाषा समझने लगे तो उनको सदाचारपरक कहानिया सुनाने ओर कुसगति से 
बचाने का विघान किया गया हे। पॉँच से सात वर्ष तक की अवस्था के मध्य में बच्चों 
को दूसरे बडे बच्चो को उन कार्यो को करते हुए देखना चाहिये जो आगे चलछकर उनकी 
भी करने होगे। इसके उपरान्त पढने-लिखने, चित्राद्भून करने, व्यायाम करने ओर 
सग्रीत का अभ्यास करने की शिक्षा का समय आता हे जो २१ वर्ष की अवस्था तक 
चलता हे। अरिस्तू अत्यधिक व्यायाम का भी समर्थन नहीं करता। सगीत-शिक्षा 
की विविध प्रकार की उपयोगिता का विचार करके अरिस्तू उसके आचार-सवधी 
महत्त्व पर ही बल देता हे । पर मगीत की शिक्षा का उद्देश्य पेशेवर सगीतञ बनाना नहीं, 
आत्मा को सस्क्ृत बनाना हे । 


राजनीति की समाप्ति एक समस्या हे। आदशे-व्यवस्था की चर्चा सगीत-शिक्षा 
के विवरण के साथ समाप्त हो जाती हे। स्पष्ट ही पाठक यह सोचने के लिये विवश 
हो जाता हे कि इस ग्रथ का कुछ भाग या तो नष्ट हो गया हे अथवा लेखक उसको पूरा 
नहीं कर सका । आठवी पुस्तक के छोटे आकार से भी इस घारणा को बल मिलता है। 
पर यह भी सभव हे कि अरिस्तु का ऐसा विचार रहा हो कि यदि शिक्षा ठीक प्रकार की 
है| तो ओर सब बाते स्वत ठीक हो जाती है। पर वास्तव में शिक्षा का वर्णन भी तो 
पूरा नही हो पाया हे। जिस प्रकार अन्य एकाधिक स्थलो पर अरिस्त के विवेचन 
अचानक अधूरे रह गये है इसी प्रकार यहाँ भी हुआ हे । 


इस प्रकार यूनानी नगर-राप्ट्र की परम्परा के माध्यम से अरिस्तू ने अपने राजनीति 
सवची विचारो को व्यक्त किया । यह परम्परा स्वतत्र नागरिको और दासो तथा कृपको 
के ओर यवन ( ग्रीक ) तथा बेर के सेद को मानकर चलती हे । अरिस्तू ने अपने 
शिप्य अलूकजाण्डर को इस भेद को वनाए रखने का उपदेश दिया पर उसने इस विपय 
में अपने गुरु के उपदेश को न माना ओर ऐसे साम्राज्य की नीव डाली जिसमे उसने 
अपने को ग्रीक ओर पारसीक दोनो का समान रुप से प्रभु माना ओर अपने अथीन यवन 


अरिस्तू की राजनीति ७१ 


और पारसीक में कोई भेद नहीं किया। इस प्रकार नगर-राप्ट्र की धारणा के साथ ही 
साथ विश्व-राप्ट्र की भावना का उदय हुआ | ग्रीक और वर्वर को और स्वतत्र नागरिक 
एवं श्रमिकों को एक समान समझने की भावना अकुरित हुई। यह भावना यूरोप में 
ई० पू० ३०० से १५०० ई० तक बनी रही | इसके उपरान्त लूथर और माकियावेली 
के सिद्धान्तो के प्रसार के फलस्वरूप राष्ट्रवाद का जन्म हुआ । इन अठारह जताव्दियों मे 
पश्चिम में तीन साम्राज्यो--माकेदौनियन्‌, रोमन और ज्ञारुंमान के साम्राज्यो--का 
उत्थान और पतन हुआ। इसी काल में ईसाइयत का जन्म और विकास हुआ जो 
कट अनुभव के पश्चात्‌ विश्वनागरिकता की पोपक वनी । पर इस विव्वनागरिकता 
के सिद्धान्त को पुप्ट करनेवाले ग्रथ की रचना दीघंकाल तक नहीं हुई । ईसा को 
पॉचवी जताब्दी में सन्‍त औगुस्तीन्‌ ने प्रभु का नगर नामक पुस्तक मे इस सिद्धान्त 
का विस्तार के साथ प्रतिपादन किया । प्लातोन और अरिस्तू की राजनीतिक रचनाओं 
के पण्चात्‌ यह यूरोप की राजनीति के सवध में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण रचना है। दे 
किविताते देइ” (प्रभु का नगर) की रचना के उपरान्त सन्त थौमस्‌ अक्विनास्‌ की 
राजनीतिक रचनाओ में १३वीं शताब्दी ईसवी में अरिस्तू के विचारों ने पुन यूरोप 
की राजनीति में प्रवेश किया। इस प्रकार अरिस्तू और भऔगुस्तीन के विचारों का 
सम्मिश्रण थौमस्‌ अविवनास नें प्रस्तुत किया और कैथो लिक ईसाइयो के विचार अब तक 
इसी मिश्रण से प्रभावित है । यूरोप के राजनीतिक चिन्तन पर और विश्ञेपकर अग्रेज 
जाति के राजनीतिक चिन्तन पर अरिस्तू का प्रभाव कानून और सविधान को सर्वोवरि 
सत्ता मानने के रूप मे पडा है। इस विचार की परम्परा अरिस्तू से आरभ होकर 
सन्त थोमसू, हकर, लॉक और वक में होती हुई १८वीं शताब्दी तक अपना प्रभाव 
ऊेलाती रही है। 


अरिस्तू ने राजनीति को कभी सदाचार से पृथक्‌ नही माना। पर यूरोप मे मध्य- 
काल को समाप्ति के पण्चात्‌ ऐसे राजनी तिक विचारको की एक प्रवल परम्परा उत्पन्न 
हुई जिन्होंने राजनीति को सदाचारणास्त्र से पूर्णतया स्वतत्र माना । इस विचार का 
कटु परिणाम आज भी ससार को भुगतना पट रहा है। महात्मा गाँधी ने इस जगत 
में पुन राजनीति,धर्म और सदाचार को एक साथ चलाया | पर अब देखना है कि हमारा 
सेक्यूलरवाद कौन-सा मार्ग ग्रहण करता है। भय है कि कही जब्दो की फैणनपरस्ती मे 
नीति-परायणता हमारे हाथो से न छट जाय | 
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अथेन्स का सविधान अरिस्तू की रचनाओं में एक महत्त्वपूर्ण छोटी पुस्तक हे । 
अरिस्तू के सबध मे प्रचलित परम्परागत कथाओं में यह वात प्रसिद्ध थी कि उसने ग्रीक 
जगत के नगरो के १५८ सविधानों का सग्रह किया था। बहुत सभव हे कि इनमे से अनेको 
संविधानों को उसके सहयोगियों ओर शिणष्यो ने प्रस्तुत किया हो। इन्हीं में एक 
संविधान अथेन्स का भी था जिसको सभवतया स्वय अरिस्तू ने ही लिखा था। सातवी 
शताव्दी ईसवी तक अथेन्स के सविधान के अस्तित्व के प्रमाण मिलते थे। पर सातवी 
जताददी के कुछ समय पच्चात्‌ यह लुप्त हो गया । १९वीं शताब्दी के अन्त वी ओर 
मिम्र देश में इस पुस्तक की एक प्रति उपलब्ध हो गई । इसमें चार पृथक पृथक्‌ व्यक्तियों 
की लिखावट थी ओर सभवतया यह प्रति प्रथम शताब्दी ईसवी की थी । सम्पूर्ण रचना 
पापीरमस के चार बैठनों पर लिखी हुई थी । इसको ब्रिटिश म्यूजियम के टस्टिण् ने 
खरीद लिया ओर केन्‍्यॉन्‌ ने इसको प्रथम वार १८९१ के आरम्भमे प्रकाशित किया । 
वेलिन के मिम्रदेशीय म्यूजियम ने इससे कुछ पहले १८८० में किसी एक अत्यन्त खडित 
प्रतिलिपि के कुछ भाग प्रकाशित किये थे । जिस प्रकार भारतवर्प में कोटिलीय अर्थ- 
जास्त्र ओर भास के नाटकों का प्रकाशन अत्यन्त महत्त्वपूर्ण घटना मानी जाती हे 
उसी प्रकार इस ग्रथ का प्रकाशन ग्रीक साहित्य और इतिहास के सबंध में विशेष 
महत्त्व रखता है। 


आरभ में तो इसके रचना-काल और रचयिता के सबध मे पर्याप्त विवाद रहा | 
पर धीरे घीरे विद्वानों के परिश्रम के परिणाम-स्वरूप अब यह बात सिद्ध हो चुकी है कि 
यह सविधान अरिस्तू की ही रचना हे ओर इसका रचना-काल भी अशेन्‍्स में अरिस्तृू के 
द्वितीय निवास-काल की सीमाओ के भीतर निबण्चित हो चुका है । जब दीकाकारो 
ओर वेयाकरणो के ग्रथो में पाये जानेवाले अरिस्तू के लप्त ग्रथो के उद्धरणों की 
तुलना इस पुस्तक में को गई तो उनमे से बहुत बडी सख्या इस पुस्तक में मिल गई । 
इसी प्रकार अरिस्तू के सविधान सवधी बहुत से विचार भी इसमें मिल गये । जो नहीं 
मिले उनके विषय में यह अनुमान किया जाता हे कि उनमे से कुछ इस रचना के आरभ 
में रहे होगे जो ब्रिटिश म्यूजियमवाली प्रति मे नही हे ओर कुछ अन्त मे रहे होगे 
जो उपल्ब्य प्रति मे वुरी तरह खडित हैँ । जिन सकेतो से इस पुस्तक का रचना-काल 
निर्वारित होता हैं उचकी ओर पाठकों का ध्यान हमने अपनी टिप्पणियों में आकपित 
क्या हे । इसमे अथेन्स की जिस व्यवस्था का वर्णन विद्यमान सविधान कहकर किया 
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है उसको जनतत्र कहा है । पर ई० पू० ३२२ में अन्तिपातेर के शासन-काल में जनतत्र 
को समाप्त कर दिया गया था । इस सविधान में सामाँस्‌ को अथेन्स के अधीच कहा 
गया है। यह तथ्य ई० पू० ३३८ की' स्थिति की ओर सकेत करता है । ई० १० 
३२२ के लगभग सामाँस्‌ अथेन्स के हाथ से निकल गया था। नसेवा से 
सवंध रखनेवाले कुछ सकेत ई० पूृ० ३३४ के बाद की घटनाओ की ओर सकेत करते हैं । 
एक घटना ऐसी भी वणणित है जिसका सवध ई० पूृ० ३२९ से है । इससे यह निग्कर्प 
निकलता है कि इसकी रचना ई० पूृ० ३२९ और ३२२ के मध्य हुई होगी । यह समय 
पॉलिटिव्स की रचना के पश्चात्‌ का है क्योकि उसमें मकेदौनिया के फिलिप को मृत्यु 
(ई० पृ० ३३६) के उपरान्त की किसी घटना का उल्लेख नही हैं । 


इस पुस्तक की शैली, एवं अनेक महत्त्वपूर्ण तथ्यों के विषय में इसका “राजनीति” 
मे विरोध होने के कारण अनेको आलोचक एवं सपादक आरभ में इसको अरिस्तू को 
रचना नही मानते थे । उनका यह भी विचार था कि इस पुस्तक के लेखक को तथ्यों 
के महत्त्व के अनुपात का भान नही था, और ऐतिहामिक अच्तदु छ्टि भी प्राप्त नही थी। 
बस कहानिया कहने की रुचि उसमे आवश्यकता से अधिक अवच्य थी । पर जैसे जैसे 
इसका अधिक सूक्ष्म अध्ययन किया गया विद्वानों की आस्था इसकी प्रामाणिकता के 
विपय में अधिक दृढ़ होती गई । प्राचीन काल में जहाँ भी इसका उल्लेख मिलता हैं 
इसको निरपवादरूपेण अरिस्तू की रचना वतलाया गया है। इसका रचनाकाल जो 
कि अन्त साक्ष्य से सिद्ध होता है वह भी इसी तथ्य की पुष्टि करता है क्योंकि वह समय 
अरिस्तू के दूसरे अथेन्स-निवास से अभिन्न है । जब इसकी तुलना “राजनीति” से करते 
है तो समता और विरोब दोनो ही दृष्टिगोचर होते है । इसका समाधान यह है कि 
अथेन्स का सविधान “राजनीति” के अनेकों वर्ष पीछे प्रस्तुत किया गया था और 
काछान्तर में अरिस्तू का मत अनेक विपयो में बदल जाना सभव है । इसमें तो कोई 
संदेह नही कि अरिस्तू ने जो १५८ सविधानों का सग्रह किया था उसमे से अनेकों सवि- 
धान उसके शिप्यो और सहयोगियों के द्वारा प्रस्तुत किये गये होगे । पर अथेन्स का 
संविधान उन सवमे सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण था, अतएणव अधिक सभावना इसी बात को 
है इसको स्वयं उसी ने लिखा हो । इसकी शैली में मिश्रण का आभास नहीं मिलता । 


अरिस्तू इतिहास के प्रति गभीर अभिरुचि रखता था । इस क्षेत्र में स्वय भी उसने 
वहुत कुछ सामग्री का संग्रह किया था । इस सामग्री का उपयोग उसने अपनी रचनाओं 
में यथास्थान समुचित प्रकार से किया हूँ । प्रस्तुत पुस्तक में उसने ऐतिहासिक सामग्री 
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को कहाँ से ग्रहण किया इसके बिपय मे विद्वानों ने पर्याप्त परिश्रम किया है। अथैन्म 
के सविधान की सामग्री हेरोदोतस, थूकीदिदेस, क्षेनोफॉन्‌ की ऐतिहासिक रचनाएँ 
ओर सोलॉन की कविताएँ है । पर इन सब की अपेक्षा सभवतया अरिस्तू ने आद्वाति- 
योन्‌ की पुस्तक “अत्यिस्‌” का प्रयोग अधिक किया था । इसके अतिरिक्त कुछ ओर 


ऐतिहासिक पुस्तकों का उपयोग अरिस्तू ने इसको लिखने में किया होगा, जेसे 
ऐफोरस, क्डैदेमस ओर फानोदेमस्‌ की रचनाएँ 


अधेन्स का सविधान दो भागों में विभक्‍त हे । प्रथम भाग ऐतिहासिक विकास 
का विवरण उपस्थित करता है और आरभ से लेकर ४१वें खड के अत तक चलता है । 
इसमे अथेन्‍्स के मौलिक सविधान और उसमे समय समय पर हुए परिवत्त॑नो का वर्णन है। 
पर प्रारम का भाग खडित है अतएवं यह कहना कठिन है कि अनुयलब्ध भाग में क्या था । 
सभव है कि उसमे मौलिक सविधान का सक्षिप्त रूप और एक दो शासको द्वारा किये हुए 
परिवत्तंनो का वर्णन रहा हो । शेप भाग मे ट्राको, सौलॉन, पैड्सिसत्रातसू, कल इस्थनेस्‌ 
क्षैरक्षस का अभियान, अरियौपागस्‌ की महत्ता और अफियाल्ते [ती) स्‌ द्वारा उसकी 
महत्ता का अपहरण, पेरीक्ली (ले) सू, लोकनायको का उत्थान, ४०० की क्रान्ति एवं ३० 
का शासन इत्यादि व्यक्तियों और विपयो का वर्णन हे । दूसरे भाग मे अथेन्स के उस 
संविधान का विवरण दिया गया है जो इस पुस्तक की रचना के समय (ई० पू० ३२९- 
३२२) तक विद्यमान था । अधथेन्स के नागरिक होने की शर्ते, नवयुवक नागरिको की 
शिक्षा-दीक्षा, ससद का स्वरूप और कार्य, शलाका द्वारा चुने जानेवले पदाधिकारी, 
नो आर्खन और उनके कार्य, मतदान से चुने जानेवाले सैनिक अधिकारी ओर न्याया- 
लयो के न्यायकर्ताओं की नियुक्ति ओर कर्त॑व्य इत्यादि विविध विपयो का वर्णन दूसरे 
भाग मे पाया जाता हे। प्रारभिक भाग के समान पुस्तक का अतिम भाग भी 
बहुत कुछ खडित है। यह कहना कठिन हे कि शेप भाग में क्‍या था। इसके 
अतिरिक्त पाठक देखेगे कि अरिस्तू ने इस पुस्तक को अनेको कयाओ एवं प्राचीन 
परम्पराओो की गाथाओ को इसमे सम्मिलित करके सर्वेसाधारण की रुचि के 
योग्य वना दिया है । 


“अथेन्स का सविधान” का महत्व अनेको दुष्टियो से ऑका जा सकता हे 
प्रथम तो अरिस्तू के नाम से जिसका सबंध हो ऐसी किसी भी रचना की पुनरुपलब्धि 
स्वत्त महत्त्ववृूण हो जाती हे । फिर अथेन्‍्स के इतिहास के विपय मे--विशेपकर 

धानिक इतिहास के विषय में---भो इसकी रचना का महत्त्व कम नही हे । इस रचना 


अरिस्तु की राजनीति छ५्‌ 


का वह भाग जो अरिस्तू के समय के सविधान का वर्णन करता है सर्वथा विश्वसन्तीय 
है क्योकि अरिस्तू की वेज्ञानिक दृष्टि से प्रस्तुत किया हुआ विवरण सारवान होना ही 
चाहिये । पर जो घटनाएँ अरिस्तू के लिये परोक्षभूतकाल की है उनका विवरण अरिस्तू 
के अपने अनुभव पर आश्रित नही है , वह तो तत्तत्‌ समय के लेखको के साक्ष्य पर आश्रित 
हैं। उनमें भी कुछ लेखक ऐसे थे जो अत्यधिक विव्वास के योग्य थे और शेप लेखक 
उतने अधिक विश्वास योग्य नहीं थे। अतएवं समग्र पुस्तक पूर्णतया विश्वसनीय 
है, ऐसा नहीं कह सकते | 


फिर, यद्यपि इसकी शैली सीवी-सादी और सरल है और ग्रथकार की आलोचनाएँ 
भी समझदारी की परिचायक है, तथापि यह कोई महान रचना नहीं कही जा सकती । 
अरिस्तू का काव्यणास्त्र भी छोटे आकार की पुस्तक हे पर वह महत्त्व में विधान” की 
अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण है । पॉलिटिक्स की तुलना में यह पुस्तक आकार मे ही नहीं 
अ्रकार मे भी घटकर है । जो सूक्ष्म दाशेनिक अच्तदूं प्टि “पॉलिटिक्स” मे बहघा दृष्टि- 
गोचर होती है उसका इसमे सर्वथा अभाव है। अनेकों स्थलों पर लेखक के कथनों 
में भी पूर्वापर विरोध देखने में आता है। 


इन सब दोधो के होते हुए भी “अथेन्‍्स के सविधान” का महत्त्व असाधारण ही भाना 
जाता है । पाश्चात्य देशो के इतिहास से उपल्ध होनेवाला यह सबसे पुराना सविधान 
है । जब से १८९१ ई० मे इसका पता चला है उससे पूर्व की अथेन्स के सविधान से 
संवध रखवेवाली सब रचनाएँ निकम्मी सिद्ध हो गई है । इस पुस्तक से इस विपय में 
सर्वोत्तम कोटि का साक्ष्य हस्तगत हो गया है । पाच्चात्य जगत के प्रमुख जनतन्र का 
संविधान समधिक पूर्ण रूप मे हमारे सामने आ गया है। अरिस्तू की “राजनीति” 
के अध्ययन के लिये भी यह पुस्तक वहुत सहायक हो सकती है । यह सभव है कि 
द्वितीय भाग की अपेक्षा प्रथम भाग कम विश्वास के योग्य है तथापि उससे भी जो 
जानकारी प्राप्त होती है वह भी उपेक्षणीय नही है। 


अथेन्स नगर के राजनीतिक इतिहास की रूप-रेखा तो पाठको को उसके संविधान के 
इतिहास के साथ ही साथ जात हो जायगी पर इस नगर का सामान्य वर्णन उसमे नही 
मिल सकेगा । अतएव यहाँ इस नगर का सक्षिप्त वर्णन दे देना उचित होगा । अथेन्स 
नगर यूरोप के दक्षिण मे अत्तिका प्रदेश मे स्थित है । समुद्र से इसकी कम से कम दूरी 
तीन मील है । नगर की चारठीवारी के भीतर तीन ऊँचे स्थान है---१ अक्रौपोलिस 
जो अधेन्‍य का गढ़ अथवा किछा था, नगर के मब्य भाग मे स्थित था , २ अरेयोपागस 
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अक्रौपोलिस से पश्चिम की ओर है, ओर ३ प्रीक्स जो अक्रोपोलिस से उत्तर 
पश्चिम की दिशा में है । नगर की मडी का नाम अगोरा था। यह नगर 
के कैरामिकस्‌ भाग में थी जो अक्रौपोलिस ओर अरेयोपागस्‌ से पण्चिम ओर 
उत्तरपश्चिम की ओर था । इसी के समीप दो पृथक पृथक्‌ स्तम्भाकित मार्ग थे । 
बाहरी करामिकस्‌ चारदीवारी के बाहर था, इसमे नगर का इमशान था । अक्रौपोलिस 
के दक्षिणी ढाल की ओर दियोनीसियस का रगस्थल (<्येटर) था । दक्षिणपूर्व 
दिशा में जिउस्‌ (द्योस) का मन्दिर था जो अपूर्ण पडा हुआ था । चारदीवारी में यो तो 
अनेको द्वार थे पर मुख्य द्वार नगर के उत्तर पश्चिम मे था और दिपीलॉन कहलाता था । 
यहाँ से कोछोनस्‌ और प्लातोन के अकादेमी नामक महाविद्यालय की ओर सडके जाती 
थी । इसी द्वार के समीप एक दूसरा द्वार था जो धर्मद्वार कहलाता था जिससे एल्युसिस्‌ 
की ओर मार्ग जाता था। अन्य द्वारो से पिराएयस (अथवा पिरेइथस ) फालेरम्‌ 
ओर सूनियम्‌ इत्यादि स्थानों को सडके जाती थी । सभवतया ई० पूृ० छठी शताब्दी मे, 
पिमिस्त्रातस के शासनकाल में सारे नगर का जलकप्ट निवारण करने के लिये एक जला- 
गार बनाया गया था । नगर-निवासियो के भवन धूप में पकाई हुई ईटो के बने होते थे 
ओर अक्रोपोलिस के आसपास तग टेढी-मेढी गलियो के दोनो ओर बने रहे होगे । 
यह मकान देखने में अच्छे नही लगते थे । नगर के पश्चिम में कैफीसस नामक नदी 
वहती थी एव इलीसस्‌ नदी दक्षिण पूर्व और दक्षिण की ओर, पर यह नदी प्राय सूखी 
पडी रहती थी । 

अत्यन्त प्राचीन काल में यहाँ ग्रीक जाति के लोग नही बसते थे । उस समय यहाँ 
की सभ्यता मीकेनाइ की सम्यता थी । उसमे इयोनिया से ग्रीक छोगो ने आकर अपनी 
सभ्यता का मिश्रण आरभ कर दिया और कालान्तर मे पुरानी सम्यता का अन्त हो गया । 
जाठवी शताब्दी ई० पू० तक सारा नगर एक इकाई नही बना थ्य । आठवी शताब्दी 
से विभिन्न वस्तियों मिलकर एक बडी नगरी वन गईं । कहते हैं यह एकता थीसियस्‌ के 
समय में स्थापित हुई थी । अक्रौपोलिस इस नगरी की राजधानी थी । नगर का नाम 
अथेना देवी के नाम पर पछा । कहते है कि अत्यन्त प्राचीन काल में अथेना देवी ओर 
पोसेइदन्‌ नामक देवता के बीच मे अत्तिका प्रदेश पर आधिपत्य प्राप्त करने के लिये 
कलह छिट गया । अन्य देवताओं ने यह निश्चय किया कि कलह करनेवालो मे से 
जो भी अत्तिकावासियों के लिये अधिक उपयोगी वस्तु की भेट देगा उसी का अधिकार 
णत्तिका पर हो जायगा । पोसेइदन्‌ ने अपने त्रिशल को पृथ्वी पर पटक दिया जिससे 
एक घोडा (अथवा अन्य मतानुसार एक खारी जल का स्रोत) उत्पन्न हुआ पर अथेना 
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देवी ने ज़ितून का वृक्ष उत्पन्न किया । देवताओ ने ज़ितून के वृक्ष को अधिक उपयोगी 
समझकर विजयश्वी अथेना को प्रदान की । 


आरभ में नगर का शासन राजाओ द्वारा होता था। तत्पश्चात्‌ श्रेप्ठ जनततंत्र 
की स्थापना हुई । तदनन्तर तीन भा्खनों का शासन आरभ हुआ । आरभ में यह आखंन 
दस वर्ष पश्चात्‌ चुने जाते थे पर आगे चलकर प्रतिवर्ष चुनें जाने लगे । यह तीन आर्खन 
थे (१) राजा आन, (२) न्यायाधीश आर्ख्त्र और (३) सेनाध्यक्ष आर्खन। 
कुछ समय पश्चात्‌ ६ आ्खेन और बढा दिये गये । इस राजनीतिक विकास का विवरण 
सबविधान के प्रथम भाग मे दिया हुआ है । ई० पुृ० चतुर्थ शताब्दी में अथेन्स मे २१००० 
स्वतत्र नागरिक, १०००० विदेशी और रूगभग ४ लाख दास थे । अत्तिका की उपज 
से इस जनसख्या का भरण-पोपण होना सभव नही था अतएव अथेन्‍्स में बहुत वडी मात्रा 
में भोजन की सामग्री एवं अन्य जीवनोपयोगी वस्तुएँ विदेशों से आती थी । अशेन्‍्स के 
बंदरगाह का नाम पिराएयस्‌ था और यह बडा भारी व्यापार का केद्ध था। यहाँ के 
जहाज विशालकाय होते थे वे किनारे किनारे चलनेवाले जहाज नही थे महासागरो को 
पार कर सकते थे और रात्रि में भी यात्रा किया करते थे । स्थरू पर सडको की दशा 
अच्छी नही थी । 


साहित्य, कला, दर्णन और इतिहास इत्यादि के क्षेत्र में अथेन्‍्स नगर की देन 
अतुलनीय है । ई० पृ० पाँचची और चौथी शताब्दी मे उस नगर ने जो सर्वतोमुखी उन्नति 
को उसके कारण इसका नाम विश्व के इतिहास मे अमर हो गया है । राजनीति के क्षेत्र 
में अथेन्स अधिक उन्नति नहीं कर सका | उसका साम्राज्य टिकाऊ नहीं रहा) पर 
भस्क्ति के क्षेत्र में उसको झञाब्वत गौरव प्राप्त है । सारा य्रोप और अमेरिका सर्वदा 
अपेन्स के चरणो पर नतेमस्तक है। पुरानी भूत्तियो के खड और पुरानी पुस्तकों के 
पन्ने आज भी खोजे जा रहे हैं । सहृदयो के हृदय आज भी अथेन्स के नाम पर सरसता 
से भर जाते हैँ। अथेन्स यूरोप की विव्वनाथपुरी काक्षी है। 


१ 
समाज ओर राष्ट्र-अध्ययन की पद्धति 


देखने मे आता है कि प्रत्येक राप्ट्र (5-नगर-राप्ट्र) एक प्रकार का समार्जी 
होता है, तथा प्रत्येक समाज की स्थापना किसी भलाई को प्राप्त करने के लिये हआ 
करती है--क्योकि सभी मनुप्य सर्वदा सारे काम उसी वस्तु की प्राप्ति के लिये किया 
करते ह जो उनके विचार में अच्छी प्रतीत होती है । तब तो यह स्पप्ट ही है कि जब 
सव समाजी का लक्ष्य कुछ न कुछ भलाई ही है, तो वह समाज जो सवसे श्रेष्ठ है, तथा 
जिसमे अन्य सव प्रकार के समाज सन्निविप्ट रहते है, इस लक्ष्य का अनुसरण (भलाई 
की प्राप्त करने का अनुसरण ) सबसे अधिक करेगा, तथा उसका उद्देश्य सर्वोत्तम भलाई 
को प्राप्त करना होगा । यही (सर्वेश्रेष्त, और सर्वेब्यापी) समाज (नगर-) राष्ट्र 
अथवा नागरिक समाज कहलाता है ! 


कुछ छोगो. का विश्वास है कि राजनीतिन, राजा, गृहपति और प्रभु सव एक 
(समान ) है, पर उनका यह कहना ठीक नहीं । जो व्यक्ति उपर्यक्त विश्वास रखते 
ह उनकी धारणा यह है कि (राजनीतिन्न, राजा, गृहपति तथा प्रभु) में गुणगत 
वशिप्टय के कारण अन्तर नही है, प्रत्युत यह सब छोग (अपने प्रजाजनों की) अधिक 
अथवा अल्प ससया के कारण ही परस्पर भिन्न टोते है । उदाहरण के लिये थोडे से 
व्यक्तियों का अधिपति 'प्रभु' कहछाता है, उससे अधिक का गृहपति और उससे भी 
अधिक का राजनीतिज् अथवा राजा । मानो, जैसे इनके विचार मे वडी गृहस्थी और 
छोटे (नगर-) राष्ट्र मे कोई अन्तर ही न हो। राजनीतिज और राजा का अन्तर इन लोगो 
के मत में केवल इतना ही है कि यदि जासक थासन कार्य मात्र में अपने ऊपर निर्भर 
रहे (उस पर अन्य किसी का नियन्त्रण न हो) तो वह राजा कहलाता है , परन्तु जब 
वह राजनीति विज्ञान के नियमो के अनुसार शासन करता हो एवं अपनी वारी के अनसार 
गासक तथा गासित बनता हो तो राजनीतिज्न कहलाता हे । पर यह विचार ठीक नही 
है। थदि इस विपय पर हमारी पूर्वानुसत पद्धति (विब्लेपणात्मक पद्धति) के 


प 
न्प्क 


हैँ 
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अनुसार विचार किया जाय तो हमारा यह दृष्टिकोण स्पष्ट हो जायगा (कि शासकों 
ओर शासित समाजों में गुणगत भेद होता है) । 


जेसा कि (ज्ञान के) अय्य क्षेत्रों में होता है वेसा ही राजनीति के क्षेत्र में भी होता 
चाहिये , अर्थात्‌ किसी भी मिश्रित वस्तु५ (सघात) का उसके सघटक तत्त्वों में 
तब तक विश्लेषण करते जाना चाहिये जब तक हमको उसके मूलभूत अविमिश्वित 
तत्त्वों की उपऊब्धि न हो जाय , अर्थात्‌ समग्र अवयवी को उसके यूक्ष्मातिसुक्ष्म 
अवयवो में बॉट देना चाहिये । अतएव हमको राष्ट्र के घटक अवयवों का भी इसो 
विश्लेपणात्मक पद्धति” के अनुसार निरीक्षण करना चाहिये, जिससे हम यह भली प्रकार 
देख सके कि (उपर्युक्त शासक तथा उनके द्वारा शासित समाजो में ) परस्पर किस बात 
में अन्तर है तथा यह भी पता ऊंगा सके कि प्रक्ृत प्रश्नों में से प्रत्येक के विषय में कोई 
सुव्यवस्थित (वैज्ञानिक) परिणाम प्राप्त कर लेना समव है अथवा नहीं । 


(िप्परियां 


१ राष्ट्र के लिये मूल पुस्तक सें पौलिस शब्द का प्रयोग क्विया गया है। यह शब्द 
सस्कृत के पुर शब्द का सजातीय है । अरिस्तू की राजनीति का सबंध प्रत्यक्षतया ग्रीक 
नगर-राष्ट्रो से है। बडे राष्ट्रों और साम्राज्यो की राजनीति का अनुभव उसको नहों 
था। उसके शिष्य अलंक्जाण्डर ने जिस साम्राज्य का निर्माण फिया वह अरिस्तू की 
रुचि के अनुकूल नहीं था। राजनीति के यथार्थ स्वरूप का अध्ययन करने के लिये 
उसने १५८ नगरों को शासन-व्यवस्थाओ (सविधानो) का सग्रह किया था। इनमें 
से केवल अर्थेंस का सविधान खडित रूप में हाल में उपलब्ध हुआ है। अरिस्तु की 
राजनीति के सिद्धान्तों का अध्ययन करते ससय यह बात सर्वंदा दृष्टि में रखना 
आतब्रश्यक है कि उनके व्यवहार का क्षेत्र ग्रीक नगर के स्वरूप से सीसित था । 

२ समाज अथवा समुदाय के लिये मूल में कोइनौनिया' शब्द का प्रयोग हुआ 
है। अरिस्तु के मत में मेत्री, गृहस्थी, स्वामि-सेवक-सबंध, तथा राष्ट्र इन सब में ही 
समाज की भावना पाई जाती है। पर राष्ट्र ऐसा व्यापक समाज है कि अन्य सब समाज 
उसके अगमाजन्र हे । 

३ भलाई के लिये अगाथॉस्‌ शब्द फा प्रयोग किया गया है। इसको सस्कृत सत्‌ 
शब्द का पर्याय मान सकते हे। सब समाज फिसी भराई की प्राप्ति के लिये निमित 
होते हैं । 
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४. अरिस्तु का सकेत प्लातोन को ओर है। प्रत्यक्षतययाउ सके पौलितिकस्‌ 
नामक पग्रथ (२०५८४--२५९घ) की ओर हे। 

५. राजनीतिकज्ञ, राजा, गृहपति तथा प्रभु के लिये मल मे पौलितिकस्‌, वसीलिकस, 
आइकोनोमिकस्‌ तथा देस्पीतिकस्‌ शब्दो का प्रयोग हुआ है। इन झाब्दो का प्रयोग आगे 
बहुत बार होगा। पौलितिकस्‌ तो पॉलिटीशियन का ही ग्रीक रूप है । बसीलिकरस 
दब्द को अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति नहीं मिलो । औईइकोनोभिकस्‌ का अर्थ होता है गह का 

बन्ध करनेवाला। ओऔइकॉस नामक ग्रीक शब्द ससस्‍्क्ृत के विश्ञ शब्द का सजातीय 
है। देस्पोतिकस दासों पर सनमादा शासन करनेवाले को कहते हें। इन शब्दों का 
अर्थ आगे चलकर और भी अधिक स्पष्ट हो जायेगा । 

६. अरिस्तू के मत में राष्ट्र एक सिश्र सघात है। इसके स्वरूप को समझने के 
लिए इसके अवयवो अथवा घटको के स्वरूप को समझना आवद्यक है। सघात के लिए 
मूल में सिथेतल (स० सस्थान) दाब्द है । 

७ विइलेषणात्मक पद्धति का अनुसरण करना अरिस्तू के दर्शनश्ञास्त्र की विशे- 
पता है। पर अरिस्तू ने राष्ट्र के अवयबो का केवल विश्लेषण ही नही किया है, 
प्रत्युत उसने उनके विकास का भी अध्ययन प्रस्तुत किया है। 


२ 
नगर-राप्ट्र का विकास 


यदि इस प्रकार कोई भूयमान वस्तुओ पर उनके आरभ से ही दृष्टिपात करे तो 
अन्य ज्ञान के क्षेत्रों के समान इस राजनीति के क्षेत्र में भी उसको स्पप्टतम दर्णन प्राप्त 
होगा । सबसे पहले तो उनका सयोग होना आवश्यक है जो एक दूसरे के विना नही रह 
सकते । उदाहरणार पुरुप और स्त्री का सयोग मन॒प्य जाति की उत्पत्ति के लिये 
होना ही चाहिणे (-तथापि यह सयोग किसी परिनिप्ठित उद्देश्य से नहीं होता 
श्रत्युत इसका कारण यह है कि जिस प्रकार सामान्यतया अन्य पणञओ और पोदो में 
अपन परुचात्‌ अपने सदुश्‌ अन्य प्राणियों को छोड जाने की स्वाभाविक प्रवत्ति पाई जाती 
हे उसी भरकार मनुष्य जाति में भी उपलब्ध होती है ।) और इसी प्रकार स्वाभाविक 
गासक और स्वाभाविक शासित तत्त्वो का भी सयोग घटित होना चाहिये, जिससे दोनो 
की रक्षा हो सके । जो अपनी वुद्धिमत्ता के द्वारा आगे देखने मे समर्थ है वह प्रकृत्या 
शासक टै--स्वाभाविकतया प्रभु है, दूसरो ओर जो अपनी शारीरिक शक्ति से वुद्धि- 
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प्रान की योजना को कार्यान्वित कर सकता है वह प्रकृत्या शासित और दास हे । 
अत प्रभु तथा दास दोनो परस्पर (एक दूसरे के पूरक होने के कारण) उपयोगी होते 
है । स्त्री और दास मे तो प्रकृति! से ही भेद पाया जाता है। प्रकृति ऐसे दारिद्रद 
की भावना से कुछ नही बनाती जैसे दारिद्र्य की भावना से लहार दैल्फी के चाकू 
बनाते हैं कि एक ही चाक्‌ के अनेको उपयोग हो सके , वह तो एक वस्तु को एक ही 
उद्देश्य की सिद्धि के लिये वनाती है । ऐसा (वह इसलिये करती है कि प्रत्येक वस्तु 
सर्वोत्तम निरमित तभी होती है जब कि बह एक ही काये के लिये उपयोगी हो, अनेको के 
लिये नही । पर (असम्य ) बबरो में तो स्त्री और दास दोनो का स्थान एक (अभिन्न) 
है । इसका कारण यह है कि उनके मध्य में प्रकृत शासक कोई नही होता उनका समाज 
(सहवास) तो दासियो और दासों का ही समृह होता है। इसीलिये तो कवियों ने 
कहा है, 


“यही उचित है, वर्वर पर शासक हो हैलैनेस ' 
मानों इन कवियो की दृष्टि में बबेर और दास एक समान प्रकृति के हो । 


इन ( स्त्री तथा पुरुष एवं दास तथा प्रभु के ) दोनो अनिवार्य प्रकरृत सबधो से 
उत्पन्न होनेवाला प्रथम परिणाम है गृहस्थी अथवा घर । और हेसियद्‌ ने जो अपनी 
कविता मे यह कहा तो सच ही कहा कि, 


“सबसे पहले घर, तब गृहिणी, खेत जोतने को तब बेल” 


क्योकि निधेन के घर के दास तो बैल ही होते है । इस प्रकार दिन प्रतिदिन की आवश्यक- 
ताओ को पूरा करने के लिये जो प्रथम समाज प्रक्ृति के द्वारा स्वापित किया जाता है 
वही कुटुम्ब ( अथवा गृहस्थी ) है, तथा खारोन्दाप_्ृ" इसके सदस्यो को “भोजनभाण्ड- 
सहचर'” का नाम देता है एवं क्रेते-निवासी ऐपीमैनिदेस उनको “नॉद के साथी” कहता 
है । और जव अनेक कुट॒म्बो से मिलकर एक ऐसा प्राथमिक समाज बनता है जो दैनिक 
अथवा अल्पकालीन आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये नही ([प्रत्युत अधिक व्यापक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये होता है) तो उसको गाँव कहते है ! गाँव का भी सबसे 
अधिक स्वाभाविक स्वस्प वह प्रतीत होता है जो एक ही कुटुम्ब के उपनिवेश के रूप 
में हो, तथा जिसके घटक एक ही दूध के पले हुए (अथवा) पुत्र एव पुत्रों के पुत्र कहलाते 
हो ।' इसीलिये तो आरभ में हैलैनेस वस्तियाँ राजाओं द्वारा उसी प्रकार शासित 
होती थी जिस प्रकार कुछ जगली कवीलो का शासन अब तक होता है । यह नगर ऐसे 
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मनुष्यों के एकत्रित होने से वने थे जो कि राजकीय शासन में रह चुके होते थे (अर्थात्त 
यह नगर कुदुम्बों ओर कुटुम्वो से बढ़कर बने हुए गाँवो से निरमित होते थे तथा ) प्रत्येक 
कुटम्ब तो ( उसी प्रकार ) कुलज्येप्ठ के द्वारा राजावत्‌ गासित होता ही है जिस 
प्रकार सगोत्रो के उपनिवेश रूप में बसे हुए गाँवों में भी समानरकतत्ता के आधार 
पर राजकीय पद्धति का शासन चलता है। (चक्राक्षों का वर्णन करते हुए) होमर ने 
यही वात तो कही है, 


“शासन करता है हर कोई पुत्रो और पत्नियों पर ।' 


क्योकि आरभिक काल की प्रथा के अनुसार लोग छितरे हुए पृथक पृथक बसे रहते थे 
ओर क्योकि कुछ मनुष्यों पर तो अभी तक राजाओ का शासन चल रहा है, तथा अन्य 
लोगो पर आरभिक काल मे इस प्रकार का शासन रह चुका है, अतएवं हम लोग कहा 
करते हैँ कि देवताओं पर भी इसी प्रकार राजा का शासन है (अथवा देवताओं का भी 
राजा होता है) । जिस प्रकार मनुप्य देवताओं के स्वरूप को अपने समान कल्पित 
किया करते हैं उसी प्रकार उनकी जीवन-पद्धति को भी । 


वहुत से गाँवों के मिलने से अन्ततोगत्वा जो पूर्णता को पहुँचा हुआ समाज वनता 
हैं वम वही (नगर-) राष्ट्र है, जो अब सव वस्तुओं के विपय में आत्मनिर्भरता की 
पराकाप्ठा को पहुँचा हुआ कहा जा सकता है, तथा जिसकी उत्तपत्ति तो मात्र जीवन' 
की आवश्यकता के कारण हुई थी (अतएवं जो विकास-काल मे पूर्ण आत्मनिर्भरताः 
की ओर अग्रसर हो रहा था) परन्तु (पूर्णता को पहुँचने पर) जिसकी सत्ता अच्छे 
जीवन (की प्राप्ति) के लिये बनी रहती है। अतएव, यदि प्रारभिक समाज प्राकृतिक 
(स्वाभाविक ) थे तो सब (नगर-) राष्ट्र भी प्राकृतिक हुए, क्योंकि ये उन्हीं का चरम- 
विकास तो हैँ, किसी वस्तु का चरम-विकास ही उसका स्वभाव होता है । उदाहरण 
के लिये हम चाहे मनुष्य को ले, चाहे घोडे को अयवा कुटु॒म्ब को, पूर्णतया विकसित 
होकर किसी वस्तु का जो रूप निप्पन्न होता है वही उसका स्वाभाविक रूप (अथवा 
स्वहप) कहलाता है। इसके अतिरिक्त, जिस लक्ष्य की सिद्धि के छिये वस्तुओ की 
भत्ता हैँ वह तथा चरम विकसित रूप ही सर्वोत्तम होता है, तथा आत्मनिर्भरता (जो 
कि राष्ट्र की सत्ता का रूदय है) ही (मानव-जीवन का परम ) लक्ष्य है, अतएव सर्वोत्तम 
(स्थिति) है। 


(उपयुक्त विचारो) से यह स्पप्ट है कि (नगर-) राष्ट्र की सत्ता प्रकृति से 
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ही है तथा मनुष्य प्रकृत्या राजनीतिक (राष्ट्र में रहनेवाला तथा उससे संबंध रखने- 
वाला) प्राणी है। और जो कोई मनुष्य, किसी आकस्मिक कारण से नही, प्रत्युत प्रकृत्ति 
से ही अराजनीतिक (अर्थात्‌ असामाजिक, या नगर बाह्य ) है, वह या तो निरा निरर्थक 
जीव है या मनुष्य से बहुत्त ऊंचा उय हुआ है । वह ऐसा व्यक्ति है जिसकी होमेर 
के द्वारा निम्नलिखित भत्सेना की गई है, 


“अआतृहीन, नियमहीन, गृहविहीन ! 


जो मनुप्य इस प्रकार के स्वभाव का होता है वह अत्यन्त कलह-प्रवण भी होता है, 
उसकी दक्शा ऐसी होती है जैसी पैत्तेइया'' के खेल में छटक कर अलग अकेले पटे 
हुए पाँसे की । 


मनुष्य मधुमक्खियों और अन्य सब मिलजुल कर रहनेचाले प्राणियों की अपेक्षा 
कही अधिक सामाजिक जीव क्यो है, यह बात स्पप्ट है । जैसा कि हमारा कहना है, 
प्रकृति किसी वस्तु को व्यर्थ नही बनाती , सब प्राणघारियों के मध्य में केवल मनृप्य 
ही ऐसा प्राणी हैं जिसको भाषा का वरदान प्राप्त है। केवल शब्द ( नाद ) तो 
सुख-दु ख को सूचित करनेवाला सकेत है, अतएव अन्य प्राणियों में मी पाया जाता है 
उनकी प्रकृति उनको इसी योग्य वना सकती है कि वे सुख-दु ख की वेदना का अनुभव 
कर सके तथा उसको परस्पर एक दूसरे को (नादसकेत द्वारा) सूचित कर सके । 
पर भाषा तो उपादेय और हेय दोनों को ही स्पप्टतया व्यक्त करने का काम देती है 
अतएव वह यह भी स्पप्ट कर देती है कि क्‍या न्‍्यायोचित है और क्या अनुचित । 
अन्य सब प्राणियों की तुलना में केवल मनुप्य की ही यह विशेषता है कि उसको भले 
बुरे, उचित (न्यास्य) अनुचित एवं इसी प्रकार की अन्य बातो का चेत होता है, और 
इन्ही गुणों मे साहचर्य होना कुटुम्व और (नगर-) राष्ट्र का निर्माण करता है। 


और इसके अतिरिक्‍त प्रकृति के क्रम में राष्ट्र, कुटुम्च और हम में से प्रत्येक 
व्यक्ति की अपेक्षा आग्भावी ' है, ( काल अथवा इतिहास की दृष्टि से चाहे यहू उल्टा 
ही क्यो न हो) । इसका कारण यह है कि अवयवी (प्रकृति के क्रम में) अवयव से 
अनिवार्यतया प्राग्मावी होता है। यदि समग्र शरीर (अवयवी) नप्ट हो जाये त्तो, 
नाममात्र की समानार्थंकता के अतिरिक्त न पैर रहेगे, न हाथ. नाम के लिए (मृतक 
के हाथ को भी इसी प्रकार हाथ कहेंगे) जिस प्रकार पत्थर के बने हाथ की हाथ कहते 
है , वयोकि (समग्र अवयवी के नप्ट हो जाने पर नष्ट हुआ हाथ) पत्थर के हाथ के 
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समान (निकम्मा) होता है । सभी वस्तुओ के स्वरूप का विनिव्चय उनके कार्य और 
शवित के द्वारा किया जाता है , इसलिये यदि किन्‍्ही वस्तुओ में अपना विशिष्ट कार्य 
करने की क्षमता न रहे तो हमको यह नही कहना चाहिये कि वही वस्तुएँ है, हाँ, नाममात्र 
वी समानार्थकता के कारण हम यह कह सकते है कि वे उसी नामवाली वस्तुएँ हैं । 


अतएव यह वात स्पष्ट है कि नगर की सत्ता प्रकृति से ही है तथा वह व्यक्ति से 
पूर्ववर्त्ती है। क्योंकि अकेले पड जाने पर व्यक्ति आत्मनिर्भर नहीं रह जाते अतएव 
सभी व्यक्ति समान भाव से अवयवी (अर्थात्‌ राष्ट्र) के साथ अजाजीभाव का सवंध 
रखते है । जो व्यक्ति समाज से अलग है--चाहे तो इसलिए कि उसमे सामाजिक जीवन 
में भागीदार बनने की क्षमता नहीं है अथवा इस कारण कि पूर्णतया आत्मनिर्भर 
(आत्मतृप्त) होने से उसको समाज की आवश्यकता ही नही है--वह या तो पशु है 
या देवता ।। अतएवं इस प्रकार के समाज की ओर प्रेरित करनेवाली एक सहज 
प्रवल प्रवृत्ति स्‍्वभावत सब मनुष्यों के अन्त करण में स्थित रहती है , तथापि चह 
व्यक्ति, जिसने सबसे पहले इस प्रकार के समाज (अर्थात्‌ नगरराप्ट्र) की सस्थापना 
की वह मानव-जाति के लिये सबसे महान्‌ उपकारक रहा होगा । जिस प्रकार, चरम- 
विकास को प्राप्त हुआ मनुष्य सव जीवो में श्रेप्ठ है, उसी प्रकार नियम और न्याय से 
विरहित होने पर वह प्राणिमात्र में सब से वुरा भी हो जाता है । गस्त्रास्त्र से सज्जित 
हो जाने पर अनीति अत्यन्त भयावह हो जाती है , और मनुप्य तो जन्म से (भाषा, 
वृद्धि इत्यादि ) ऐसे शस्त्रास्त्रो से रेस रहता है जो शीलपूर्ण विवेक और साधुता के 
उद्देश्यों की सिद्धि के लिये निर्दिष्ट हे, पर जिनका उपयोग विपरीत प्रकार के उद्देश्यों 
के लिये किया जा सकता है और उसे भी अधिक अच्छा समझते हुए । इसीलिए 
साधुता (सज्जनला] से रहित होने पर वह नितान्त दुप्ट और जगली हो जाता है 
तथा शिश्नोदरपरायणता में सव से नीचे गिर जाता है । पर न्याय (जिसमे मानव-च्राण 
निहित है) ( नगर- ) राप्ट्र की वस्तु है--क्योकि न्याय ही तो, जो इस वात का 
निर्णय करता है कि वया उचित है, नागरिक समाज मे सुव्यवस्था का मूलमत्र है । 


स्प्पिण्ियो 
प्रथम पुस्तक का यह द्वितीय खण्ड अनेक दृष्टियो से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इसमें 
अरिस्तू ने (नगर-) राष्ट्र के ऐतिहासिक विकास का वर्णन करते हुए उसके स्वरूप का 
विड्लेषण प्रस्तुत किया है। प्रसगत. इसमें हमको वस्तु फे स्वरूप के सबंध में उसके 
दार्शनिक विचारों की भी एक झलक मिलती हँँ। एक ओर जहाँ हमको अरिस्तु फी 
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सुलझी हुई विचारसरणी का दिग्दर्शन प्राप्त होता है, वहाँ दूसरी ओर उसके 
अनुभव की सीसा को भी हम पदचात्कालीन सामाजिक विकास के प्रकाश में भरी 
भाँति देख पाते हे। वह राष्ट्र को नगर के रूप में ही पूर्णता को पहुँचा हुआ मानता 
है । जातीय-राष्ट्र (नेशन स्टेट) और साम्राज्य उसकी कल्पना से परे हूँ । 

इस खण्ड में अरिस्तु ने यह दिखलाने का प्रयत्न फिया है कि (नगर-) राष्ट्र का 
विफास पूर्णतया स्वाभाविक तरवों से हुआ है अतएवं वह स्वाभाविक वरतु है। मानव- 
समाज का पूर्णता को पहुँचा हुआ रूप (नगर-) राष्ट्र हे। मानव और मानव के 
स्वाभाविक सामाजिक सयोग फे मूल में अरिस्तु ने वो सहज नेसगिक प्रवृत्तियो का व्यापार 
देखा है। इनसे से प्रथम सहज प्रवृत्ति पुरुष और स्त्री को परस्पर आक्ृष्ट कर प्रजनन 
व्यापार द्वारा मानवप्राणी की उत्पत्ति-श्यूखला फो विच्छिन्न होने से बचाती है । दूसरी 
प्रवृत्ति प्रभु और दास को पारस्परिक सयोग में आबद्ध कर मानवजाति के सामाजिक 
सस्थान को सुरक्षित रखती है। इस दोनो नेर्सागक प्रवत्तियों के फलस्वरूप कुटुम्ब की 
उत्पत्ति होती है। कुटुम्ब बढकर ग्राम के रूप को ग्रहण करता है और ग्रामो का समुदाय 
मिलकर (नगर-) राष्ट्र बन जाता है। ग्रीफ-जाति मे स्त्री और दास पृथक स्थिति 
रखते हे पर असस्य बर्बर जातियो से स्त्रियो के प्रति भी दासों जेसा व्यवहार किया जाता 
है । इसी सामाजिक भेद के आधार पर अरिस्तृ ग्रीक लोगों के बबेर जातियो पर शासन 
के अधिकार का औचित्य प्रतिपादन करता है। अरिस्तु स्वय जिस ससाज में उत्पन्न 
हुआ था उसमे दास-प्रया प्रचलित थी, इसलिये उसने न केवल उसको स्वीकार फिया, 
प्रत्युत्त उसकी स्वाभाविकता और उचितता का प्रतिपादन भी किया। इससे स्पष्ट हे 
कि सहान्‌ से भी महान्‌ विचारक अपने समय की परिस्थितियो से पूर्णतया ऊपर नही 
उठ पाते हे। इस विषय में अधिक चर्चा यथावसर आगे की जायेगी । 

१ प्रकृति--अरिस्तू ने अपने अन्य वेज्ञानिफ एवं दाशनिक पग्रर्थों से प्रकृति के 
स्वरूप का विश्वद विवेचन फिया है। यहाँ तो वह इतना ही कहता हैं कि प्रकृति एक 
वस्तु को एक ही कार्य को करने के लिए बनाती है। 

२ देल्फी के चाकू--द॑ंल्फो ग्रीस देश का एक सुविख्यात तीर्थ स्थान था। यहाँ 
सूर्यदेव का विशाल मन्दिर था। यहाँ के चाक्‌ अथवा छूरे पशुओं की बलि देने तथा 
उनके चमड़े को उतारने और मास को काटने से (सभवतया) काम मे आते थे। एक 
विद्वान फा सुझाव यह भी है कि वे चाक्‌ और चम्मच दोनो का काम वेते थे । 

३ बबंर जातियों के सभी मनुप्य दास होते है तथा उन पर ग्रीक लोगो का शासन 
होना उचित है, यह दोनों विचार यूरीपिदेस के नाटकों से लिये गये प्रतीत होते है । 

४ हेसियद्‌ प्राच्ीनता मे ग्रीस देश के आदि कदि होमेर के पश्चात है। प्रस्तुत 
उद्धरण उसके “कार्य और दिवस” नामक फाब्य से लिया गया है। 
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५ खारोन्दास और ऐपीनेनिदेस (क्रेते दीप का निवासी ) अत्यन्त प्राचीन महा- 
पुरुषो के नाम हैँ जिनके विषय में अनेको चमत्कारपूर्ण कथाएँ प्रचलित थीं । 

६. इस प्रकार के वाक्याश का प्रयोग प्लातोन से अपने कानून नामक ग्रथ में 
तथ्य होमेर ने 'इलियड” नामक काव्य में (पं० २०३०८) किया है। 

७ चिकराक्ष के लिये मुरू में किकलोप्स' शब्द का प्रयोग हुआ है। चक्काक्ष इस 
शब्द का नपा-तुला रूपान्तर है। चक्राक्ल नाम के प्राणी किसी वन्य द्वीप में रहते थे । 
देखने में यह मनुष्यों के ही समान होते थे पर इनकी आँखें दो नहीं होती थीं। एक गोल 
आँख इनके मस्तक के मध्य में होदी थी । इस पक्ति को प्लातोन ने भी अपने? कानून 
नामक पुस्तक में उद्धत किया है । 

यहाँ तक अरिस्त यही सिद्ध करने का प्रयत्त कर रहा है कि सावव समाज का 
विकास प्रकृति द्वारा गृहस्थी, गाँव इत्यादि के रूपो में होता हुआ नगर की स्थिति को 
पहुँचता है। अतएवं (नगर-) राष्ट्र कोई कृत्रिम समाज नहीं है । 

८ पूर्ण आत्मनिर्भरता' के लिए मूल में ओऔताकेंद्रया” शब्द प्रयुकत हुआ है। 
इसकी परिभाषा अरिस्तू ने अपनी 'आचारशास्त्र” नामक पुस्तक में इस प्रकार दी है 
कि आत्मनिर्भरता वह गुण है जिसके द्वारा स्वत. जीवन वाछनीय वन जाता है तथा 
जिसमें कोई अभाव नहीं होता ।” (पुस्तक १ खंड ७७) । 

९. सानद समाज को उत्पत्ति जीवन को बनाये रखने ओर सुरक्षित रखने को 
भीतिक आवश्यकताओ से हुई तथ्य जब वह समाज विकसित होकर (नगर-) राष्ट्र 
के रूप को प्राप्त हुआ तो भोतिक आवश्यकताओ की पूरति के आधार “अच्छे-जीवन” 
का भवन निर्मित हुआ। मूल में अच्छे जीवन' के लिए यु ज़ेन्‌' शब्द का प्रयोग हुआ है 
जो 'सुजीवन' का सजातीय हे । 

१०. तुलना कीजिये नृपशुरथवायं पशुपति ।* 

११. पेत्तेइया का खेल -- ड्रापट का खेल । 

१२. अंशाशी अथवा अवयव और अवयदी के संबब में अशी अथवा अवयवी का 
प्राग्भाव (पूर्वसत्ता) मानना ही पडेगा क्योकि अश, अग अथवा अवयव तभी होगर जब 
पहले अंज्ञी, अगो अथवा अवयवी की सत्ता हो । 

१३ देखो टिप्पणी संख्या १०। 

१४ न्याय के विवेचन के लिये हो प्लादोन ने अपनी पॉलितेइया नामक पुस्तक 
को रचना की। अरिस्तू ने भी इस ग्रथ की रचना इसी के विवेचन के लिये की है। 

(नगर- ) राष्ट्र को अरिस्तू ने समाज का परम विकसित रूप साना हैं और इस सबंध 
में बह भी कहा है कि किसी भो वस्तु का चरम विकसित रूप हो उसका लक्षण-सुचक 
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स्वरूप होता है। अरिस्तू ने जीव-विज्ञान का गहरा अध्ययन किया था। जीवन 
निरन्तर विकासशील है। अतएवं यह प्रइन उठता है कि किसी जीव का वास्तविक 
स्वरूप क्या माना जाय। अरिस्तू ने इसका उत्तर यही दिया कि जब कोई वस्तु (या 
जीव ) विकसित होकर चरमशक्ित को प्राप्त हो जाये तथा जिस कार्य के लिये प्रकृति 
ने उसका निर्माण किया है उसको भलो प्रकार सम्पादन कर सके तो उस स्थिति अथवा 
अयस्था को उसका वास्तविक रूप मानना चाहिये। मानव-समाज (नगर-) राष्ट्र 
के रूप फो प्राप्त करके इस अवस्था को प्राप्त करता है। समाज के इस विफासक्मम में 
किस स्थिति में किस उद्देश्य की पूति होतो है यह निम्नतालिका से स्पष्ट हो जायेंगा 
तथा यह भी स्पष्ट हो जायेगा कि उत्तरकालीन स्थिति में पूर्वकालिक उहेश्य सिद्धि का 
अन्तर्भाव हो जाता है। 


स्थिति उद्देश्य 
१ कुदुम्ब अथवा गृहस्थी प्रजनन तथा अल्पतम भौतिक आवश्यकताओं की पुरति -- क 
२ ग्राम क+- (स्याय के लिये ग्रामपचायत तथा धारभिक उत्सव 
इत्यादि >>ख ) । 
३ (सगर-) राष्ट्र फ-+ ख+ (न्याय और सेनिक सरक्षण की पूर्ण प्रतिप्ठा 


तथा विद्या और कराओ का विकास >-ग) । 
विशुद्ध ऐतिहासिक दृष्टि से ग्रीक नगरों के विकास में बिद्ाानो ने जिन भौगोलिक, 
आर्थिक, सैनिक, तथा राजनातिक-सामाजिक कारणो फा उल्लेख किया है उनका विव- 
रण अरिस्त्‌ ने प्रस्तुत खड में तथा आगे चलफर ७ वीं पुस्तक के खण्ड ६ और ११ में 
किया है। 


३ 
गहस्थी के तत्त्व 


पूर्वोक्त विवरण से यह स्पष्टतया जान लेने पर कि (नगर-) राष्ट्र की स्थापना 
किन छोटे छोटे अशो के मिलने से होती हे, अब हमको सबसे पहले गृहव्यवस्था के विपय 
में कुछ कहना आवश्यक है, क्योकि सब नगर गहस्थियो के समूह से निर्मित होते हैं । 
और गृहस्थी के अग तो वही होते है जिनके मिलने से गृहस्थी वतती है । पूर्णचिकास 
को प्राप्त गृहस्थी के घटक होते है (कुछ) दास और (कुछ) स्वतत्र व्यक्ति | पर 
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प्रत्येक विपय के परीक्षण का आरभ उसके सरलतम घटको के विचार से होना चाहिये 

था गहस्थी के प्रारभिक और सरलतम घटक-तत्त्व है प्रभ और दास, पति और पत्ती 
पिता और सनन्‍्तति । अतएव अब हमको इन तीनो सवधो के स्वरूप को देखना चाहिये 
कि वह कैसा है और उसमे कौन से गुण होने चाहिएं। यह सबंध हें--प्रथम स्वामित्व 
सबंध, छ्वितीय वैवाहिक सव३ (हमारी ग्रीक भाषा में पत्नी और पति के सबंध को 
ठीक प्रकार से व्यक्त करने के लिये कोई शब्द नही है) तथा तृतीय प्रजोत्पादन सबध 
(और इस सवध के लिये भी हमारी भाषा में कोई पथक नाम नही है ।) यही वह तीन 
सबंध है जिनका विवरण हम उपस्थित कर रहे हैं । पर इन अगो के अतिरिक्त गहस्थी 
का एक अग और भी है, जिसको कुछ लोग तो समग्र गृह-व्यवस्था से अभिन्न समझते 
हैं तथा कुछ अन्य लोग इसको गृह-व्यवस्था का सबसे प्रमुख अग मानते है । इसका स्वरूप 
कसा है, इसका भी हमको विचार करना चाहिये । इस अग से हमारा तात्पय घनो- 
पार्जन कहलानेवाली कला से है। 


सबसे पहले स्वामी और दास के सवध का ही कथन करे, जिससे कुछ तो हमको 
व्यावहारिक जीवन की आवश्यकताओं के सवध में ज्ञान प्राप्त हो सके, तथा यदि सभव 
हो तो इस समय तक एक विपय में जो सिद्धान्त उपरूब्ध हैँ हम उनसे अपेक्षाकृत कुछ 
अधिक अच्छे सिद्धान्त प्राप्त करने के योग्य हो सके । कुछ लोग यह मानते है कि 
दासों के ऊपर प्रभुत्व चलाना एक विद्या है। जैसा कि हमने आरभ में ही कहा था 
इन लोगो की ऐसी धारणा है कि गुह का प्रवन्ध, दासो पर प्रभुत्व, राजनीतिनो का शासन 
(नगर को व्यवस्था ) तथा एकराट्तत्र यह सब एक ही वात हैं । अन्य कुछ लोग ऐसे 
भी है जो यह समझते है कि प्रभ के द्वारा दासो पर अधिकार चलाया जाना प्रकृति' वे 
प्रतिकूल है। विधि (कानून) मे दास और स्वतत्र के भेद को भले ही माना जाता हो 
पर प्रकृत्या उनमे इस प्रकार का कोई भेद नही है । (केवल) बल पर आश्िित होने के 
कारण यह सबंध न्याय्य नही है। 


ठ्प्पण्ियॉ 


द्वितीय खड सें मानव के सामाजिक विकास का ऐतिहासिक तथा दार्शनिक विश्लेषण 
प्रस्तुत करके अब अरिस्तू उस विकास क्रम की प्रथम कडी कुटुम्ब अथवा गहस्थी के विव- 
रण का उपक्रम करता है । गृहस्थी का विश्लेषण करने पर उसमें दीन अथवा चार अग 
दृष्टिगोचर होते हे । इस खड के अन्त में गृहस्थी के एक सब७- - स्वामी और दास के 
सवध--के वर्णन का सृत्रपात किया गया है । 
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मयी वस्तुओ का निर्माण किया था। हेफाएस्तस्‌ जन्म से देवता था पर लंगडा होने के 
कारण इसकी माता होरा ने इसको स्वर्ग से पृथ्वी पर फेंक दिया। पृथ्वी पर यह लोह- 
कारो का देवता बन गया और इसने अनेको विचित्न वस्तुओ का निर्माण किया । दाय- 
दालप्‌ ने भमूलभुलइयो का निर्माण ज्ञेते द्वीप के राजा मिनीस्‌ के लिये किया। स्वय- 
चालित मुृत्तियाँ बनाई । एक बार यह और इसका पुत्र पख लगाकर आकाश में उडे भी । 

४ अरिस्तु ने उपकरणो की दो श्रेणियाँ मानी हु (१)उत्पादक-उपकरण जो 
किसी अन्यचस्तु के निर्माण में काम आते हें--जसे करधे की नली अथवा तुरी । (२) 
जीवनोपयोगी उपकरण--जो किसी वस्तु के उत्पादन में सहायक नहीं होते पर जीवन 
के किसी उद्देश्य के लिये उपयोगी होते हें। इस दूसरी श्रेणी के अन्तर्गत दास, वस्त्र, 
शय्या इत्यादि आते है । उत्पादन और कार्य के लिये मूल में पोइसिस्‌ ओर प्राक्षिस' 
शब्द प्रयुक्त हुए हे जिनका शबव्दार्थ बनाना और करना है। 

५ अन्तिम अनुच्छेद में अरिस्तु ने स्वामी (प्रभु) दास तथा सम्पत्ति की परि- 
भाषाएँ सार रूप में दे दी ह। 


प 
दास का स्वरूप 


इसके पश्चात्‌ अब यह देखना चाहिये कि क्या प्रकृत्या कोई मनुष्य ऐसा (अयात्‌ 
दास ) होना इप्ट है अयवा नहीं, क्या किप्ती भी मतुष्य के लिये दासता करना अच्छा 
ओर उचित है अथवा नही , अथवा इसके विपरीत समग्र दासता प्रकृति-विरुद्ध है । 
विवेक की दृष्टि से देखने से अयवा वास्तविक तथ्यो पर विचार करने से, दोनो ही प्रकार 
से इस प्रश्न का उत्तर कठिन नहीं है | क्योकि (कुछ का) शासन करना ओर (अन्य 
कुछ का) शासित होना न केवल आवश्यक है प्रत्युत व्यवहारोपयोगी भी है , ऐसा 
लगता है कि सीधे जन्म से ही कुछ के भाग्य में शासित होता तया (अन्य ) कुछ के भाग में 
शासन करना नियत होता है। ओर शासक तथा शासितों के भी बहुत से प्रकार होते 
हैं , अतएव जो शासन अपेक्षाकृत अच्छे प्रकार के शासितो पर किया जाता है वह अच्छा 
शासन होता है, जैसे कि मनृप्य के ऊपर किया गया ज्ञासन पशु के ऊपर किये गये शासन 
से अपेक्षाकृत अच्छा होता है । कारण यह है कि जब कोई कार्य अच्छे तत्त्वो के द्वारा 
सपादित होता है तो वह अपेक्षाकृत अच्छा कार्य होता है, जहा कही कोई शासन करता 
हैं और दूसरा शासित होता है तो यह उन दोनो का (सम्मिलित) कार्य कहा जा सकता 
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है। जो भी वस्तुएँ अनेक भागो से मिलकर वनी होती है, तथा सिश्चित प्रकार की होती 
है, तो चाहे उनके अग परस्पर बिल्कुल मिले-जुल हो (जेंसे कि शरीर के अवबव ) 
अथवा स्पप्ट विभवत हो (जैसे स्वामी और दास के सबब में ), उनमे शासक तत्त्व और 
गसित तत्त्वो (अशो) का भेद प्रकट हो ही जाता है। यह (शासक और शासित 
तत्त्तों की सत्ता) सजीव प्राणियों में समग्न प्रकृति की सघटना से ही उत्पन्न होती है 
क्योक्ति (प्रकृति में) जो वस्तुएँ जीवचारी नहीं भी है उनमे भ्री एक शासक तत्व पाया 
जाता है, जैसे कि स्वर॒मण्डल में (प्रधान स्वर होता है) । पर यह तो स्यात्‌ प्रकृत्‌ 
विपय से वहक जाना है । अतएवं हम केवछ जीवधारियों के बिपय्र में विचार करेगे 
जो कि आत्मा और गरीर के सयोग से बने हैँ तथा इन दोनो में एक (अर्थात्‌ आत्मा) 
प्रकृत्या शासक और दूसरा (अर्थात्‌ जरीर ) णासित है । पर प्रकृति के उद्देश्य को जानने 
के लिये हमको उन्हीं वस्तुओं पर दृष्टिपात करना चाहिये जो अपनी प्रकृति को अक्षण्ण 
वनाए हुए हैं, न कि उन पर जो प्रकृतिअप्ट हो गई हैं । अतएव हमको ऐसे मनृप्य 
का अध्ययन करना चाहिये जिसका गरीर और आत्मा दोनो श्रेप्ठ अवस्था में वत्तेमान 
हो, जिसमे आत्मा का जरीर पर यह जासन स्पप्ट प्रतीत हो सके क्‍योंकि जो व्यकिति 
(स्थायी रूप से) बुरे हैं अथवा (थोदे से समय के लिये) विक्लृंत दशा में है उनमें तो, 
उनके द्योपपूर्ण ओर भ्रकृतिविपरीत दघ्ा में स्थित होने के कारण, बहवा घरीर आत्मा 
पर शासन करता प्रतीत होगा । 
कुछ भी मही, जैसा कि हम ऊपर कह चुके है, जीवध्गरियों में प्रथमल प्रभजण्ञासन 
ओर विधिश्ानन दोनो ही प्रकार के शासनी को देख सकते है । आत्मा शरीर पर जो 
शासन करती है वह प्रमुझासन--अर्थात्‌ प्रभु का दास पर शासन--हैं, जब कि बद्धि 
कामनाओ ( +- एपणाओं ) पर वेबशासन अथवा राजश्ासन करती हैं। (मानव के 
अन्त्जगत्‌ के) इन क्षेत्र मे जरीर पर आत्मा तथा आवेगात्मक अथ पर बुद्धि और 
विवेकात्मक अझ द्वारा आसन किया जाना स्वाभाविक कौर उपयोगी दोनो ही है , 
इसके विपरीत उपर्दकत दोनो (णासक और गासित तच्चों) की समानता अथबा 
उनके संबंध का विपर्यय सर्वदा हानिकन है। जो वात मनृप्य के आन्तरिक जीवन में 
उसकी आत्मा शोर झरीर के सबब में ठीक है वही मनुप्य और पशुओं के सवध में 
भी सही है . क्योंकि पालतू जानवर जगली पशुओं की अपेक्षा अच्छे स्वभाववान्े 
होने हैं एड मनृप्य के द्वारा झासित होने पर यह (पाकतू ) जानवर अधिक अच्छे रहते 
है, कारण कि मनुष्य के शासन में उनको सुरक्षा की प्राप्ति हो जाती है । फिल्‍, सर 
और (नारी) मादा का सदध प्रक्षत्या उच्चतर और अबर का---आसक और झासिन 
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का जेसा सवध है। यही सिद्धान्त अनिवायतया समग्र मानवजाति के विपय में भी 
लाग होता है (और इसी कारण स्वामी और दास के सबंध में भी ठीक है) । 


अतएव जहाँ कही भी (मनुष्यों में) ऐसा अन्तर पाया जाता है जैसा कि आत्मा 
आर शरीर में तथा मनुष्य और पशुओ में उपलब्ध होता हे (-ऐसी ही स्थिति उन 
नव भनुष्यों की होती है जिनकी वृत्ति केवल गारीरिक सेवा करना हे, तथा जिनसे 
प्राप्त होनेवाली सर्वोत्तम वस्तु यही हे, इससे वढकर ओर कुछ नही-- ) तो वहाँ निम्नश्रेणी 
के मनुप्य प्रकृत्या दास होते है, तथा उसी सिद्धान्त के अनुसार जो अन्य प्रसगो में (अर्थात्‌ 
शरीर जोर पालतू पशुओ के प्रसंग में ) उल्लिखित हो चुका है इनके लिये यही अधिक 
अच्छा हे कि यह किसी स्वामी द्वारा शासित रहे। प्रकृति से ही दास वह होता हैं 
जो दूसरे का होने की योग्यता (सामर्थ्य) रखता हे (तथा इसीलिए दूसरे का है भी ) 
तथा जो वही तक विवेकभाजन है जहाँ तक कि वह दूसरे में विवेक की सत्ता को ग्रहण 
कर सकता हे पर जो स्वय उस से वचित है । रही निम्नकोटि के प्राणियों की वात, 
सो वे दासो से इस वात में भिन्न है कि वे तो विवेकतत्त्व की सूझवूझ से बिलकुल शून्य 
होते हैं , केवल अपनी सहज प्रव॒ृत्तियों का ही अनुसरण करते है । इन दोनो---दास 
ओर पालतू पशुओ-का जो उपयोग किया जाता है वह एक दूसरे से थोडा ही हट्ता 
हुआ होता हे , क्योकि दोनो ही अपने शरीरो के हारा (अपने स्वामी के ) जीवन को 
जाववश्यकताओ की पूर्ति में सहायक होते है । (इस बोद्धिक अन्तर के अतिरिक्त ) 
प्रकृति स्वतत्र पुरप ओर दास के शरीरो में भी भेद करना चाहती हे, अत वह एक 
(अर्थात्‌ दास) के शरीर को आवश्यक सेवाओ के लिये तगडा बनाती हे तथा स्वतत्र 
पुरप के शरीर को सरल अनवनत , और यद्यपि स्वतत्रपुरुष का शरीर टहलू चाकरी के 
जिये उपयोगी नहीं होता तथापि उस नागरिक जीवन के लिये उपयुक्त होता है (जो 
अपने विकासक्रम में सैनिक सेवा तथा शान्तिकालीन व्यवसायों मे बेंट जाया करता 
6) | पर प्राय प्रकृति के इस उद्देश्य का विपर्यय भी घटित हो जाता है--अर्थात्‌ 
कुछ (दासो ) को स्वतत्न पुरुषों का शरीर प्राप्त हो जाता है एव कुछ दूसरों को उनको 
आत्मा । यह तो स्पप्ट है कि यदि मनुप्यो के शरीर की आक्रृतियो में परस्पर इतना 
अन्तर हुआ करता जितना कि देवताओ की मूत्तियो ओर मनुप्यो के शरीरो में है तो 
सभी इस विपय में एकमत हो जाते कि निम्नवर्ग के छोगो को उच्च वगेवालों की दासता 
करनी चाहिये । और यदि यह बात शरीर के अन्तर के आधार पर इतनी सत्य हे 
तो भला जब आत्मा के अन्तर का प्रसग हो तव तो इस बात को ओर भी आधषिक औचित्य- 
पूर्ण सिद्ध किया जा सकता है, यद्यपि आत्मा के सौन्दर्य को देख सकना उतना सरल नहीं 
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है जितना कि शरीर के सौन्दर्य को । इस प्रकार यह स्पप्ट हो गया कि कुछ मनुप्य 
स्वभाव (प्रकृति) से स्वतत्र होते हैं और अन्य कुछ प्रकृत्या दास होते हैं, तथा इन 
(दास प्रकृति के ) मनुप्यों के लिये दासता उपयोगी और उचित दोनो ही है । 


डि्प्परियो 


इस खड में अरिस्तू ने यह दिखलाने का प्रयत्त किया है कि शासक और शासित 
तत्व का रूंद समग्र जड़ और चेतन प्रद्धति में व्याप्त है। आत्मा और दारीर में भी 
प्रही अन्तर है। मनुष्य सनाज में जो व्यक्ति विवेक-शक्ति से शून्य है तथा केवल 
ग़रीरिक शक्ति रखता है वह दास होता है तथा जो विवेक दाक्ति सम्पन्न होता है वह 
प्वामी । अरिस्तू दास में विवेक की मात्रा इतनी ही मानता है जितनी से स्वामी की 
ववेकवत्ता को स्वीकृति हो सके । पालतू पशुओ में दास के बराबर भी विवेक नहीं 
दोता। दास अपने स्वल्पविवेक के सहारे एक त्तो अपने स्वामी में विवेक को सत्ता को 
प्रहण कर सकता हैँ तथा दूसरे उसकी आज्ञाओ को और निर्देशों को समझ सकता 
३) यद्यपि प्रकृति, स्वामी और दास के भेद को स्पष्ट करना चाहती है पर वह सर्वदा 
उसा करने में छुतकार्य नहीं हो पाती । 

९१ इस वाक्य का अथ इस प्रकार भी होता सभव है, बहुधा ऐसा संयोग चन पडता 
है कि दासो को स्वतंत्र पुरुषो का शरीर प्राप्त हो जाता है, पर स्वतत्र पुरुषो को केवल 
भए्त्मा ही मिल पाती है । 


२. इस अनुखड में जहाँ हमको दास प्रथा के सवंध में अरिस्तु के चिचारो का पता 
वलता हू वहाँ अथन्स के समाज की एक झलक भी मिलती है। 


ध्‌ 


थ ओर प्राकृतिक दासता 


परन्तु यह देख सकना भी कठिन नही है कि जो गो व्यक्ति उपर्यक्त विचारों के विपरीत 
ते रखते हू, एक प्रकार से वे भी टीक ही कहते दासता” ओर दास इन दोनो 
हद का दो भिन्न अर्थों में प्रयोग किया जाता है । (उपर्यक्त प्रकृत्यनसारिणी दासता 
0 अतिरिक्त) दासता और दास का एक प्रकार और भी है जो नियम अथवा सामाजिक 


वंढि पर आश्रित है । वह नियम जिसके अनुसार युद्ध मे विजितो पर विजेताओं का 
हि 
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अधिकार माना जाता है वास्तव मे एक रूढि ही है। पर बहुत से स्मृतिकार दासता के 
इस औचित्य-प्रतिपादन का इसी प्रकार विरोध करते हैं जिस प्रकार किसी सविधान- 
विरोधी वक्‍ता का---अर्थात्‌ वे इस रूढि के विरुद्ध अवैधता का आरोप छगाते है । 
उनको यह विचार घृणोत्पादक प्रतीत होता है कि यदि कोई मनुष्य शक्ति से बलात्कार 
करता है और जो केवल बल में दूसरों से वढकर है तो दूसरो को उसके बलप्रयोग से 
जबरदस्ती दास और शासित होना पडेगा । विद्वानों में भी इस विपय पर विभिन्न मत 
है , कुछ इसका समर्थन करते है तो दूसरे विरोध । इस विपय मे मतविप्रतिपत्ति का 
हेतु और विभिन्न विरोघी दृष्टिकोणो के परस्पर अतिव्याप्त होकर उलझ जाने का 
कारण निम्नलिखित है । एक अर्थ में, (भौतिक ) साधनो से सम्पन्न होने पर, साधुता 
(दूसरो को ) वश में करने की सबसे बडी शक्ति रखती हे , और (इसके विपरीत ) 
विजेता किसी न किसी प्रकार की अच्छाई में सदा प्रमख होता ही है । यह जो साधुता 
अथवा किसी प्रकार की अच्छाई का शक्ति के साथ सबध है इससे यह विचार उत्पन्न 
होता है कि “शक्ति विना साघुता के नही होती ।”' पर (क्योकि दासतासबंधी विवाद 
में यह विचार दोनो पक्षो को मान्य रहता है) अत (अन्ततोगत्वा ) उभय पक्षो का विवाद 
केवल न्याय-सबधी ठहरता है । इस (न्याय) के सबंध में एक पक्ष का मत यह है 
कि न्याय पारस्परिक सुहृदयता का नाता है (अतएव रूढि द्वारा आरोपित दासता का 
विरोधी हे) , दूसरे पक्ष का मत यह है कि अधिक गक्तिशाली का शासन स्वत एवं 
स्वयमेव न्याय है (अतएवं रूढि द्वारा अनुमोदित दासता उचित ही है)। (पर उपर्युक्त 
विचार की द्वद्र्थंकता, जिसका आधार दोनो पक्ष लेते है, वास्तविकता को स्पप्ट नही होने 
देती ), किन्तु जब इन पृथक्‌ पृथक्‌ मतो को (सामान्य आघार को हटाकर ) अलग अलूग 
स्पप्ट अभिव्यक्त कर दिया जाता है तो इस मत के समक्ष कि जो साधुता में बढकर है 
उसी को शासन करना और स्वामी होना चाहिये उपर्यक्त दोनो ही विरोघी मतो मे 
न तो कोई वल ही रह जाता है और न किसी को आश्वस्त करने की क्षमता" । 
एक और प्रकार से विचार करने पर भी यही परिणाम निकलता हे । कुछ अन्य 
व्यक्ति, यह्‌ समझते हुए कि हम तो एक प्रकार के न्याय का ही पक्ष ग्रहण किये हए हैं, 
(क्योकि नियम एक प्रकार का न्याय ही तो हे) यह मान लेते है कि युद्ध की नीति के 
अनुसार दासता सर्वत्र और सर्वंदा न्‍्यायोचित है । पर इसके साथ ही साथ वे इस घारणा 
का प्रतिवाद भी करते हूँ । क्योकि प्रथमत यह सभव है कि युद्ध का मूल कारण ही 
उचित न हो (तब तो इस प्रकार आरोपित दासता उचित नहीं होगी) ओर इसरे जो 
व्यक्ति दास होने के योग्य नही हैँ उनको तो कभी कोई यह नही कहेगा कि वह दास है' । 
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यदि ऐसा होता तो उच्च से भी उच्च कुल के लोग युद्ध में वन्दी वनाकर वेच दिये जाने पर 
दास अथवा दासो की सन्‍्तान हो जाते । यही कारण है कि हैलैनेस (ग्रीक) लोग 
(युद्धजनित दासता के समर्थक होते हुए भी) इन अपनी ही जाति के वन्दियों को दास 
कहना नही चाहते प्रत्युत इस गब्द का प्रयोग असम्य बवर लोगो तक सीमित रखते है । 
परन्तु इस प्रकार को गब्दावरू। का प्रयोग करते समय (वह स्वयं अपने कयबन का 
प्रतिवाद करते हैँ और ) उनका उद्देश्य उस प्राकृतिक दास की ओर सकेत करने के अति- 
रिक्त और कुछ नही होता, जिसका वर्णन हम पहले ही कर चुके है , क्योकि यह तो अवश्य 
ही मानना पडता है कि कुछ लोग (अर्यात्‌ बेर लोग) सर्वत्र और स्वत दास होते 
है तथा अन्य कुछ लोग (अर्थात्‌ ग्रीक) सर्वत्र और स्वत्त दास नही होते (स्वतत्र होते 
हैँ) | कुलीनता (आभिजात्य) और दासता दोनो ही के सवध में एक समान विचार- 
सरणी का अनुसरण किया जाता है। हैलैनेस (ग्रीक) लोग अपने को केवल अपने 
देश में ही कुलीन ( +>अभिजात्त) नही मानते, प्रत्युत सर्वेत्र अपने को ऐसा ही समझते 
हैं, किन्तु बवेर लोगो को वे तभी अभिजात मानते हैं जब वे अपने घर पर होते है, मानो 
वे इससे सूचित करते है कि एक प्रकार की कुलीनता और स्वतत्रता वह होती हैँ जो 
निरपेक्ष हैं तथा दूसरी वह जो सापेश्ष होती है, जैसा कि थियादेक्तेस्‌ के नाटक में हँलन' 
ने कहा है, 


दोनो (माता-पिता) की ओर से जो जन्मी देवकुल मे, मेँ 
चाकर॒ती कहे मुझे साहस है किसका ?” 


जव वे लोग इस प्रकार की भाषा का प्रयोग करते है तो इसके अतिरिक्त इसका अन्य 
कोई अर्य नही होता कि ग्रीक लोग दासता और स्वतत्रता तथा कुलीनता और अकुलीनता 
का भेद सावृता और असाबुता के तत्त्वो के आधार पर करते है । उनका विचार न 
कि जिस प्रकार मनृप्य से मनृप्य का जन्म होता है और पश्मु से पञ्मु का इसी प्रकार भले 
(आदमी ) से भले (आदमी ) का जन्म होता है । परन्तु यह ऐसी वात है जिसको प्रकृति 
करना तो वहुधा चाहती है, किन्तु प्राय कर नही पाती । 


अतएव यह्‌ तो स्पप्ट है कि इस मतभेद के लिये कुछ सहेतुक आवार है तथा वे सब 
मनुप्य जो कि वास्तव में दास है अबवा स्वतत्र है प्रकृत्या वैसे नहीं है । और यह भी 
स्पप्ट हैं कि कुछ स्थितियों में दोनो (प्रकृत्या दास और प्रक्ृत्या स्वतन्न-जन ) में स्पप्ट 
विभिन्नता मिलती है तथा ऐसी अवस्था में एक के लिये वास्तव मे दास तथा दूसरे के 
लिये गासक होना एवं एक के लिये आज्ञा पालन करना और दूसरे के लिये प्रकृति द्वारा 
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निर्दिष्ट शासनाधिपत्य चलाना उपयोगी भी हो जाता है तथा न्‍्यायोचित भी । पर 
इस (अधिकार ) का दुरुपयोग दोनो ही पक्षो के लिये हानिकारक होता है, क्योकि 
अवयव और अवयवी, तथा शरीर ओर आत्मा दोनो के हित अभिन्न होते है, और 
दास तो स्वामी का अवयव--उसके शरीर-सस्थान से पृथक किन्तु सजीव अवयव-- 
ही है । अतएव जब स्वामी और दास' प्रक्रृति के अनुसार अपनी स्थिति के योग्य होते 
है तो उनके हित समान होते है और उनमें आपस में मित्रता” होती है , परन्तु जहाँ 
ऐसी परिस्थिति नहीं होती कितु उनका पारस्परिक सबंध केवल नियम (कानून ) 
ओर बलात्कार पर आश्वित होता है वहाँ परिणाम इसके विपरीत होता है (अर्थात्‌ 
दोनो के हितो में विरोध रहता है, और मित्रता के स्थान पर पारस्परिक वैर-भावना 
रहती है) । 


ट्प्पिणियों 


१ इस खड से वेध दासता और प्राकृतिक दासता का अन्तर समझाया गया है। 
अरिस्तू की राजनीति के सम्पादक न्यूमेन ने इस खड पर बहुत विस्तृत विवेचन प्रस्तुत 
किया है। पिछले खड में प्राकृतिक दास कफ स्वरूप-निरूपण किया जा चुका है। ग्रोक 
जाति में यह नियम अथवा रूढि चली आती थी कि बलवान विजेता को विजितो को 
दास बना लेने का अधिकार है। अरिस्तू ने नियम के लिये नोौमस” शब्द का प्रयोग 
किया है तथा रूढि ( कन्वेशन ) के लिये होमोलोगिया' फा। पर अन्य स्मृति- 
फार इस नियम अथवा रूढ़ि को अवेध मानते है । विद्वानो में भी इस विषय पर पर्याप्त 
मतभेद है । मतभेद का मल कारण यह है फि दोनों पक्षो के पोषक एक सामान्य सिद्धान्त 
को स्वीकार करके उसकी परस्पर विरोधी व्याख्याएँ करते है । वह सामान्य सिद्धान्त है 
“शब्ति बिना साधुता के नहों होती” अथवा शक्ति और साघुता का साथ है” '“शक्ति- 
सास्ति साछता विना ४ सूल ग्रीक बादय है 'मे अनिउ अरेतेस ऐनाई तेन्‌ बियान्‌ 
इसका शब्दश अर्थ “नहीं बिना साघुता के होना शब्तित फो है (१) एक पक्ष इसको 
व्याख्या इस प्रकार करता है कि शक्ति में साधुता छा अर्य सन्निहित है अत अपने मे 
निहित साघुता फे आधार पर शक्ति शक्तिशाली पुरुष को अपने द्वारा विजित बनन्दयों 
को दास बनाने दग अधिकार प्रदान करती है। (२) दूसरे पक्ष का कहना है कि शवित 
के साथ साधुता अवश्य रहना चाहिये अर्थात्‌ शक्ति के साथ साधुता फा योग होना चाहिये 
जिसके शवितश्ञाली में सुहृदयता का समावेश हो सके । शद्ित के हारा जो विजित हो 
उनको साधुताजन्य सुहृदयता के आधार पर विजेता अपना प्रकृत दास बना सकता है । 
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ऐसा होने पर ही स्वामी दास का संबंध उचित ठहराया जा सकता है, किसी नियम 
अथवा रूढि के आधार पर ऐसा नहीं किया जा सकता । 

२. यवि इन विरोधी पक्षो की युक्तियो में से उपर्युदत सामान्य आधार को निकाल 
दिया जाय तो दोनो पक्षो का स्वरूप इस प्रकार प्रतीत होगा। (१) विजेता को 
विजितों को दास बनाने का अधिकार देनेवाली रूढि उचित है। (२) यह रूढि उचित 
नहीं है। अरिस्तू इन दोनो पक्षो को अमान्य ठहराता है। उसका अपना मत यह है 
कि जो व्यक्ति उच्चकोटि की साधुता से युक्त है उसी का दासो का स्वामी होना 
डचित है। यदि विजेता में यह गुण है तो उसका विजितों को दास बनाना उचित हो 
सकता हू, अन्यथा नहं। । 

३. ग्रीक जाति में एक नियम यह भी था किसी स्वतंत्र ग्रीक को युद्धधदी दास के 
रूप में खरीदा न जाय | 

४. ग्रीक और वर्बर लोगो की तुलूना तो अरिस्तू के जात्यभिमान को सुचित करती 
है । कहते हे कि उसने अपने शिष्य सिकन्दर को भी यही उपदेश छिया था कि तुम जिन 
ग्रीक राज्यो क्रो विजय करो उनके प्रति एक प्रकार क्वा (राजनीतिज्ञ का) शासन 
फरना पर इतर जातियों पर प्रभु तुल्य राज्य करना । 

५ हेलेन, ज्लिउस्‌ (दयोत) और हलंदा की पुत्री थी। उसका विवाह मैनेलाउस 
नासक राजा से हुआ था। त्रॉय के राजकुमार पारिस ने उसका हरण किया। इसी के 
कारण ज्ञाय का युद्ध हुआ औौर त्राय नष्ट भ्रष्ठ हो गया। इसी णद्ध क्षी कथा का वर्णन 
होमेर के इलियड्‌ नामक काव्य में हुआ है। यहाँ जिस नाटक से यह पक्तियाँ उद्धृत 
की गयी है वह अब नहीं मिलता। 

६- मूल में दास और स्वामी के लिए 'दुलूस' तथा “दिस्पीतेस” शब्दों का प्रयोग 
हुआ है। 

७. अरिस्तू ने अपनी “ऐथिक्स' नामक पुस्तक में स्वाद्मी और दास की सित्रता 
की सभावता का प्रतिपादन किया है! दास में दासता के साथ ही मानवता भी एक 
सीमा तक होती है। यही स्वामी और दास की मित्रता का आधार है। अरिस्त्‌ 


की ऐशथिक्स” (आचारशास्त्र) और 'पॉलितिक्स” (राजनीति) दोनो पररपर एक्क 
दूसरे की पुरक हे । 


१०० अरिस्तु की राजनीति 


निर्दिप्ट शासनाधिपत्य चलाना उपयोगी भी हो जाता है तथा न्‍्यायोचित भी । पर 
इस (अधिकार ) का दुरुपयोग दोनो ही पक्षो के लिये हानिकारक होता है, क्योकि 
अवयव और अवयवी, तथा शरीर और आत्मा दोनो के हित अभिन्न होते है, और 
दास तो स्वामी का अवयव--उसके शरीर-भस्थान से पृथक्‌ किन्तु सजीव अवयव--- 
ही है। अतएव जब स्वामी और दास' प्रकृति के अनुसार अपनी स्थिति के योग्य होते 
है तो उनके हित समान होते हैँ और उनमे आपस में मित्रता” होती है , परन्तु जहाँ 
ऐसी परिस्थिति नहीं होती कितु उनका पारस्परिक सबंध केवरू नियम (कानून) 
ओर बलात्कार पर आश्रित होता है वहाँ परिणाम इसके विपरीत होता है (अर्थात्‌ 
दोनो के हितो में विरोध रहता है, और मित्रता के स्थान पर पारस्परिक वैर-भावना 
रहती है) । 


टिप्पणियां 


१ इस खड में वेंघ दासता और प्राकृतिक दासता का अन्तर समझाया गया है। 
अरिस्तू की राजनीति के सम्पादक न्यूमेन ने इस खड पर बहुत विस्तृत विवेचन प्रस्तुत 
किया है। पिछले खड में पाकृतिक दास क, स्वरूप-निरूपण किया जा चुका हे। ग्रीक 
जाति में यह नियम अथवा रूढ़ि चली आती थी कि बलवान्‌ विजेता को विजितो को 
दास बना लेने का अधिकार हे। अरिस्तु ने नियम के लिये नोमस्‌ शब्द का प्रयोग 
किया है तथा रूढि ( कन्वेंशन ) के लिये होमोलोगिया' का। पर अन्य स्मृति- 
कार इस नियम अथवा रूढि को अवेध मानते हे । विद्वानों में भो इस विषय पर पर्याप्त 
मतभेद है । सतभेद का मूल फारण यह है कि दोनों पक्षों के पोषक एफ सामान्य सिद्धान्त 
को स्वीकार करके उसकी परस्पर विरोधी व्याख्याएँ फरते हे । दह सामान्य सिद्धान्त है 
“शक्ति बिना साधघुता के नहीं होती” अथवा शक्ति और साधुता का साथ है” “शक्ति- 
ास्ति साधता विना ४” मूल ग्रीक बादय है 'ने अनिउ अरेतेस ऐनाई तेन्‌ बियान्‌ 
इसका द्ाब्दश अर्थ “नहीं बिना साधुता के होना शक्ति को” है (१) एक पक्ष इसकी 
व्याख्या इस प्रकार करता है कि शक्ति में साघुता का अर्थ सन्निहित है अत अपने में 
निहित साधुता के आधार पर शक्ति शवितशाली पुरुष छो अपने द्वारा विजित बन्दियो 
को दास बनाने का अधिकार प्रदान करती है। (२) दूसरे पक्ष का कहना है कि शवित 
के साथ साधुता अवश्य रहना चाहिये अर्थात्‌ शक्ति के साथ साघुता का योग होना चाहिये 
जिसके शद्तिशाली में सुहृदयता का समावेश हो सके । शक्ति फे हारा जो विजित हों 
उनको साघ॒ताजन्य सुहृदयता के आधार पर विजेता अपना प्रकृत दास बना सकता है । 


अरिस्तू की राजनीति " १०१ 
ऐसा होने पर ही स्वामी दास का सबंध उचित ठहराया जा सकता है, किसी नियम 
अथवा रूढि के आधार पर ऐसा नही किया जा सकता । 


२. यदि इन विरोधी पक्षो की युक्तियो में से उपयुक्त सामान्य आधार को निकाल 
दिया जाय तो दोनो पक्षो का स्वरूप इस प्रकार प्रतीत होगा। (१) विजेता को 
विजितो को दास बनाने का अधिकार देनेवाली रूढ़ि उछ्चित है। (२) यह रूढि उचित 
नहीं है। अरिस्त्‌ इन दोनो पक्षो को असान्य ठहराता है। उसका अपना मत यह है 
(के जो व्यक्ति उच्चको्टि की साधृता से युक्त है उसी का दासो का स्वामी होना 
उचित है। यदि विजेता में यह गुण है तो उसका विजितो को दास दनाना उचित हो 
सकता हूँ, अन्यथा नहीं ॥ 

३. ग्रीक जाति में एक नियम यह भी था किसी स्वतत्र ग्रीक को युद्धवदी दास के 
रूप सें खरीदा न जाय। 


४. ग्रीक और वर्बर लोगो की तुलना तो अरिस्तू के जात्यभिमान फो सुचित करती 
है। कहते हे कि उसने अपने शिष्य सिकन्दर को भी यही उपदेश किया था कि तुम जिन 
ग्रोक राज्यो को विजय करो उनके प्रति एक प्रकार का (राजनीतिज्ञ का) शासन 
करना पर इतर जातियो पर प्रभु तुल्य राज्य करना । 


५. हैलेन, ज्ञिउस्‌ (योर) और लेंदा की पुत्री थी। उसका विवाह मैनेलाउस्‌ 
नासक राजा से हुआ था। त्रांय के राजकुमार पारिस्‌ ने उसका हरण किया। इसी के 
फारण त्राय का युद्ध हुआ और त्राय नष्ट अ्रष्ट हो गया। इसी टद्ध की कथा का वर्णन 
होमेर के इलियड्‌ नामक काव्य में हुआ है। यहाँ जिस नाटक से यह पक्तियाँ उद्धत 
फी गयी हैँ वह अब नहीं मिलऊता। 

६ मूल से दास और स्वामी के लिए 'टूलस्‌' तथा “देस्पोतेस” शब्दों का प्रयोग 
हुआ है। 

७ अरिस्तू ने अपनी “ऐथिक्स' नामक पुस्तक में स्वामी और दास की मित्रता 
की सभावना का प्रतिपादन किया है। दास में दासता के साथ ही मानवता भी एक 
सीमा तक होतो है। यही स्वामी और दास की सिन्रता का आधार है। अरिस्तृ 


की ऐथिक्स” (आचारशास्त्र) और “पॉलितिवस” (राजनीति) दोनो परस्पर एक्क 
टूसरे की पुरक हें । 


ब्् 


१०२ अरिस्तु की राजनीत्ति 


छ 


दास और स्वामी की विद्याएं 


उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो गया कि स्वासी का दास पर शासन” तथा वैध 
शासन (+> राजनीतिज्ञ का शासन) दोनो अभिन्न नही है, और न (जैसा कि कुछ 
लोगो का कहना ह) अन्य प्रकार की शासन पद्धतियाँ ही परस्पर एक समात् हैं । 
जो व्यक्तित प्रकृत्या स्वतत्र है उन पर एक (अर्थात्‌ वेध-) प्रकार का शासन चलता हे , 
जो लोग प्रकृति से दास है उन पर दूसरे प्रकार का (अर्थात्‌ प्रभुशासन ) चला करता हे , 
और जो शासन-प्रणाली प्रायेण गृहस्थी में चला करती हे वह एकराजतत्र" प्रणाली हे 
(क्योकि प्रत्येक कुटुम्ब में मुखिया का शासन एकराजकीयतत्र के समान होता है) 
तथा विधि-विहित (वैधानिक ) शासन वह होता है जो स्वतत्र और समान व्यक्तियों पर 
चलता है। (जैसा कि ऊपर बतलाया जा चुका हे ) स्वामी इसलिए स्वामी नही कहलाता 
कि उसको कोई विद्धिष्ट विद्या आती है, प्रत्युत इसलिए कि वह एक विशिष्ट 
प्रकार के चरित्र से युक्त व्यक्ति होता है , यही बात प्रायेण दास और स्वतत्र व्यक्ति 
के विषय में भी लागू होती है । तथापि विद्या तो स्वामी की भी हो सकती है (जो स्वामी 
को दास पर शासन करना सिखाये ) और दास की भी (जो उसको सेवाविधि बतलाये ) । 
यह दासवाली विद्या तो ( कुछ ) वैसी ही होगी जैसी सिराकूस' का त्तिवासी सिखलाता 
था, तथा जिसके द्वारा वह दासो को उनके साधारण कतंब्यों के पालन करने की 
शिक्षा देकर उनसे पैसा कमाया करता था। इस प्रकार की शिक्षा का क्षेत्र और भी 
बढाया जा सकता है , उदाहरणार्थ इसमे सुपाकविद्या तथा इसी प्रकार की अन्य घरेलू 
टहल-चाकरियो को सम्मिलित कर लिया जा सकता है। कारण यह है कि कर्तव्यो 
में भी परस्पर पृथकत्व (अर्थात्‌ ऊँच-नीच) होता है, कुछ कतेंच्य अधिक आदर 
के योग्य होते हैं जबकि कुछ अन्य अपेक्षाकृत अधिक अनिवायं होते हैँ, जैसा कि इसे 
लोकोक्ति मे कहा है,-- 


“दास के आगे दास और स्वामी के स्वामी” 


परन्तु इस प्रकार की सब विद्याएँ चाकरी की विद्याएँ है । इसी प्रकार स्वामी की भी 
विद्या है जो दासो का उपयोग सिखलाती है, क्योकि स्वामित्व की विशेषता दासो की 
उपलब्धि मे नहीं प्रत्युत उनके उपयोग में है। तथापि यह स्वामी की विद्या न तो 
महत्त्वपूर्ण है, न गुस्गमीर | कारण कि दास को जिस काम को करना जानना 


अरिस्तू की राजनीति के 


आवश्यक होता है स्वामी के लिये उसका आदेश करना जानना पर्याप्त होता है । 
इसलिए जो लोग अपनी (आर्थिक-) स्थिति के कारण इस प्रकार के कष्ट से मुक्त 
रह सकते है वे दासो के प्रवध का कार्य गृहाध्यक्ष को सौप देते है (तथा इस प्रकार बचे 
हुए समय में )या तो राजनीति के कार्यो को करते हे अथवा दर्शनाम्यास में लगे रहते 
है । परन्तु दासो को प्राप्त करने की कला---अर्थात्‌ न्‍्यायोचित कला-उपर्युक्त दोनो 
(स्वामी तथा दास की) विद्याओ से भिन्न हैं, क्योंकि यह तो युद्ध अथवा आखेंट 
कला का एक अग है। स्वामी और दास के पारस्परिक विभेद के विपय में इतना 
ही पर्याप्त है । 
डिप्पण्ियो 

१, २, ३. के लिए मल में 'दस्पौतेइया, पौलितिके” तथा “मोनाखिया 
शब्दों का प्रयोग किया गया है। ग्रीक तथा यूरोपीय राजनीति में यह शब्द बहुधा आया 
करते है । 

४. विद्या के लिये मूल ग्रीक में 'ऐपिस्तेमे” शब्द आया है जो यूरोप की दाईनिक 
शब्दावली में विशिष्ट स्थान रखता है। 

५ सिराकूस नगर सिसिली (सिकलिया) द्वीप के दक्षिण-पूर्व में है। 

६- इस वाक्य से यह पता चलता है कि यूनानी लोगो के आर्थिक और सामाजिक 
जीवन में दासो की क्या स्थिति थी। जिस अवकाश के आधार पर ग्रीक लोगो के 
साहित्य, कला, राजनीति का भव्य भवन निर्मित हुआ उसको देनेवाले यह दास ही थे। 
फिर यह भी नहीं कहर जा सकता कि यह दास लोग केवल शारीरिक श्रम ही किया 
करते थे, क्योकि पिछले दितरो में घरेल वैद्य भी दास ही होते थे एवं कुछ दास तो 
वाणिज्य, दर्शन और शासन के क्षेत्र मे पर्याप्त उच्च स्थान प्राप्त कर सके थे । 


७. इस प्रकार के वाक्य का प्रयोग अरिस्तु ने अनेको प्रकरणो के अन्त में किया है । 
इसकी तुलना सस्कृत ग्रथो को पुष्पिका से की जा सकती है । 


् 
धनोपाजून-कला 


अब हम सामान्यस्पेण घन-प्म्पत्ति के सब प्रकारो, तथा घनोपाजंन की कला' 
के विषय में पूर्वानुयृत पद्धति--समग्र को उसके अवयवो, तथा पूर्ण विकसित रूप को 
आरभिक रूप के द्वारा समझने की पद्धति--द्वारा विचार करे, क्योकि यह तो हम देख 


१०४ अरिस्तू फी राजनीति 


ही चुके हैं कि दास भी घन-सपत्ति का ही अग है । इस विपय मे प्रथम दुविधाजनक 
कठिनाई यह है कि धनोपाजन-कला गुहप्रवन्ध के साथ अभिन्न है, अथवा उसका एक 
अग है, या उसके लिये सहायक हे, ओर यदि सहायक अथवा उपयोगी है तो क्या इस 
प्रकार जिस प्रकार नली (तुरी) बनाने की कला कपडा बुनने की कला के लिये उपयोगी 
होती है, अथवा इस प्रकार जिस प्रकार कॉसा ढालने की कला मूत्ति-निर्माण कला 
के लिये उपयोगी होती है , (यह प्रइन इसलिए महत्त्वपूर्ण हे) क्योकि यह दोनो 
कलाएं ( प्रधान कलाओ के लिये) समान रूप से उपयोगी नही होती, किन्तु एक उपकरण 
प्रस्तुत करती हे तो दूसरी उपादान। उपादान से हमारा तात्पयं उस आधारभूत द्रव्य 
से है जिससे कोई प्रस्तुत की गई वस्तु बनाई जाती है, उदाहरणार्थ बुननेवाले के लिये 
ऊन उपादान है तथा मूत्तिकार के लिये कॉसा । यह तो स्पष्ट है कि गृह-प्रवध-विद्या 
धनोपाजंन-कला के साथ अभिन्न तो नही हे, क्योकि इनमे से एक अर्थात्‌ धनोपार्जन- 
कला का कार्य (उस उपकरण अथवा उपादान को ) प्रस्तुत करना है जिसका उपयोग 
करना दूसरी (अर्थात्‌ गृहप्रवध-विद्या ) का कार्य है। क्‍या जो कला-घर के साधन सग्रह 
का उपयोग करती हे वह गृहप्रबध-कला के अतिरिक्त और कुछ हो सकती है ? फिर 
भी यह प्रशइन कि धनोपाजन-कला गृहप्रवध-कला का एक अग है अथवा उससे बिलकुल 
भिन्न कला है, मतभेद का विपय वना हुआ है । यदि द्र॒व्योपार्जन करनेवाले व्यक्ति को 
यह देखना पडे कि घन और सपदा कहाँ कहाँ से प्राप्त की जा सकती है, तथा सपत्ति 
ओर घन के भी बहुत से अग हो (जो विभिन्न स्रोतो से प्राप्त होते हो) तो (धनप्राप्ति 
के विपय में सामग्रयेण विचार करने से ) पहले हमको (इन अग्रो के विपय में) विचार 
करना होगा ओर सोचना होगा कि कृषि धनोपार्जन-कला का अग है अथवा किसी अन्य 
कला का , सच तो यह है कि हमको यह प्रदइत सामान्यतया उन सभी धनोपलब्धि के 
साधनो और वृत्तियो के विषण में पूछना होगा जिनका सबंध भोजन प्रस्तुत करने तथा 
उसकी देखभाल करने से है। इसके आगे चलकर यह तत्त्व दृष्टिगोचर होता है कि 
स्वय भोजन के बहुत से प्रकार होते हैं और इसी भोजन की बहुविघता के कारण पशुओं 
ओर मनुप्यो के जीवन भी विविध प्रकार के होते हैं। भोजन के बिना उनका जीवन 
नही चल सकता, परिणामत पशु-जगत में हम देख सकते हैँ कि उनके भोजन के 
प्रकारो की भिन्नता ने उनके जीवन के प्रकारो को भी भिन्न कर दिया हे । पशुओ में 
कुछ तो ऐसे होते है जो इकट्ठे मिलकर रहते है ओर कुछ ऐसे होते हैं जो अलग अलग 
एकाकी रहते है--अर्थात्‌ भोजन-प्राप्ति के लिये जिस प्रकार का जीवन उपयोगी 
(अथवा सुविधाजनक ) होता हे उसी प्रकार का जीवन व्यतीत करते हूँ, क्योकि उनमे 
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से कुछ तो मासभक्षी होते है और कुछ तृण-भक्षी एवं कुछ सर्वमक्षी । प्रकृति ने उनकी 
सुगमता तथा अपनी पसन्द के भोजन की प्राप्ति के निभित्त उनके जीवन की पद्धतियों 
को इस प्रकार विभाजित कर दिया है!', और क्योकि एक ही वर्ग के उपवर्गो को 
प्रकृत्या एक ही प्रकार का भोजन प्रिय नही होता प्रत्युत विभिन्न उपवर्गो को विभिन्न 
प्रकार का भोजन अनुकूछ पडता है, अतएव हम देखते है कि मासभक्षी और तृणम्नी 
पणुओ के उपवर्गो मे भी परस्पर विभिन्न प्रकार की जीवनपद्धतियाँ पाई जाती हैं । 
यही बात मनुप्यो के विपय में भी लागू होती है, उनके जीवन में भी परस्पर वहुत 
अन्तर होता है! सबसे अधिक निठल्ले तो घुमक्कड गइरिये होते है, जो अपनी 
जीविका बिना कंप्ट के यो ही अवकाश के समय में पालतू जानवरों से प्राप्त 
कर लेते हैं, पर क्योकि उनकी भेडो के रेवडो को चारे की खोज में घूमते 
हुए एक स्थान से दूसरे क््यान को जाना पडता है अतएवं मानों जीती-जांगती 
खेती-वाडी करते हुए उनको भी विवश होकर अपने पशुओ का अनुसरण करना पडता 
है । अन्य कुछ लोग अपनी जीविका आखेट के द्वारा चलाते है, एव आखेंट के विभिन्न 
प्रकारों के अनयार इन लोगो का जीवन भी विविध प्रकार का होता है , उदाहरणार्थ 
कुछ लोग डाकेजनी द्वारा अपना जीवन पाठते हैँ, कुछ लोग, जो ऐसी झीलों, दलदलो, 
नदियों अथवा सम॒द्रो के पास निवास करते है जिनमें मछलियाँ रहती हे, अपना पान 
मछली पकडकर करते हूँ , अन्य कुछ लोग चिडियो अथवा जगली पथुओ के आखेंट से 
अपनी जीविका प्राप्त करते हैं । मनष्यो की सवसे अधिक सख्या अपनी जीविका बरती 
में से कृपि द्वारा तथा उत्पादित वृक्षों (पौदो) से प्राप्त करती है । जो लोग केवल अपने 
ही परिश्रम पर निर्भर रहनेवाले ब्यवसायो को करते हैँ, तथा जिनका भोजन विनिमय 
अथवा दूकानदारी के द्वारा प्राप्त नही किया जाता, उनके विभिन्न जीवन-प्रकार लगभग 
इन (पाँच ) कोटियो में आते हु-धरृमक्‍्कड गदरिया, कृपक,इाक्‌, मछवा और वहेलिया 

कुछ व्यक्ति ऐसे होते हैँ जो उपर्युक्त व्यवसायो में से दो प्रकार की वत्तियों को मिलाकर 
एक से प्राप्त होनेवाली जीविका की कमी दूसरी से पूरा करते हुए एक स्वत पूर्ण जीविका 
प्रात्त कर लेते है , उदाहरणार्थ कुछ लोग गठरिये और डक की एवं अन्य लोग कृपक 
ओर बहेलिये की वृत्तियों का योग कर लेते हैं। इसी प्रकार जीवन की अन्य वृत्तियाँ 
नी अभावों (आवश्यकताओं) की विवश्यता की प्रेरणा से उपर्यक्त प्रकार से मिश्रित 


क्‍्त कमी 


की जा सकती हैँ (एवं मनुप्यो का जीवन भी वैसा ही वन सकता है) । 


केवल इस प्रकार की सम्पत्ति (अर्थात्‌ वह सम्पत्ति जिससे जीवन-पोषण हो सके ) 
तो ऐसा प्रनीत होता है,जन्म से लेकर पूर्ण वृद्धि को पहुँचने तक के समय के लिये स्वयं 
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प्रकृति के द्वारा सबको दी जाती है । कुछ जीवधारी तो अपने वच्चो के जन्म के साथ 
ही इतना भोजन भी उत्पन्न करते हूँ जो उन बच्चोके लिये उस समयतक पर्याप्त होता हैं 
जब तक वे स्वय भोजन प्राप्त करने के योग्य नही हो जाते । इस तथ्य के उदाहरण 
कीटज और अण्डज जीव है । जरायूज जीवो के पास तो अपने बच्चो के लिये भोजन 
स्वय अपने (शरीर) में ही कुछ रुमय तक विद्यमान रहता है जो दूध कहलानेवाले 
पदार्थ की प्रकृति का होता है । इसी प्रकार यह भी स्पप्ट है कि हमको विश्वास करना 
चाहिये कि (प्रकृति-द्वारा) इसी प्रकार का प्रबन्ध जन्म के उपरान्त विकास को प्राप्त 
हुए जीवधारियो के लिये भी किया गया है। वृक्ष-वनस्पति की सत्ता पशुओ के भोजन के 
लिये है तथा अन्य जीवो की मनुप्य के पोषण के लिये ।--जो पालतू पशु है वे मनुष्यो के 
व्यवहारो पयोग एवं भोजन के ।न्तमित्त हे, एवं वन्यपशु, यदि सब नहीं तो अधिकाश 
तो मनुप्य के भोजन ही नही प्र॒त्युत वस्त्र एव अन्य विविध उपकरणो एव सहायो के काम 
आते हैं । यदि (यह बात ठीक है) कि भ्रकृति कोई भी वस्तु अपूर्ण और निरर्थक नही 
बनाती, तो अनिवायंतया यह निष्करपप॑ निकलेगा कि उसने इन सबकों' [वृक्ष और 
पशुओ को---अथवा पशुओ को ) मनुप्य के ही निमित्त बनाया है । अतएव किसी अर्थ 

में युद्धकला अर्थोपलब्धि का एक प्राकृतिक उपाय है। मृगया भी उसी कला का एक 

अग है, और ऐसी कला है जिसका प्रयोग जगली जानवरो तथा ऐसे मनुप्यो के प्रति 

होना चाहिये जो प्रकृति द्वारा शासित होने के लिये निर्दिष्ट होने पर भी अघीन नही 

होना चाहते---क्योकि इस प्रकार का युद्ध प्रकृत्या न्‍्यायोचित है ।* 


अतएव घनोपाजन-कला का एक प्रकार ( >मृगया) ऐसा है जो प्रकृत्या गृह- 
प्रवध का अग है। क्योकि यह करा उन सब पदार्थों की उपलब्धि का आश्वासन 
दिलाती है जो नगर और गृहस्थी के जीवन के लिये आवश्यक तथा सघटन के लिये 
उपयोगी हूँ एवं जिनका सग्रह किया जा सकता है, अतएव इस धनोपार्जन कला को 
या तो गुृहप्रवधक को प्रतिपादित हुआ प्राप्त करना चाहिये अथवा स्वय प्रस्तुत करना 
चाहिये ।” यही वह पदार्थ हैं जो सच्ची सम्पत्ति के घटक माने जा सकते है । अच्छे 
जीवन के लिये सम्पत्ति की जो मात्रा पर्याप्त होती है वह अपरिमेय नही होती, यद्यपि 
सौलोन्‌ ने अपनी एक कविता में कहा है, 


“मानव के लिये नहीं सीमा है घन की” 


परन्तु जिस प्रकार अन्य विद्याओ के लिये अभीष्ट साधनो की सीमा होती है इसी प्रकार 
इस क्षेत्र में (गृह-प्रवन्ध के लिये आवश्यक सम्पत्ति की उपलब्धि के क्षेत्र में) भी सीमा 
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है। किसी भी कला के लिये अभीष्ट उपकरण सख्या तथा आकार की दृष्टि से कभी 
सीमारहित नही होते, तथा वन-सम्पत्ति गृहस्थी अथवा राष्ट्र में प्रयृक्त होनेवाले उपकरणों 
के समूह को ही तो कहते हूँ ।' 


अत यह स्पप्ट हो गया कि घनोपाजंन की एक प्राकृतिक कला है जो गृहस्वामियों 
ओर राजनी तिज्ञो के लिये है तथा इसकी सत्ता के लिये जो कारण है (अर्थात्‌ जो मानव 
के उपयोग के लिये प्रकृति द्वारा निर्दिष्ट है, उसको प्राप्त करना मनुष्य के लिये स्वाभा- 
विक है) वह भी स्पप्ट हो गया। 


टिप्पर्णयोॉ 


इस खंड में अरिस्तू ने घनोपाजन के विषय में अपने विचार प्रकट किये हे । दास 
को वह गृहस्थ की सम्पत्ति का सजोब अग मानता है, अतएवं एक भंग की चर्चा के 
उपरान्त वह सम्पत्ति फे अन्य अंगो और उनकी प्राप्ति के प्रकारो का विचार करता है। 
यहाँ से लेकर ११ वे खंड तक हमको ग्रथकार के आ्थिक विचारो का परिचय मिलता है! 
प्राचीनकाल में अर्थशास्त्र और राजनीति दोनो मिले-जुले रहते थे। अरिस्तु के सम- 
कालीन फौटिल्य ने अपनी राजनीति की पुस्तक का नाम अर्थशास्त्र! ही रक्‍्खा है । 
अब से कुछ समय पूर्व तक अर्थशास्त्र' को अंग्रेज़ी 'पोलिटिकल इकौनौमी” नाम विया 
जाता था। यह सब तथ्य इस बात के सुत्रक है कि राजनीति और अर्यशास्त्र का 
स्वंध अत्यन्त घनिष्ठ है। 

१. मूल में घनोपार्जन-कला के लिये “स्यमातिस्तिके” तथा घन-संपत्ति के लिये 
“क्तेसिस्‌” शब्द का प्रयोग किया गया है। 

रे उपादान शब्द अरिस्तू के दर्शनशास्त्र सें अत्यन्त महत्त्वपुर्ण शब्द है। उसमे 
अपनी 'परा विद्या” (मेताफीसिका) नामक पुस्तक में जिन चार महत्त्वपूर्ण कारणों 
का सिद्धान्त प्रतिपा दित किया हूं, उनमें उपादान कारण अपना महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
है। उपादान के लिए अरिस्तू ने “हछ्लो” अयबा 'हुलो” झ्ब्द का प्रयोग किया है। इस 
शब्द का अक्षरार्थ तो लकडी होता है पर दर्शनशास्त्र में इसका लाक्षणिक अर्थ ही ग्रहण 
किया गया है । 

३ यहाँ संभनिहित विचार यह प्रत्तीत होता है कि घास खानेवाले पशु तो इकटठे 
होकर रहते है तथा मासभक्षी एकाकी जीवन बिताते हे । इस वियय में हिन्दी को कहा- 
चत भी है “जँसा खाये अन्न बेसा बने मत, जेसा पिये पानी, बेसी बोले बानी” । ज्ञीदो 
के भोजन के अनुत्तार उनको जीवनपद्धति होती है, यह एक अत्यन्त पुराना चिचार है 
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४ डाकेज़नी एक समय स्वतन्न व्यवसाय माना जाता था। यह मनुष्य के सामा- 
जिक विकास का एक विचित्र पहल हे । 

५ “इन सबको” से क्‍या तात्पर्य है इस विषय में व्यास्याकारों में मतभेद है । 
तोन अर्थ सभव हं--- ( १) सब पौदे और पशु, (२) सब जगली पशु और (३) सब 
पशु । पूर्वापर सबध पर विचार करने से तीसरा अर्थ ही अधिक समीचीन प्रतीत 
हीता हे । 

६ अरिस्तु ने युद्ध के ओचित्य का प्रतिपादन किया है, प्लातोन ने सामाजिक 
विकास-क्रम से तथा सम्मान की रक्षा के लिये युद्ध को आवश्यक माना है पर यूरीपिदेस 
नासकफ नाटककार ने अपने “'द्राय की रमणियों” नामक नाटक में युद्ध की पिनाशक 
विभीषिका का नग्न-चित्रण प्रस्तुत करके जातियों को युद्ध से विरत होने का उपदेश 
किया है । 

७ यह एक जटिल वाक्य है और विभिन्न व्याख्याकारो ने इसकी व्याख्या विभिन्न 
प्रकार से की है। इस अनुच्छेद के आरभ मे अरिस्तू केवल गृहप्रबन्ध की चर्चा करता 
है पर दूसरे वावय में नगर के जीवन और सघटन फे लिये भो धनोपार्जन कला को 
आवश्यक ओर उपयोगी मानता है । फारण यह है कि नगर गृहस्थियों का समह होता 
है अतएवं धनोपार्जन फेवल गृहस्थोी के लिए आवश्यक और उपयोगी नहीं होता, नगर 
के लिये भी होता है। 

८ सौलोन (ई० पू० ६४० से ई० पूृ० ५५८) एक शासक और स्मृतिकार हुआ 
है। इसके विषय में अध्ग्क जानकारी के लिये “अथेंस फा संविधान” देखी । 


९ यह स्पष्ट है कि घन-सपत्ति का तात्पर्य रुपया-पंसा नहीं है । 


& 
दूसरे प्रकार की धनाज॑न-कला 


(सामान्य ) बनार्जन-कला का एक दूसरा प्रकार है जो विशेषरूपेण एव उचित- 
रुपेण अर्थकरी विद्या कहलाता है। इसी की विशेषताओ के कारण यह मतवाद 
प्रचलित हुआ है कि धन और सपदा की कोई परिमिति नही है । पूर्वोक्‍्त अर्जन-कला के 
साथ इसका अत्यन्त समीप का सबंध होने के कारण बहुत से व्यक्ति इस दूसरे प्रकार को 
उससे अभिन्न मानते हैँ । वास्तव में यह प्रकार उस उपर्युक्त प्रकार के साथ अभिन्न 
नही है तो वहुत भिन्न भी नही है । वह (जिसका वर्णन हो चुका है) प्राकृतिक है, यह 
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दूसरा प्रकार प्राकृतिक नही है, इसकी उत्पत्ति अपेक्षाकृत कुछ अनुभव और कौशल से 
होती है। 


इस विपय के विवेचन का आरभ हम निम्नलिखित प्रकार से करें। सप॒दा के 
अन्तर्गत परिगणित होनेवाछी प्रत्येक वस्तु के दो उपयोग होते हैं , दोनों ही उस वस्तु 
से स्वरूपत सबद्ध हैं, पर यह न तो एक ही प्रकार से सवद्ध होते है और न एक ही मात्रा 
मे , क्योकि इनमें से एक तो उस वस्तु का स्वकीय और विशिष्ट उपयोग होता हें 
तथा दूसरा ऐसा नही होता । उदाहरणार्थ एक जूते को रे, यह पहनने के काम में भी 
आता है और विनिमय के काम में भी । यह दोनो उपयोग जूने के ही होते है । जो 
मनुप्य धन अथवा भोजन के बदले में जूते की आवश्यकता रखनेवाले व्यक्ति को जूता 
देता है, वह भी तो जूते का जूते के ही रूप में उपयोग करता है, पर यह उसका अपना 
विशिष्ट उपयोग नहीं है, क्योंकि जूता विनिमय के उद्देश्य से नहीं बनाया जाता | 
सम्पत्ति के अन्तर्गत गिनी जानेवाली अन्य सब वस्तुओं के विपय में भी यही वात सत्य 
है। विनिमय उन सब का ही हो सकता है, तथा पहले पहल इसकी उत्पत्ति स्वाभाविकतया 
( प्रकृत्या ) हुआ करती है--अर्थात्‌ ऐसी परिस्थिति में होती है कि मनुप्यो की 
आवश्यकताओं के लिये जितनी वस्तुएँ पर्याप्त होती हैं किसी के पास तो उनसे अधिक 
होती हैं तथा किसी के पास कम । इससे यह वात स्पप्ट हो गई कि क्षद्र व्यापार 
( जिसमें वस्तुओ का छाभार्थ क्रय-विक्रय होता है) प्रकृत्या धनारजेन-कला का अग नहों 
है , यदि ऐसा होता तो उभय पक्षो की आवश्यकताओ के लिये जितना पर्याप्त है 
उतनी सीमा तक विनिमय का होना आवश्यक हुआ करता (न कि एक पश् के लाभार्थ 
दूसरे को हानि पहुँचाने की सीमा तक) । 


समाज के आदिम स्वरूप, अर्थात्‌ गृहस्थी मे, स्पप्ट ही इस (विनिमय) का कुछ 
भी काम नहीं है, पर जब समाज का क्षेत्र विस्तीर्ण हो जाता है (और ग्राम की सत्ता 
उपस्थित होती है) तव इसके उपयोग का उद्भव होता है । आरभ मे तो एक कुटुम्व 
के सदस्यों में सव सम्पत्ति पर सव का अधिकार होता था, पर जव कुटुम्ब आगे चलकर 
वहुत से भागो में वेट गया (और इस प्रकार ग्राम की उत्पत्ति हुईं) तो ग्राम के लोगो के 
पास वहुत सी विभिन्न वस्तुएँ ऐसी रही जो आवज्यकता पडने पर वे परस्पर अदल-वबदल 
लेते थे--यह वहुत कुछ इसी प्रकार होता था जिस प्रकार बहुत सी वर्बर जातियाँ अभी 
तक करती हैं। इस विधि के अनुसार उपयोगी वस्तुएँ स्वत प्रत्यक्षरुपेण अन्य उपयोगी 
वस्तुओं से बदली जाती हैं, इसके आगे और कुछ नही होता (रुपये-पैसे का झझ्नट पैदा 
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नही होता ) , उदाहरणार्थ अन्न के बदले में मदिरा का आदान-प्रदान एव इसी प्रकार की 

अन्य वस्तुओ का विनिमय इसी प्रकार से किया जाता है । इस प्रकार का आदान-प्रदान 
(अथवा विनिमय ) प्रकृति-विस्द्ध नही है, और न (इस खड के आरभ में वर्णित दूसरी 
प्रकार की ) वित्तोपार्जन कला का ही एक प्रकार है, प्रत्युत यह तो प्राकृतिक आवश्यक- 
ताओ के सवधघ में मनुप्य की आत्म निर्भरता की पूर्ति के लिये उपयोगी है । तथापि 
इतना निश्चय है कि इस प्रथम प्रकार के (प्राकृतिक ) विनिमय से ही, समझ में आने- 
वाले एव प्रत्याशित ढग से, दूसरे प्रकार की वित्तोपार्जन कला उत्पन्न हुई । जब 
मनुष्य उन वस्तुओं का (विदेश से) आयात करने लगे जिनकी अपने यहाँ कमी थी 
तथा उनका निर्यात करने लगे जो अपने यहाँ अधिक थी तो उनकी आवद्यकताओ की 
पूर्ति अधिकाधिक विदेशों सहायता पर निर्भर रहने लगी तथा परिणामस्वरूप 
अनिवायंतया मुद्रा का प्रचलन आरभ हो गया । प्राकृतिक आवश्यकताओ की 
प्रत्येक वस्तु को इधर-उधर ले जाना सरलता से नही हो सकता था इसलिए वे अपने 
परस्पर के लेन-देन में किसी ऐसी वस्तु का व्यवहार करने के लिये सहमत हो गये जो 
स्वय उपयोगी हो, और जीवन की आवश्यकताओ को प्राप्त करने के लिये सरलता से 
व्यवह्ृत हो सके । ऐसी वस्तु लोहा, चाँदी एव इसी प्रकार की अन्य धातुएँ थी । 
आरभ में इनका मूल्य इनके आकार और तौल से निर्धारित किया जाता था, पर अन्ततो- 
ग॒त्वा, तौल की कठिनाई से मुक्ति पाने के लिये तथा मूल्य का चिह्न सूचित करने के लिये 
इन धानुओ को मुद्राकित किया जाने रूगा । 


इस प्रकार जब मुद्रा का प्रचलन स्थापित हो गया तो आवश्यक वस्तुओ के विनिमय 

से वित्ताजंन की दूसरी कला का जन्म हुआ जिसको क्षुद्र' व्यापार कहते है। 
आरमभम में तो यह बिलकुल सरल सी बात थी (लाभाजंन की भावना इसके साथ ग्रथित 
नही हुई थी) पर कुछ समय पश्चात्‌ जब अनुभव से पता चल गया कि कहाँ से और 
किस प्रकार के विनिमयो से सबसे अधिक लाभ प्राप्त किया जा सकता है, तब यह व्यापार 
अपेक्षाकृत अधिक चतुरता से किया जाने लगा । इसलिए यह माना जाने लगा है कि 
घनाजन-कला मुद्रा (के प्रयोग) के साथ विशेष प्रकार से सवद्ध है, तथा इसका कार्य 
यह देख सकना समझा जाता है कि धन का भडार कहाँ से प्राप्त किया जा सकता है । 
(इसके समर्थन में यह कहा जाता है कि) यह कला धन और रुपया-पैसा कमाने के निमित्त 

ही है। सच तो यह है कि वित्ताज॑न-कला तथा क्षुद्र-व्यापार के मुद्रा के साथ सवद्ध 
होने के कारण बहुत से मनुष्य बहुधा मुद्राराशि को ही घन सपत्ति मानते हैं। इसके 
विपरीत कुछ लोगो की सम्मति में मुद्रा नितान्त तुच्छ वस्तु है तथा पूर्णतया व्यावहारिक 
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रूढि पर निर्भर है। प्रकृत्या इसमे कुछ भी अन्त सार नही है । क्योकि यदि इसका 
उपयोग करनेवाले एक मुद्रा को त्यागकर दूसरी को ग्रहण कर लेते है तो यह व्यर्थ है, 
और इसकिए भी निरर्थक है कि जीवन की आवबध्यकताओं में कुछ काम नही आती । 
ओर जो मुद्राबनी व्यक्ति है वह प्राय आवश्यक भोजन-सामग्री तक से विरहित हो सकता 
है । उस वस्तु को सपत्ति कहना निश्चय ही मू्खता की वात है जिससे सम्पन्न व्यक्ति, 
पौराणिक कथा के मिदास के समान, जिसकी लोलप (अतृप्त) प्रार्थना की पूति के 
कारण प्रत्येक सम्मुख प्रस्तुत हुई वस्तु सोना बन जाती थी, भूखो मर सकता है । 


इन्ही युक्तियों के आधार पर यह लोग धन तथा धनार्जन की (इस मुद्रार्जन 
की अपेक्षा) अधिक अच्छी धारणा को खोजने का प्रयत्न करते है, और उनका ऐसा 
करना ठीक ही है। प्राकृतिक घनाजेन-कला और प्राकृतिक धनवस्तु ही दूसरी है, 
अपने सच्चे रूप में वह गृहप्रवच्ध-कला है, जब कि दूसरी धनाजंन-कला का सवध छूुद्र 
वाणिज्य से है, सब प्रकार के घनाजन से नही तथा यह विनिमय के द्वारा धनराशि 
(मुद्रा) सचय करने की कला है। ऐसा ख्याल किया जाता है कि इसका सवध 
मुद्रा से है, क्योकि विनिमय का आदि और अन्त सब मुद्रा ही है,। और इस दूसरी 
(अप्राकृत ) वित्ताजेन कछा से उपारजित घन की कोई सीमा नहीं है। जिस प्रकार 
आयुर्वेद मे स्वास्थ्य के अनुसधान की सीमा नही होती, तथा जिस प्रकार प्रत्येक (अन्य ) 
कला में भी अपने अपने लक्ष्यानुसवधान की सीमा नहीं है, (क्योकि अपने लक्ष्य की परा- 
काप्ठा को प्राप्त करना उनका इप्ट होता है) किन्तु लक्ष्य की सिद्धि के लिये जो सावन 
काम मे लाये जाते हैं वे असीम नही होते, क्योकि स्वय लष्य ही उनकी सीमा होता है । 
इसी प्रकार पैसा कमाने की इस कला (अर्थात्‌ क्षुद्र व्यापार) में छक्ष्य की कोई सीमा 
नहीं है , तथा जिस लक्ष्य का अनुसघान यह कला करती है वह यही मुद्रारूपी धन 
और सपत्ति की प्राप्ति है । पर गुहप्रवन्ब-कला के द्वारा सम्पत्ति प्राप्त करने की सीमा 
है, तथा डस कला का काम अपरिमित घनराशि प्राप्त करना नहीं है। अतएवं, इस 
दृष्टिकोण से विचार करने पर ऐसा प्रतीत होता है कि सब प्रकार की सम्पदाओं की सीमा 
अवग्य होनी चाहिये, तथापि वास्तविकता में बिलकुल इसके विपरीत होता हुआ देखने 
में आता है, वित्ताजेन मे सलहूग्न सब मनुप्य अपरिमित मुद्रासचय किया करते है । 


इस विप्रतिपत्ति का कारण हैं इन दोनो घनोपारजन-प्रकारों का निकट सबंध । 
दोनो एक दूसरे को अतिव्याप्त करके इसलिए गडवड पैदा कर देते है क्योकि दोनो समान 
उपकरणो को काम में छाते है और एक ही क्षेत्र मे व्यापृतत रहते है, तथापि उनकी क्रिया 
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की दिशा एक ही नही होती--- (उनका लक्ष्य एक ही नहीं होता )--एक का लक्ष्य 
होता है केवल सचय तथा दूसरे का इससे नितान्त भिन्न । इसी अतिव्याप्ति के कारण 
कुछ लोगो का ऐसा विश्वास हो जाता है कि ग्ृहप्रवन्ध-कला का काम केवल घन-सचय 
करना है एवं उनके जीवन में यह धारणा बद्धमूल हो जाती है कि या तो उनको अपने 
मद्रारूपी घन को सुरक्षित बनाये रखना चाहिये या उसको अनन्त सीमा तक बढाते 
रहना चाहिये । इस प्रकार की मन स्थिति का मूल कारण यह है कि मनुप्य केवल 
जीविका के लिये चिन्तामग्न रहते है, न कि भले प्रकार से जीवित रहने के छिये , 
और, क्योकि जीविका के लिये उनकी इच्छाएँ अपरिमित होती है, अतएव वे उसको 
प्रदान करनेवाली वस्तुओ की भी अनन्त इच्छा किया करते है। तथा वे मनुप्य भी 
जो कि भले जीवन की ओर ध्यान देते है, केवल शारीरिक सुख के साधनों की खोज 
किया करते है, और क्योकि इन (सुखो ) की उत्पत्ति भी धन से ही होती प्रतीत होती है 
अतएव उनका समग्र कालयापन धनाजेन के सबंध में ही होता है। दूसरे (अर्थात्‌ 
हीन ) प्रकार की घनाजेन-कला प्रचलित हो जाने का मुल्य कारण यही है । और क्योकि 
उनका सुखोपभोग अतिशयता" (घन की अत्यधिकता ) पर निर्भर रहता है, अतएव 
वे उस कला की खोज करते है जो सुखोपभोग के लिये आवश्यक अतिशयता को उत्पन्न 
कर सके , तथा जब वे अपनी आवश्यकता की पूर्ति वित्तार्जन-कला द्वारा करने में समर्थ 
नही होते, तब वे अन्य साधनों के द्वारा वैसा करने का उद्योग करते हैं , एवं अपनी 
प्रत्येक शवित का प्रकृति के प्रतिकूल ढग से उपयोग करते हैं । उदाहरण के लिये साहस 
को ले, इसका मुख्य कार्य घनोपाजजन करना नही, प्रत्युत आत्मविश्वास (ढारस ) उत्पन्न 
करना है, और न सेनाध्यक्ष अथवा वैद्य की कला का ही उद्देश्य यह (वित्ताजंन) है, 
प्रत्युत एक का उद्देश्य विजय है तथा दूसरी का स्वास्थ्य । फिर भी कुछ ब्यक्ति (जिनकी 
हम ऊपर चर्चा कर चुके हैं ) ऐसी सब योग्यताओ और कलाओ को धनोपाज॑न का साधन 
बना डालते है, जैसे मानो धन कमाना ही (उनका) एकमात्र लक्ष्य हो, तथा इस लक्ष्य 
की सिद्धि के लिये सबको सर्वथा योगदान देना आवश्यक हो । 


इस प्रकार हम अर्थार्जज की उस विधि का विचार कर चुके जो अनिवाय॑ नही है, 
हमने उसके स्वरूप का वर्णन कर दिया तथा उन कारणा को भी बतला दिया, जिनसे 
यह मनुप्यो के लिये आवश्यक प्रतीत होती है । हम धनाजन-कला के अनिवार्य प्रकार 
का भी विवेचन कर चुके, तथा यह प्रदर्शित कर चुके कि यह दूसरे प्रकार से भिन्न है, 
तथा प्रकृत्या गृहप्रवन्ध-कला का विभाग है, जो भरण-पोपण की उपलब्धि से सबद्ध हैं, 
अतएव जो दूसरी कला के सदृश असीम नही है प्रत्युत निश्चिततया परिसीमित है । 
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इस खंड नें धनार्जन-कला के दो स्वरूपो का विवेचन किया गया हैँ। इनमें एक 
अप्राकृतिक है तथा इसरा प्राकृतिक । शाक्ृतिक प्रकार गृह-प्रवन्ध-कला का एक अग 
है तथा उसका काय जीवन-अर्थात्‌ अच्छे जीवन-क्े लिये उपयोगी पदार्थों की सीमित 
मात्रा में उपलब्धि करना है। अर्थोपार्जन का अप्राकृतिक प्रकार मुद्रा के रूप में घन का 
अपरिसेय सचय करना है। यह गृह-प्रवन्ध-कला के सम्पर्क से विरहित है। अरिस्टू 
के मत में यह वित्तोपार्जन का हेय प्रकार है। इन दोनो प्रकारो में एक सीमा तक अति- 
व्याप्ति पाई जाती हे पर दोनो के लक्ष्यों का अन्तर दोनो के स्वरूपो को पृथक कर देता 
है। हेय प्रकार के धनार्जन का विकास विदेशी व्यापार के फ 5-एयरूप उत्पन्न हुई मद्रा- 
प्रणाली के अस्तित्व में आने के उपराब्त होता है। 


१. मुद्रा के लिये मल ग्रथ में 'नोसिस्मातस' शब्द आया है जिसका अर्थ होता 
कानून हारा ( अथवा रूढि द्वारा ) स्वीकृत चालू सिकका। इसी से अग्रेजी शब्द 
'स्यूमिस्मेटिक्स” निकला है, जिसका अर्थ “मुद्राशास्त्र” है । 

२. क्षुद्र व्यापार' को अरिस्तू हेय दृष्टि से देखता है, क्योकि इसका लक्ष्य विकृत 
प्रकार का घन-सचय है। मूल में इसके लिए “कपेलिके'” शब्द प्रयुक्त हुआ है । 

३. मिदास्‌ फ्रीगिया प्रदेश का राजा था। इसको सिलेनस्‌ नामक वनदेवता ने 
वरदान दिया था कि तुम जिस वस्तु को छू दोगे वह सोने की हो जायगी । परिणामत 
मिदास को ज्ीघ्र ही भूखे रहने को बाध्य होता पड़ा । भोजन भी उसके मुख में स्वर्णापड 
बनने लगा। अन्त में दु खी होकर सिदास ने यह चरदान त्याग दिया। एक दूसरो 
दनन्‍्तकथा में यह भी आता है कि मिदास के कान गधे के कानों के समान लम्दे हो गये 
थे। यह भी कहा जाता है कि (सिदास' फ्रोगिया के राजाओं का सामान्य नाम था। 


४. इस वबादय में प्राकृतिक धनार्जन-कला और अप्राकृतिक घनाज॑न का अन्तर 
स्पष्ट समझाया गया है। प्राकृतिक धनार्जन-कला दह है जो गृहस्थी के जीवन के लिए 
उपयोगी साधनों का सम्रह करती है। इसके विपरीत अप्राकृतिक घनार्जन-कला केवरू 
मुद्रा का सचय करती है। 

५. व्यवहार के क्षेत्र में अरिस्तू सध्यममार्ग का उपदेश करता है। किसी भी 
प्रकार की अतिशयता उसको अभोप्ट नही हैं। अतिशयता के अनुसरण में ही मनुष्य 
अपनी शव्तियो का अस्वाभाविक प्रयोग करने के लिये वाध्य हो जाता हे। यहाँ जिस 
वित्त-सचय की ओर अरिस्तू सकेत कर रहा है वह सुदी्ध काल के अभ्यास से मानव- 
स्वभाव का अंग बन गया प्रतीत होता है। अरिस्तू इस प्रवृत्ति को अच्छे जीवन की 
भावना के नियंत्रण में रखने का उपदेश करता है तथा यह अच्छा जीवन केवल शारीरिक 

८ 
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सुख नहीं है। अरिस्तू के अच्छे जीवन के स्वरूप को समझने के लिये उसके “ऐथिक्स 
नामक ग्रथ को देखना चाहिये । वास्तव में 'ऐथिक्स” और “राजनीति” दोनो परस्पर 
एक दूसरे के पुरक हे । भारतीय विचारको ने भी अर्थ-सचय की प्रवृत्ति की प्रबलता और 
उपयोगिता का विचार कर ५हा था-- 
“अजरामृतवत्प्राज्ञ विद्यामयंञच चिन्तवेत्‌ । 
गृहीत इच केशेषु मृत्युना घ्ममाचरेत्‌ ॥* 


५१० 
प्रकृति की उदारता । सूदखोरी 


इस प्रकार, वह जो हमारा प्रारभिक प्रश्न था कि धनोपाजेन-कला गृहप्रबधक 
अथवा राजनीतिज्ञ का धन्चा है अथवा नही अथवा क्या दोनो को ही धन की पूर्वसत्ता 
को मानकर चलना चाहिये ?” उसका भी स्पप्ट उत्तर हमको उपर्युक्त विवेचन से 
मिल गया। जिस प्रकार राजनीति मानव-जाति का निर्माण नही करती, प्रत्युत प्रकृति से 
मनुष्यों को ग्रहण करके उनका उपयोग करती है, इसी प्रकार प्रकृति जीवन का पोपण 
करनेवाले भौतिक साधनो के उद्गम के रूप में पृथ्वी, समुद्र एव अन्य ऐसे पदार्थों को 
अवश्य प्रदान करती है। यही से' गृहस्वामी का कार्य--प्रकृति द्वारा प्रदान किये 
हुए साथनों की समुचित व्यवस्था करता---आरभ हो जाता है। बुनाई की कला का 
काम ऊन को बनाना नही, प्रत्युत उसका उपयोग करना है और यह जानना हैं कि कौन 
ऊन खरी और उपयोगी तथा कौन सी खोटी और अनुपयोगी है। (यही बात गृह- 
प्रवन्ध-कला के विपय में भी लाग होती है) । क्योकि यदि ऐसा न होता तो यह समझना 
कठिन होता कि धनोपाज॑न-कला गृहप्रवध-विद्या का अग क्यो है तथा वैद्यक क्यो नही है, 
क्योकि गृहस्थी के सदस्यों को निश्चयमेव स्वास्थ्य की भी तो उसी प्रकार आवश्यकता 
होती है जिस प्रकार जीवन की अथवा किसी अन्य आवद्यक वस्तु की । इसका समाधान 
यह है कि एक अर्थ में तो (अर्थात्‌ सामान्य अध्यक्षता की दृष्टि से तो) गृहपति और 
शासक को स्वास्थ्य के विपय में देख-भाल करनी पडती है, पर दूसरे अर्थ में (अ्थर्ति 
वास्तविक उपचार की दृष्टि से) उसको देखरेख नहीं करनी पडती, प्रत्युत वैद्य की 
करनी पडती है। इसी प्रकार अर्थोगपाजंन-कला के विपय में भी कह सकते है कि एक 
अये में तो गृहस्वामी को उसकी चिन्ता करनी पडती है, पर दूसरे अर्थ में यह काम 
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उसका नही प्रत्युत किसी तदधीन कला का है। पर बहुत कुछ तो वात यही है कि, 
जैसा हम पहले कह चुके है, जीवन के साधन तो पहले से ही प्रकृति के द्वारा जुटा दिये 
जाने चाहिये । प्रत्येक उत्पन्न हुए जीव के लिये भोजन प्रस्तुत करना प्रकृति का काम 
है, वयोकि हम देखते है जीवधारियों की सन्‍्तान जिस कोष से जन्म लेती है सर्वदा उसी 
का अवशिष्टाण उसको भोजन (पोषण) प्रदान करता है (अर्थात्‌ अवश्प्टाज ही 
उसका भोजन होता है) । अतएव धनोपाजंन का प्राकृतिक प्रकार सवंदा फलो और 
पशुओं के जीवन-साधनों को उपलब्ध करना है। 


जैसा कि हम कह चुके हैं, अर्थोपार्जंन कला के दो प्रकार हूँ । इनमे से एक 
का सवध क्षुद्र व्यापार से है तथा दूसरे का गृहप्रवध से । यह दूसरा प्रकार आवश्यक और 
प्रशसा के योग्य है, पर प्रथम विनिमय-पद्धति पर आश्रित है तथा उसका निन्दनीय होना 
उचित ही है; क्योकि इससे होनेवाला लाभ प्रकृत्या (फलो और पशुओ से) प्राप्त 
नही किया जाता, प्रत्युत परस्पर मनुष्यो से ही प्राप्त होता है । सबसे अधिक घृणित 
वित्तोपार्जन का उपाय सूद लेना हैं, तथा इसका घुणिततम होना नितान्‍्त युक्ति- 
सगत है, क्योकि इसमें तो मुद्रा का उपयोग करनेवाली विनिमय की पद्धति से लाभ कमाने 
के स्थान पर स्वय मुद्रा से ही लाभ प्राप्त किया जाता है। विनिमय के साधन के रूप 
में मुद्रा का प्रचलन हुआ था, न कि सूद के द्वारा बढाये जाने के लिये। यही कारण है कि 
इस सूद (>-वृद्धि) के लिये हम लोग तौकस्‌” थब्द का साधारणतया प्रयोग किया 
करते हैँ (इस शब्द का अर्थ सन्तान है), क्योकि जिस प्रकार सनन्‍्तान अपने जन्मदाता के 
समान होती है इसी प्रकार धन से उत्पन्न हुई सूद रूपी सन्‍्तान अपने पित्ता मूल के समान 
होती है तथा “मुद्रा की सनन्‍्तान म॒द्रा” कही जा सकती है। अतएवं धन कमाने के 
उपायो में यह सूद लेना सबसे अधिक अप्राकृतिक उपाय है। 


टिप्पिणियो 


१. देखो इसी पुस्तक के ८वें खंड का आरभ । 


२ यहीं से” भोजन एवं अन्य आवश्यक वस्तुओ की उपलब्धि हो जाने पर । 

३- ससार के अनेको सहापुरुष इस विपय में एकसत हूं कि प्रकृति के भडार में 
सानव के भरण-पोषण के लिए आवश्यक पदार्थ पर्याप्त मात्ना में उपलब्ध होते है । 
पर मानव-जाति में सत्ताघारी लोगो ने प्राकृतिक साधनो की सर्वदा से ऐसी कु-व्यवस्था 
को है कि अधिकाश मानव समाज आवश्यक वस्तुओं की कमी के कारण पीडित रहा 
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है और आज भी है १ २०वों शताब्दी में भी एक ओर कुछ देशो की जनता भूखों मर रही 
है तथा अन्य देशों में अधिक उत्पन्न हुए अन्न को जला दिया जा रहा है। इसीलिये 
अग्नेज् कवि वर्ड सवर्थ ने कहा था-- 

“मानव ने जो मानव के प्रति व्यवहार किया । 

देख उसे मेरा अति पीड़ित हुआ हिया ॥”#% 

४. यही बात ८वें खड में भी कही जा चुकी है । 

५: सूद अथवा वृद्धि को अरिस्तु अत्यन्त घृणित मानता है। सुद्रा का उपयोग 
आबब्यक पदार्थों के विनिमय को सुविधा उत्पन्न करना है, पर जो मनुष्य उससे सूद 
कमाते हूँ वे उससे अप्राकृतिक लाभ उठाते हें। अरिस्त्‌ इसका आलकारिक भाषा में 
वर्णन करता है और कहता है कि यह लोग सुद्रा से प्रजनन-कार्य करवाते हे । अरिस्तु 
के समय में ऋण देनेवाले बेक स्थापित होने रूगे थे और उनसे अर्थेंस नें आथिक और 
व्यापारिक जगत में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया था। 


११ 


अर्थोपाजन की विधियाँ 


इस (घन कमाने के ) विषय के ज्ञानात्मक पक्ष का तो पर्याप्त विवेचन किया जा 
चुका , अब हमको इसके क्रियात्मक पक्ष का वर्णन करना चाहिये । इस प्रकार के सब 
विपयो का सैद्धान्तिक विवेचन तो उदारतापूर्ण माना जाता है पर उनके व्यावहारिक 
पक्ष का विवरण परिस्थिति पर आश्रित होता है। अर्थोपार्जन कला के व्यावहारिक 
अगर निम्नलिखित हैं । प्रथम है सजीव पालतू पशुओ के सबंध में अनुमव--अर्थात्‌ 
उनके विपय में यह जानना कि उनमें से कौन से पशु सबसे अधिक लाभदायक हैं तथा 
कहाँ और किस प्रकार से वे सबसे अधिक लाभप्रद होगे । उदाहरण के लिये हमको यह 
जानना चाहिये कि घोड़े, बेल, भेड एव इसी प्रकार के अन्य पशुओ के पालन में (अधिक 
लाभ प्राप्त करने के लिये ) किस मार्ग का अनुसरण किया जाय । अनुभव द्वारा हमको यह 
पत्ता लगा लेना चाहिये कि पशुओ की विभिन्न जातियो में कौन सवसे अधिक लाभदायक 
है, तथा कौन-सी जातियाँ किस स्थान पर अधिक लाभदायक सिद्ध होगी , क्योकि विभिन्न 
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पशुओं की जातियाँ विभिन्न स्थानों पर अच्छी पनपती हूँ । सम्पत्ति अर्जन करने की 
कला के अन्य अग है कृषि (जो दो प्रकार की होती है--वृक्ष-रहित स्थान पर अन्न को 
एव अन्य स्थानों पर वक्षारोपण की) , मधुमक्खियों का पालना तथा मछली एवं चिडियो 
में से ऐसे अन्य जीवों का पालना जो (भरण-पोषण के लिये) सहायक हो सकते हैं । 
वास्तविक धन कमाने की कला के यही विभाग हैँ तथा इनका स्थान सबसे आगे हूँ । 
इसके पश्चात्‌ विनिमयात्मक धन कमाने की कला आती है तथा इसका प्रथम और प्रधान 
प्रकार व्यापार है (इसके भी तीन अग हैं, नौका का प्रवध, परिवहन तथा विक्रयार्थ 
पण्यप्रदर्शन )--इनमें से कुछ अपेक्षा कृत अधिक सुरक्षित, एवं दूसरे अपेक्षाकृत अधिक 
लाभप्रद होने के कारण एक दूसरे से भिन्न हैं ), दूसरा व्याज पर ऋण देना है एव तीसरा 
भृति (अर्थात्‌ वेतन के बदले सेवा करना) है । यह भूति एक तो यत्रकला में निपुण 
व्यक्तियो के द्वारा की जाती है, दूसरे अनिपुण श्रमिकों द्वारा जो केवछ शारीरिक श्रम 
से ही सेवा कर सकते हूँ | धनोपाजन का तीसरा प्रकार इस (दूसरे) और पहले प्रकार 
का मध्यवर्ती है (क्योकि इसके कुछ अश् प्रथम अर्थात्‌ प्राकृतिक प्रकार के होते है तथा 
कुछ दूसरे अथवा विनिमयात्मक प्रकार के )। तात्पर्य उस व्यवसाय से है जो धरती में 
निकाली हुई वस्तुओ और घरती से उत्पन्न हुई ऐसी वस्तुओ से लाभ प्राप्त करता है जो 
फलवान न होते हुए भी उपयोगी हूँ । लकडी काटने और बरती के भीतर स्थित सव 
खानो को खोदकर धातु निकालने का व्यवसाय इस प्रकार के उदाहरण है । इस अन्तिम 
व्यवसाय की भी अनेक शाखाएँ होती है, क्योकि धरती में से खोदकर निकाली जाने- 
चाली घातुओ के वहुत से प्रकार होते हैं । घन कमाने की कला के प्रत्येक विभाग के 
विपय में सामान्य विवरण अब प्रस्तुत किया जा चुका । उनके अग प्रत्यग का सूक्ष्म 
और सकीण्ण वर्णन करना व्यावहारिक दृष्टि से उपण्णेगी हो सकता है, पर इस प्रकार 
का अतिविस्तार विपय को भाराकत्रान्त कर देगा तथा अशथिष्ट होगा । 


इतना कहना अछरू होगा कि ऐसे व्यवसाय जिनमें सबसे अधिक कार्य-कौशणल 
की अपेक्षा की जाती है वे होते हूँ जिनमे आकस्मिकता का तत्त्व कम से कम पाया जाता 
है, सबसे निम्न कोटि के वे होते हैं जिनसे गरीर का अत्यधिक हानिकारक दुरुपयोग 
किया जाता है , सबसे अधिक दासतापूर्ण बे व्यवसाय होते हैं जिनमे शरीर (की 
घगक्ति ) का सबसे अधिक उपयोग होता है , सबसे अधिक अनुदार वे घवे होते है 
जिनमें उत्तमता (अथवा साथवुता) के उपयोग की कम से कम आवश्यकता होती है । 


कई लेखको ने इस विपय पर ग्रथ-रचना की हैँ, उदाहरण के लिये पारस्‌ निवासी 


११८ अरिस्तू की राजनीति 


खारेतिदेस तथा लैम्नस्‌ निवासी अपोलोदोरस्‌ ने वृक्षविहीन मूमि पर अन्न की खेती तथा 
(अच्यत्र ) फलोवाले व॒ुक्षो को ऊूगाने के विपय मे लिखा है एवं इसी प्रकार अन्य लेखकों 
ने अन्य विपयो पर पुस्तक लिखी हैं, जिसको इन विपयो मे रुचि हो उसको इन ग्रथो 
से इस विपय का अध्ययन करना चाहिये । जिन उपायो से कुछ लोग श्रीसम्पन्न बनने में 
सफल हुए है उनके विपय में बिखरी हुई कहानियों को एकच्रित करना' भी अच्छा 
होगा । जो लोग घन कमाने की कला की कद्न करते हैं उनके लिये यह सब बाते काम 
की है । उदाहरण के लिये मि्तस निवासी थालेस्‌' के विपय में कही जानेवाली 
कथा को ले सकते है। यह अर्थोपाजन की योजना की एक कहानी हे, जिसमें एक 
सिद्धान्त निहित है जिसका सामान्यतया सर्वत्र उपयोग किया जा सकता है पर थालेस्‌ 
की बुद्धिमत्ता की ख्याति के कारण इस कहानी का सवध उससे जोड दिया गया है । 
निर्घनता के कारण उसको उलाहना दिया जाया करता था एव उसकी यह अकिचनता 
दर्शनशास्त्र के निकम्मेपन को सूचित करनेवाली मानी जाती थी। इस कथा के 
अनुसार उसको अपने नक्षत्रज्ञान के द्वारा शरत्काल में ही यह ज्ञात हो गया कि जैतून 
की आगामी (ग्रीष्म की ) फसल बहुत भारी होनेवाली है, अतएवं उसने अपने थोडे से धन 
से, सरलता से उपलब्ध होनेवाले मिलेतस और खियौस्‌ के ( जैतून को पेरनेवाले ) 

सब कोल्हुओ के ठेके का बयाना देकर उनकी रोक कर ली , क्योकि (उस समय ) 

कोई दूसरा ग्राहक नही था, वे उसको बहुत थोडे से किराये पर मिल गये । फसल का 
समय आने पर एकदम एक साथ वहुत से कोल्हुओ की माँग हुई, तो एकञ्रित किये हुए 
कोल्हुओ को उसने मनचाहे किराये पर उठाया और प्रचुर धनराशि एकत्रित कर ली । 

इस प्रकार उसने (दुनिया को) दिखला दिया कि यदि दार्शनिक लोग चाहे तो सरलता 
से घनवान्‌ वन सकते हैं , पर वास्तव में वे जिस काम के लिये प्रयत्नशील होते है 
वह यह (मसपन्न होना) नही हे । यह कहानी यह दिखलाने के लिये कही जाती है कि 
थालेस ने इस प्रकार अपनी वृद्धि का चमत्कार-पूर्ण प्रदशेन किया | परन्तु जैसा हम 
कह आये है, घनोपार्जन की यह योजना--जो एकाधिकार' की सृष्टि के अतिरिक्त 
ओर क्या हे--सार्वन्निक प्रयोग का चीज है। ओर इसीलिये कुछ (नगर-) राष्ट्र 

(तथा कुछ व्यक्तित )---जब उनको घन की आवश्यकता होती हे--इसी वन कमाने 


के उपाय का प्राय प्रयोग करते है । उदाहरणार्थ वे भरण पोषण के द्रव्यों का एकाधि- 
कार स्थापित कर लेते हूं । 


सिकलिया (सिसली) द्वीप मे किसी मनुष्य ने---जिसके पास धन एकत्रित किया 
हुआ था--लोहे के कारखानों का सारा लोहा खरीद लिया । पीछे जब विभिन्न मडियो 
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(अथवा दूकानो ) से व्यापारी लोग (लोहा लेने ) आये तो वही अकेला लोहा बेचने- 
वाला या । उसने लोहे का मूल्य वहुत अधिक नही बढाया , फिर भी उसने ५० मुद्रा 
को लागत के माल से १०० मुद्रा का (२०७० प्रतिज्ञत) लाभ प्राप्त किया । इस (सट्टे- 
वाजी ) का पता सिराक्‍्यूस के राजा दियौचीसियस्‌* को चला तो उसने आज्ञा की कि 
तू अपना लाभ का रुपया ले जा सकता है, पर तुझको मिराक्यूस्‌ नगर मे कदापि नहीं 
रहना चाहिये | इस (आजा का ) कारण यह था कि उस आदमी ने घन कमाने का ऐसा 
मार्ग देख पाया था जो स्वय राजा के ह्वित का विरोधी था। उसने भी वही मार्ग देख पाया 

था जो कि थालेस ने देखा था , दोदचो ने ही अपने लिये एकाधिकार की स्थापना की 
योजना की थी। पर इन उपयोगी तथ्यों का ज्ञान (नगर-प्रवधको ), राजनीतिनो (एव 
साधारण व्यक्तियों) को भी प्राप्त करना चाहिये। जिस प्रकार गृहस्थियो के लिये 
वन को आवश्यकता हुआ करती है उसी प्रकार (पर कभी-कभी उससे भी अधिक) 
धन कमाने की एवं उसके लिये इस प्रकार के उपायो की आवश्यकता बहुबा नगरो के 
लिये भी हुआ करती है । इसीलिए राजनीति के व्यवसाय को अगीकार करनेवाले 
कुछ लोग तो अपने को केवल इसी (धनोपार्जन के उपाय-चिन्तन) में छूगा देते है ।" 


््प्पिण्ियॉँ 


इस खड की ग्रामाणिकता के विषय में सन्देह प्रकट किया गया है, क्योकि इसमें 
चर्णित बातें विषय और शैलो दोनों ही की दृष्टि से पूर्वबर्तोी खडो से मेल नहीं खातीं । 
न्यूमेन ने इस विषय पर विस्तारपूर्वक विचार किया है और इसको प्रामाणिक माता 
है। बार्कर के सत में इसका विषय “पॉलिटिकर्‌” से उतना मेल नहीं खाता जितना 
“ऑइकॉनॉमिका” से और “ऑइकॉनॉमिका” तो नि३चय ही अरिस्तू की रचना नहीं है । 

पूर्ववर्ती खण्डो में घनार्जन के दो विभाग किये गये थे--१. प्राकृतिक, २ 
अप्राकृतिक । इस खण्ड के पूर्वार्द्ध में इसके तीन भाग किये गये है (१) सर्वोत्तम प्रकार-- 
पशु-पालन एव खेतीवारी करना, मघुमवखी पालऊना इत्यादि, (२) विभिमयात्मक 
प्रकार जिसमें व्याज का भी समावेश हो जाता है और (३) लूकडी काटना ओर खनिज 
पदार्थों को पृथ्दी में से निकालना । इसके अतिरिक्त निपुणता के आघार पर व्यवसायो 
का भी विभाजन किया गया है। तुरूना कोजिये, “उत्तम खेती, मध्यम वान हल 
वाणिज्य) । निख्ंघ चाकरी, भीख निदान” 

१ खारेतिदेरू तथा अपौछोदोरस के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। भरिस्तु को 
पुस्तको के संग्रह करने तथा पढने का शौक था । सभवतया वह प्रथम व्यक्ति था जिसने 
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पुस्तकालय निर्माण क्िया। ग्रीक साहित्य फा अधिकाश नष्ट हो चुका है। अतएव 
उपयुक्त लेखको के ग्रयो का लुप्त हो जाना कोई आइचये का विषय नहीं है । 

२. बिखरे हुए ज्ञान को एकन्नित करके उसको सु-व्यवस्थित स्वरूप प्रदान करना 
अरिस्तु और उसके शिष्यपों फो अत्यन्त प्रिय था। इस प्रकार उसने जो ज्ञान का सचय 
किया था उसका प्रमाण उसके उवलब्य ग्रयो में पग-पग पर मिलता है। उसने यूनान के 
नगर-राष्ट्रो फे १५८ सविधानों का सग्रह भी किया यथा। 'पॉलिटिक्स” की बहुत कुछ 
सामग्री इसी रुग्रह से ली गई होगी । इसमें से अरथेंस प्रा संविधान सन्‌ १८९० में मित्र 
देश में उपलब्ध हुआ था, शेष अब नहीं मिलते । 

३ थालेस्‌ मिलंतत्‌ का निवासी था। इसका समय ई० पू० ६२४ के रूगभग 
है। थालेस्‌ की गणना ग्रीस देश के सप्तर्षियो में की जाती है। वह यूनानियो में प्रथम 
दाइनिक हुआ हैं। उसका मत “जलाइत” कहा जा सकता है। 

४ मिलेतस्‌ लघधुएशिया फे पश्चिमी तट पर प्रसिद्ध नगर था। यह अनेक यवन 
सनोषियो का जन्म-स्थान था | इसके साथ ही सभथ यह अपनी ऊन के लिये अत्यन्त 
विख्यात था। खियोस्‌ भी लघुएशिया के पश्चिमी तट से थोडी दूर पर स्थित एक्क 
द्वीप है। कहते हे कि यह आदि ग्रीक कवि हो मे र का जन्म-स्थान था । यहाँ की मदिराः 
और अजीर बहुत प्रसिद्ध थे । 

५ एकाधिकार के लिये मूल में 'मोनोपौलिया” शब्द आया है। इसका अर्थ 
होता है बेचने फा एकाथिकार ।” 

६ वियौनोसियत्‌ सिराक्यूस नगर का तानाशाह था। इसके विषय में अधिक 
जानकारी के लिये आवशे-नगर-व्यवस्था” की भूमिका देखिये । लोहे जेसो महत्त्वपूर्ण 
घातु का एकाधिकार फिसी सामान्य जन को प्राप्त हो जाना उसको अभीष्ट नहीं था। 
इसके अतिरिक्त तानाशाह प्राय अपने प्रजाजनो फो निर्धन बना रहने देने में अपनी 
कुशल समझते थे । अतएवं उसने उसको अपने नगर से निर्वासित कर दिया । 

७ अन्तिम दो बाक्य इस खड फ्वा स्पष्ट सबध प्रस्तुत विषय से जोड देते हे । 


१२ 
पति, पत्नी और सन्तान का सम्बन्ध 


'हम पहले ही कह चुके हैं कि गृह-प्रवध-कला के तीन अग होते है--इनमें से एक दासो 
पर प्रभु का शासन है (जिसके विपय में हम पीछे वर्णन कर चुके है) , दूसरा अगर 
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पितृ शासन है और तीसरा पति द्वारा पत्नी का शासन है । यद्यपि गृहपति, पत्नी और 
सन्‍्तान दोनों पर शासन करता है, तथा दोनो पर स्वतत्र जनो के समान शासन करता है, 
तथापि दोनो पर शासन करने का प्रकार एक ही नही होता । पत्नी पर शासन करने का 
प्रकार वेध शासन' का प्रकार होता है तथा सन्‍्तान पर शासन का प्रकार राजकीय 
शासन का प्रकार होता है। यदि प्रकृति के नियम में अपवाद न हो त्तो पुरुष स्त्री की 
अपेक्षा गासन के लिये अधिक उपयुकत होता है तथा अधिक अवस्थावाला एव पूर्ण विक- 
सित कम अवस्थावाले तथा अविकसित की अपेक्षा अधिक योग्य होता है। अधिकाग 
ऐसे प्रसगो में, जहाँ कि वंध-शासन चलता है, शासन करना और शासित होना पर्याव- 
क्रम से हुआ करता है , (क्योकि वैधशासन की भावना में ही यह वात सन्निहित होती 
है कि) किसी भी राजनीतिक परिषद्‌ के सदस्य प्रकृत्या एक वरावर होते है और 
उनमें कुछ भी अन्तर नही होता । परन्तु फिर भी, जब कोई एक व्यक्ति शासन करता 
होता है (अथवा नागरिको की कोई एक परियपद शासन करती होती है) तथा अन्य लोग 
शासित होते हुए होते है तव शासक (अथवा शासकमडल ) बाह्याचार, सवोधन-पद्धति, 
सम्मानसूचक पदो में भेद की स्थापना करने की चेप्टा करता है, जैसा कि अपने पैर- 
बोने की परात के विपय में अमासिस्‌* के कथन से स्पष्ट प्रकट है। पति का पत्नी के 
प्रति स्थायी रूप से वही सबध होता है जो वैध-गासक का शासितो के प्रति (अस्थायी 
रूप से ) होता है । पिता का सन्‍्तान पर जो शासन होता है वह ऐसा होता है जैसा कि 
राजा का अपनी प्रजा पर , क्योंकि वह प्रेम और आयु के सम्मान के आधार पर शासक 
को स्थिति में होता है तथा यह स्थित्ति वैसी ही होती है जैसी कि राजकीय शासन की । 
इसलिए जियुस (द्यौप्त) को सवोधन करते हुए होमेर ने ठीक ही कहा--- 


“पिता मानवों का, देवो का,” 


क्योकि वह इन सवका राजा है । राजा प्रकृति से ही अपने प्रजाजनो से श्रेप्ठ होना चाहिये 
पर जाति अथवा कुल में उन्ही के समान होना चाहिये तथा गुरुजनों और छोटो एवं पिता 
ओर सन्‍्तान का सवध इसी प्रकार का होता है। 


ण्प्पण्यो 


१. बंध शासन से तात्पर्य उस झासन से है जो किसी सविधान के मियमो का 
अनुसरण करता है तया जिसमें सब प्रजाजनो को पर्याय से शासन करने तया शासित 


होने का अवसर प्राप्त होता है। यह तानाशाही शासन से भिन्न है जिसमें शासक 
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स्वेच्छा से शासन करता है तथा शासितो को शासन में कोई अधिकार प्राप्त नहीं होता । 
अरिस्तू के मतानुसार पति पत्नी पर जो शासन करता है वह बहुत कुछ बैघानिक प्रकार 
का होता है। अन्तर केवल इतना ही है कि इस व्यवस्था में शासक और शासित की 
स्थिति मेँ पर्यायक्रम से परिवर्तन नहों होता । 

२ अमासिस एक साधारण प्रजाजन था, आगे चलकर वह राजा हो गया। 
उसने एक स्वर्ण देव-प्रतिमा को गलवाकर अपने पर घोने के लिये परात बनवाई । 
मित्र देशा के रहनेबवाले इस परात फा भी अत्यधिक सम्मान करने लगे। अमासिस्‌ 
ने एक बार अपने प्रजाजनो को उपदेश करते हुए उस परात फा दृष्टान्त देकर समझाया 
कि मेरी अपनी स्थिति बहुत कुछ इस परात के समान है, पर मेरे प्रति तुम लोगो का 
व्यवहार जो मेरी वर्तेमान स्थिति है उसके अनुरूप होना चाहिये न कि सेरी भूतकालिक 
स्थिति के अनुरूप । 

३ राजा का शासन प्रजा के प्रति प्रेम और सद्भावना से पूर्ण होना चाहिये। 
ऐतिहासिक दृष्टि से अरिस्तू राजा को एक बड़े कुटुम्ब के ज्येष्ठ-श्रेष्ठ पुरुष से विकसित 
हुआ मानता है। आगे चलकर वह राजकीय शासन फा विस्तृत विद्लेबण प्रस्तुत करता 
है। ऐसा प्रतीत होता है कि वह राजकीय शासन को उत्तम प्रकार का शासन मानता 
है। तुलना कीजिये स०--“राजा प्रकृतिरणजजनात्‌ ।” 

४ झोस्‌ के लिए मूल में “ज़ियुस्‌” का फर्म कारक का रूप “दिया” प्रयुक्त हुआ 
है। यह शब्द सस्क्ृत के द्योस का सजातीय है। भारतीय एव ग्रीक दोनो घर्मो में धौत्त 
सबका पिता एवं शासक है। 


१३ 


शासक तथा शासित के गूणो में अतर 


इसलिये यह स्पष्ट है कि गृह-प्रवन्ध-कछा निर्जीव सम्पत्ति की अपेक्षा मनुप्यो 
के प्रति, धन ( जिसको हम सम्पदा कहते है ) की उत्तमता की अपेक्षा मनुप्यो की 
उत्तमता के प्रति और (मनुष्यों में भी) दासो की अपेक्षा स्वतत्र पुरुषों के प्रति अधिक 
ध्यान देती है। इस सब में सर्वप्रथम यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि क्या किसी दास में 
उपकरणात्मक तथा (निम्न कोटि के) सेवात्मक गुणों के अतिरिक्त अथवा इनसे ऊँची 
ओर कोई उत्तमता किचिन्मात्र भी हो सकती है ?--क्या उसमें सयम, साहस, न्याय 
एवं इसी प्रकार की अन्य सद्वृत्तियाँ हो सकती हैं अथवा उसमें कठोर भारीरिक सेवा 
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की वृत्ति को छोडकर और कोई भी गुण नही होता ? दोनों प्रकार के उत्तरो [हां 
अथवा नही) में कठिनाई का सामना है। यदि दासो में उच्च कोटि के गुण माने जायें 
तो वे स्वतत्न मनुप्यो से किस प्रकार भिन्न होगे ? यदि यह कहे कि उनमे यह गृण नहीं है 
तो यह एक अनोखी बात होगी कि मनुप्य होने के कारण विवेक के भागीदार होते हुए 
भी (वे विवेकजन्य सद्गुणों से वचित है) । रूगभग इसी से मिलता-जुलता प्रश्न 
स्त्रियों और बच्चों के विपय में भी पूछा जा सकता है कि क्‍या उनमें सदगुण होते है , 

क्या स्त्री को भी सयत, साहसी और न्यायी होना चाहिये , और क्या कोई वच्चा असयत, 
अथवा सयत हो सकता है या नही ? यही प्रश्न सामान्यरूपेणं पूछा जाना चाहिये 
और वह इस प्रकार कि जो प्रकृत्या शासक है तथा जो प्रकृत्या शासित हैं उनके गुण 
एक ही हूँ अथवा एक दूसरे से पृथक है ? यदि यह कहो कि दोनों में समान रूप से 
उदार स्वभाव होना चाहिये तो ऐसा क्यों होना चाहिये कि उनमे से एक तो सर्वेदा 
जासन करे और दूसरा नित्य शासित हो । और न यह अन्तर अधिक या अल्प मात्रा के 
अन्तर के समान है, क्योंकि शासक और शासित का अन्तर तो प्रकारगत अन्तर है, 
एवं अधिक और अल्प (मात्रा का) इससे कोई सवध नही है । यदि, दूसरी ओर यह 
कहे कि उनमे से एक में तो सदगुण होने चाहिये तथा दूसरे में नही होने चाहिये तो यह 
बडी अनोखी सम्मति होगी। क्योंकि यदि शासक सयमी और नन्‍यायी न हो तो 
वह अच्छे प्रकार ये शासन केसे कर सकेगा एवं यदि शासित सयमी और न्यायी न हो तो 
वह भले प्रकार शासित कंसे हो सकता है ” कोई भी ऐसा व्यक्ति जो उच्छुद्भल अथवा 
कायर हो, अपने कतंव्य का पालन निश्चयमेव नहीं कर सकता । अतएव यह स्पष्ट 
है कि सदगुणो में तो दोनों का भाग अवश्य होना चाहिये, पर (दोनों के--अर्थात्‌ 
शासक और गासितो के ) सद्गुण भिन्न प्रकार के होने चाहिये, ठीक जिस प्रकार कि 
प्रकृत्या भासितव्य प्रजाजनों के सदगुणो में भी प्रकार-भेद होता है । 


ओर यह विचार (कि शासक और जश्ासितों के गुण पृथक पृथक्‌ होते है) हमको 
सीदे आत्मा (साक्षी) के स्वरूप की ओर ले जाता है। आत्मा में स्वाभाविकतया 
एक अबञ्य जासक हे तथा दूसरा आसित , एवं इनमे से प्रत्येक का अपना पृयक्‌ गुण है 
एकगुणका सवब शासक एवं विवेकयुक्त अञ से है त्तथा दूसरेका शासित एवं अविवेकय॒क्त 


अथ से । और फिर यह तो स्पप्ट ही है कि जो वात प्रस्नुत प्रकरणमे ठीक वैठती है वह अन्य 
स्थलों से भी लागू होती है, अतणव हम इस निप्कर्प पर पहुंचते है कि यह एक सामान्य 
नियम है कि शासक और ज्ासित अश्यों की सत्ता स्वभाव से ही है। पर एक ही नियम 


क्षेत्र-भेद के अनुसार भिन्न प्रकार से काम करता है। स्वतत्र पुरप जिस प्रकार दास पर 
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शासन करता है वह उस प्रकार से भिन्न होता है जिस प्रकार से पुरुष स्त्री पर शासन 
करता है अथवा बडा मनुष्य बच्चे पर । आत्मा के (उपर्युक्त) अश तो इन (स्वतंत्र 
पुरुष, दास, स्त्री, पुरुप, एव वडे और बालक ) सब में ही विद्यमान रहते है पर उनकी 
स्थिति इनमें से प्रत्येक में पृथक प्रकार से होती है ।' दास में विचार करने की क्षमता 
बिलकुल नही होती , स्त्री में यह क्षमता होती तो है पर अधिकारशुन्य (अथवा 
अकिचित्कर ) ही रहती है, एव होती बच्चों में भी है पर अपरिपक्व (अविकसित) 
रूप में ही । तथा जैसा (आत्मा के अशो के विपय में समझा जाता है) वैसा ही अवश्यमेब 
सदाचार सबंधी सद्गुणो की स्थिति के विपय में भी समझा जाना चाहिये। (उपर्युक्त ) 
सब व्यक्ति इन सद्गुणों में भागीदार होते हैं, पर एक ही प्रकार से नही प्रत्युत प्रत्येक 
व्यकित उसी प्रकार और उतनी ही मात्रा में उनका भाजन होता है जो उसके अपने 
कार्य को पूर्ण करने के लिये उपयुक्त हो । अत शासक को सदाचार-सवधी पूर्ण विकसित 
सद्गण प्राप्त होना चाहिये, क्योकि यदि उसके कार्य के पूर्ण स्वरूप का निरपेक्ष भाव 
से विचार करें तो उसके लिये श्रेष्ठ निर्माता" की आवश्यकता प्रतीत होगी तथा ऐसा 
उत्तम निर्माता विवेक ही है। शैष अन्य व्यक्तियो को सदाचार-सबधी सद्गुण की 
आवश्यकता उतनी ही मात्रा में होती है जितनी उनमें से प्रत्येक की स्थिति के लिये 
अपेक्षित है । इस प्रकार यह स्पष्ट है कि आचार-सबंधी सद्गुण तो उपर्युक्त सभी 
व्यवितियों में उपलब्ध होता है तथापि, ज॑सा कि सॉक्रातेस' का मत है, स्त्री और पुरुष का 
सयम एक-सा नहीं होता और न उनमे पाये जानेवाले साहस और न्याय ही एक समान 
होते है । उदाहरणार्थ पुरुष में पाया जानेवाला साहस शासकोचित होता है एव स्त्री 
में पाया जानेवाला सेवकोचित । यही दात अन्य सब सद्गुणो के सबंध में भी लागू 
होती है । 
जब हम इस विपय पर अधिक विस्तार के साथ दृष्टिपात करेगे और इसके पृथक 
पथक्‌ विभागों का विचार करेंगे तो यही निष्कर्ष और भी अधिक स्पष्टतया निप्पन्न 
हो जायगा । सामान्य शब्दों का प्रयोग करते हुए यह मत प्रकट करना कि सद्गुण 
(अथवा सदवृत्ति ) आत्मा की स्वस्थता है” (अच्छी अवस्था है )अथवा उचित कर्म” 
है अथ्वा ऐसी ही अन्य कोई बात है, तो अपने ही को घोखा देना होगा । इस प्रकार की 
सामान्य परिभाषाओं की अपेक्षा तो सदगुण अथवा भलाई के प्रकारो की गिनती गिना 
देने की पद्धति कही अधिक अच्छी है, जिसका अनुसरण गौगियास्‌ के द्वारा किया गया 
है। अत सब वर्गो के विपय में यह समझा जाना चाहिये कि उनके अपने अपने भलाई 
के विशेष लक्षण होते हैं , एवं यह जो सौफौक्लेस्‌ ने' स्त्रियो के विपय मे कहा है कि 
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“नारी की सुपमा है मौन” इसमें भी सामान्य सत्य निहित है, पर यह सत्य पुरुष के विषय 
में छागू नही होता । (इसी प्रकार यदि वालको के उदाहरण को ले तो) बच्चा जो 
अपरिपक्व होता है तो यह स्पप्ट ही है कि उसकी संदवृत्ति (अथवा भलाई ) केवल अपने 
वर्तमान स्वरूप की अपेक्षा ऐसी (अर्थात्‌ अपरिपक्व ) नहीं होती प्रत्युत उसकी भावी 
परिणति एवं उस परिणत्ति की ओर उसका नेतृत्व करनेवाले गुरु ( पिता ) की अवेक्षा 
अपरिपक्व होती है । ऐसे ही दास की सद्वृत्ति ( >> भलाई ) प्रभु-सवंध सापेक्ष्य है । 


हम यह निर्णय तो स्थापित कर चुके कि दास को जीवन की आवश्यकताओ के लिये 
उपयोगी होना चाहिये । अतएव (उक्त निर्णय से ) यह स्पप्ट ही है कि उनको थोडे से 
ही सदगुण को आवश्यकता है, और वह वास्तव में वस इतना होना चाहिये कि जिससे 
वह कही असयम अथवा भीझुता के कारण अपने कर्तव्य से च्यूत न हो जाय । इस पर 
यह प्रश्न हो सकता है कि जो वात हम कह रहे हैं यदि वह सत्य हो तो क्या शिल्पकारो में 
भी सदगुण की आवश्यकता नही होनी चाहिये , क्योकि वे भी तो श्ञाय असयम के 
कारण अपने काम में त्रुटि किया करते हैं । परन्तु क्या इन दोनो उदाहरणो में वहत 
अधिक अन्तर नही है ”? दास तो अपने स्वामी के जीवन में भागीदार होता है, पर 
शिल्पकार का स्वामी के साथ सबंध इतना समीप का नही, अपेक्षाकृत दूर का होता है । 
उससे अपेक्षित (दास की ) भलाई की मात्रा उतनी ही होती है जितनी मात्रा में वह दासत्व 
के अन्तर्गत रहता है, व्योकि निचले प्रकार के शिल्पी की दासता सीमित प्रकार की 
(अथवा केवल सीमित प्रयोजन के निमित्त) होती है । और फिर (दास और शिल्प- 
कार में एक अन्तर यह भी है कि) दास तो उस वर्ग मे से है जो प्रकृति से ही दासवर्ग 
हे पर न तो कोई मोची इस वर्ग के अन्तात है और न अन्य कोई गिल्‍पी ।" अतएव 
यह स्पप्ट है कि दास में इस उपर्युक्त नैतिक उत्तमता को उत्पन्न करने का मूल कारण 
गृहपति होना चाहिये, पर उसको ऐसा (नैतिक) सरक्षक के रूप मे होना चाहिये न 
कि उस स्वामित्वकला को धारण करनेवाले के रूव में जो सेनक को विशिष्ट कर्तव्यों 
के पालन करने का निर्देश करती है । इसलिए जो लोग कहते है कि दासो से विवेक को 
(विवेकपूर्ण शिक्षण को) दूर रखना चाहिये और उनके प्रति केवल आदेश का ही 
प्रयोग करना चाहिये, वे ठीक नहीं कहते ।'' नैतिक शिक्षा ( अथवा चेतावनी ) 
तो दासो को वच्चो की अपेक्षा कही अधिक दी जानी चाहिये । 


इस वियय का इतना विवेचन पर्याप्त होगा । पति और पत्नी का सवध, माता-पिता 
तथा सतान का सवध,इन सवधो के घटको की पृथक पृथक उत्तमता,घटको के पारस्परिक 
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सम्पक का स्वरूप, उसके गुण एव दोष, इन गुणो की प्राप्ति किस प्रकार की जाय तथा 
इन दोषों से किस प्रकार दूर भागा जाये (इत्यादि) विपयो का विवेचन (शेप रह गया 
है) । इन सबका विवेचन (आगे चलकर) विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओ 
का वर्णन करते समय अवश्यमेव किया जायगा। प्रत्येक गृहस्थी राष्ट्र का (घटक ) 

अग है । यह (पति पत्नी का समाज एवं माता-पिता एवं सन्‍्तान का समाज ) गृहस्थी 
का अग है। प्रत्येक अवयव की उत्तमता का विचार अवयवी की उत्तमता पर दृष्टि 
रखते हुए किया जाना चाहिये। अतएव यदि बच्चो और स्त्रियो की उत्तमता के होने से 
नगर की उत्तमता में कोई अन्तर पडता हो तो बच्चों और स्त्रियों की शिक्षा का विचार 
आरभ करने के पूर्व हमको (समग्र-) नगर के शासन पर अवश्य दृष्टिपात कर लेना चाहिये 
बच्चो और स्त्रियों की उत्तमता के कारण नगर की (अथवा शासन की ) उत्तमता में 
तो अवश्यमेव अन्तर पडना चाहिये क्योकि नारियाँ स्वतत्र व्यक्तियों की सख्या का आधा 
भाग होती है, एवं बालक बडे होकर राष्ट्र के शासन में भागीदार बनते है । (अत 

उपर्युक्त विपयों का विवेचन इस समय स्थग्रित कर दिया गया है ।) 


क्योकि प्रस्तुत विपय (अर्थात्‌ गृहस्थी ) के कुछ अगो (दासता एवं साधनोपलब्धि ) 
का विवेचन हो चुका तथा अन्य अगो ( विवाह, प्रजोत्पादन एव शिक्षा इत्यादि ) का 
विचार आगे किया जायगा अतएवं इस विपय को समाप्त हुआ मानकर अब हम 
नये विपय का विवेचन आरम करें, एवं स्वेप्रथम उन मनीपियो के सिद्धान्तो की समीक्षा 
करें जिन्‍होने श्रेष्ठ ( 55 आदर्श ) शासन-पद्धतियो के विपय मे विचार प्रस्तुत किये है । " 


टिप्पणिएयों 

१ अर्थात गृह-प्रवन्ध-कला आर्थिक की अपेक्षा नेतिक अधिक है। उसका उद्देश्य 
गृहपति, पत्नी, सन्‍्तान एवं दासो के पारस्परिक सबध को अधिक से अधिक उत्तम 
बनाना है। 

२ ग्रीक लोगो में चार नैतिक गण सर्वोपरि माने जाते थे। यह चार गृण हे, 
धति अथवा साहस, सयम, न्याय एव प्रज्ञा। यहाँ अरिस्तू ने दास के समबध म॑ भ्रज्ञा का 
उल्लेख नहों किया है क्योकि वह दास में विवेक की बहुत थोडी सी मात्रा को स्वीकार 
करता है। 

३ सामान्य प्रकार से सभी शासक मौर शासितों के विषय में पूछा जाना चाहिये- 
केवल दास, अथवा स्त्री अथवा बालक के विषय में विज्येष रूप से नहीं । 

४ उदार स्वभाव! के लिये मूल ग्रोक भाषा में “कलोकागाथिया” शब्द आया 
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है जिसका अर्थ “सुन्दर और भला होने का गुण” (कलौस्‌ - सुन्दर, के-- और, अगा- 
थौस्‌ -- भला ) है । 

५. आत्मा के विभिन्न अंजशो का वर्णन आगे चलकर आठवीं पुस्तक के १४ वें 
अध्याय में विस्तारयुरवेंक किया गया है। आत्मा का विवेकी अश शासक और अवि- 
वेकी अश्य शासित माना गया है। 


६. अर्थात्‌ इतनी अल्प मात्रा में होती है कि उसको नहीं के बराबर मानना 
चाहिये । 

७ श्रेष्ठ निर्माता से तात्पयं परिपुर्ण विवेकशक्ति (सदसत्‌ बिचार की छक्ति ) 
तथा उसके द्वारा उपलब्ध होनेवाली नैतिक उत्तमता से है। न्यूमेन ने (द्वितीय भाग 
पृ० २१९) इस विपय में विस्तारपुर्वक विचार किया है। 

८. सॉकातेस्‌ के इस कथन को प्लात न के मेनो नामक ग्रंथ (७१-७३) में देखा 
जा सकता है। 

९. देखो सौफीक्लेस का 'अजाक्ष” नामक नाटक एक्ति २९३। 

१०. अरिस्तू के मत में दास व्यक्ति उस प्राकृतिक मानव-वर्ग में अन्तर्भुक्त है जो 
विवेक से प्राय- शून्य है अतएवं वह विवेकवान्‌ पुरुष के नेतृत्व में उसका दास वनकर 
उसका कार्य करता हैँ। शिल्पी तो ठहराव के अनुसार नियमित समय और सीमित 
प्रयोजन के निमित्त किसी अन्य विवेकवान्‌ व्यक्ति के लिये श्रम किया करते हे । अतएव 
वह दास को अपेक्षा उच्चतर कोटि के व्यक्षत होते है । 

११ स्वामी को केवल अपने उपयोग के निमित्त दास से अपने निर्देशों का पालन 
मात्र नहीं कराना चाहियें, प्रत्युत उसको दास का नैतिक नेता भी होना चाहिये एव 
अपनी सीख के द्वारा दास से रंतिक उत्तमता को भी उत्पक्ष करना चाहिये। 

१२. इस विषय में अरिस्तू ने प्रस्तुत ग्रंथ की अन्तिम दो पुस्तको में कुछ आनुपगिक 
विवेचन अवश्य किया है पर यहाँ पर क। प्रतिज्ञा का पूर्ण निर्वाह नहीं किया गया हे। 

१३. प्रथम पुस्तक के इस अन्तिम जाग ने सपादको के लिये पहेली का काम किया 
हे। प्रथम पुस्तक में अरिस्तू ने जिन विषयो को उठाया था, उनका पूर्णतया विवेचन 
नहीं किया। पति-पत्नी एवं माता-पिता एव बच्चो के सम्बन्धो का विवेचन इस गह 
प्रवन्ध-सम्बन्धी मथखड में होना चाहिये था । पर यह विवेचन अन्तिम पुस्तको में अध्रा 
जसा किया गया है। फिर गाँदो की व्यवस्था का विषय उल्लेख के उपरान्त छोड दिया 

गया हैे। (यद्यपि इस विषय का कुछ विवेचन अर्थेंस के सविधान में किया गया हैं ।) 

इस प्रकरण के अन्तिम अनुच्छेद के विषय में फुछ संपादको का मत यह है कि यह 
सभवतया अरिस्तू को रचना नहीं हैं। किसी पुरातन सपादक ने प्रथम और द्वितीय 
पुस्तक को कडी मिलाने के लिये इन पक्तियो को जोड दिया है। 


द्वितीय पुस्तक 


१ 
संद्धान्तिक व्यवस्थाओ की विवेचना 


तो अब हमारा उद्देश्य यह विचार करना है कि उन लोगो के लिये किस प्रकार 
का राजनीतिक समाज सर्वश्रेष्ठ होगा जो जीवन (की परिस्थितियों ) को प्राय अपनी 
वाछा के अनुसार (बनाये रखने में) समर्थ है । अतएव हमको (इस अपने शासन- 
विधान के अतिरिक्त) अन्य विधानो की भी परीक्षा करनी चाहिये--उन विधानों 
की भी विवेचना करनी चाहिये जो सुशासित कहे जानेवाले नगरो में पाये जाते हैं 
तथा इनसे भिन्न उन अन्य प्रकार के विधानो की भी जो सिद्धान्तवादियों द्वारा निर्माण 
किये गये है तथा आदर की दृष्टि से देखे जाते है । इससे (प्रयम लाभ तो ) यह होगा 
कि हमको यह मालम हो जायगा कि हमारे निरीक्षण के क्षेत्र मे कया उचित और उपयोगी 
है, और (दूसरा लाभ यह होगा कि) हमारा विवेचित झासन-पद्धतियो से भिन्न किसी 
अन्य पद्धति को खोजना इसलिए नही होगा कि हमको सवेथा अपनी चतुरता प्रदर्शन 
करनेवाला समझा जाय प्रत्युत यह अनुसधान हमारे हारा इस कारण अगीक्षत किया 
माना जायगा कि इस समय उपलब्ध होनेवाले शासन-विवान सदोय हूँ । 


जेसा इस प्रकार की विवेचना का स्वाभाविक आरभ होता है पहले ठीक उसी के 
अनुसार आरभ करना चाहिये । (तीन विकल्प सभव है ) (१) या तो राष्ट्र के सदस्यो 
का अवच्यमेव सव वस्तुओं पर समान अधिकार होना चाहिये, (२) या किसी 
वस्तु पर भी समान अन्रिकार नही होना चाहिये, (३) या कुछ पर समान अधिकार होना 
चाहिये और कुछ पर नहीं | दूसरा विकन्प, कि किसी वस्तु पर भी उनका समाना- 
वधिकार नही होना चाहिये स्पप्ट ही असभव है, * नगर की सधटना में स्वयमेव 
एक प्रकार के समुदाय का भाव सन्निहित रहता है, तथा एक ही नगर के नागरिक होने 
में अवण्य ही जारभ से ही एक स्थान पर सामहिक सर्प में मिलकर रहने का भाव भी 
लगा नहता है। एक नगर का स्थान एक ही होता है और उस नगर के नागरिक उस 
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स्थान में भागीदार होते है । (पर प्रथम और तृतीय विकल्पो में से किसको स्वीकार 
किया जाय यह प्रइन होष रह जाता है। ) क्‍या किसी सुव्यवस्थित नगर-राष्ट्र में 
उन सब वस्तुओ पर सब नागरिको का समान अधिकार होना चाहिये जिनपर उनका 
समान अधिकार होना समव है अथवा कुछ पर समान अधिकार होना चाहिये और कुछ 
पर नही ” क्योकि ऐसा होना सभव है कि नागरिको का बच्चों, स्त्रियों और सम्पत्ति 
पर, परस्पर समान अधिकार हो | सॉक्रातेस ने प्लातोन की पौलितेइया (आदशे 
नगर-व्यवस्था ) नामक पुस्तक में ऐसी ही योजना प्रस्तुत करते हुए कहा है कि बच्चों 
और स्त्रियो पर सब नागरिको का समान अधिकार' होना चाहिये और सम्पत्ति 
पर भी । अब प्रशन यह है कि इन दोनो नियमो में से अधिक अच्छा कौन है, (पृथक्‌ 
परिवार एवं व्यक्तिगत सम्पत्तिवाली) वर्तमान अवस्था का नियम या प्लातोन की 
पुस्तक में लिखित नियम ? 


टिप्परणियों 


१ राजनीतिक सघटना के श्रेष्ठ रूप की कल्पना दो प्रकार से की जा सकती है। 
एक तो इस प्रकार से विचार किया जा सकता है कि किसी विद्यमान परिस्थिति में किस 
प्रकार की सघटना श्रेष्ठ होगी । दूसरे इस प्रकार विचार फिया जा सकता है कि किसी 
भी परिस्थिति से निरपेक्ष श्रेष्ठ राजनीतिक सघटना फिस प्रकार की होगी । प्रथम 
प्रकार का विचार प्रस्तुत ग्रथ की ४ से लेकर ६ तक पुस्तको में किया गया है एव दूसरे 
प्रकार का विचार अन्तिम दो पुरतक्षों में प्रस्तुत किया गया है। प्रस्तुत पुस्तक के पुर्वार्ध 
में ग्रथकार ने अन्य लेखको द्वारा प्रस्तुत परिस्थिति निरपेक्ष श्रेष्ठ ब्यवस्थाओ की आलो- 
चना प्रस्तुत को है। 

२ कहते हे कि अरिस्तू ने अपने शिष्यो एवं सहायको के द्वारा १५८ नगर- 
सविधानो का रुग्रह किया था। इनमें से अब तक केवल अर्थेंस का सविधान ही अशत* 
खडित रूप में उपलब्ध हो सका है। 

३ सिद्धान्तवादियों से तात्पर्य प्लातोन इत्यादि ऐसे दार्शनिको से है जिन्होंने 
वास्तविक शासन-कार्य से कुछ भी सबध न रखते हुए आदर्श शासन-द्यवस्था की 
विवेचना की है। अरिस्तू ने वास्तविक नगर-सविधानों एवं सिद्धान्तवादी आदर्श 
सविधानों का परीक्षण करके अन्त में अपने मतानुसार श्रेष्ठ शासन-पद्धति का स्वरूप 
प्रस्तुत किया है । 


पे 


अरिस्तू की राजनीति न 


४, प्लातं न की 'पौलितेया” नामक पुस्तक उत्तकी अमर रचना है। इस पुस्तक 
का लेटित नाम “रिपव्लिक मूल ग्रोक ताम 'पौलितेदया को अपेक्षा अधिक प्रसिद्ध 
हो गया है । इसका मूल ग्रीक से हिन्दी अतुवाद प्रस्तुत अनुवादक नें कर दिपा हे और 
घह हिन्दी साहित्य-सम्प्ेलन द्वारा प्रकाशित हो चुका है। हिन्दी में पुस्तक का नाम 
“आदर्श नगर-च्यवस्था है । 

५. बच्चो और स्त्रियों पर नागरिकों के समान अधिकार का विवेचव “आदर्श 
त्गर-व्यवस्था” की चौथी और पांचवों पुस्तको में हुआ है । 

प्रयम पुस्तक के अन्त और हितीय के आरमभ में तर्कंसम्मत सगति का अभाव है। 
इस तथ्य को प्राय सभी दीकाकारों और आल्ोचको ने स्वीकार किया है। 


हु 


हि. 


राष्ट्र की एकता इष्ट हुं या नहीं ? 


स्त्रियो पर सवके समानाधिकार में अन्य वहुत सी कठिनाइयोँ तो है ही पर 
निम्नलिखित कठिनाइयाँ विशेष हैं। जिस उह्ण्य के लिये सॉक्रातेस इस सिद्धान्त को 
विधि हारा स्थापित करने की माँग करता है, वह स्पप्ट ही स्वय उसकी युवतियों से 
भलीभाति प्रतिपादित नही ठहरता । और फिर उसने नमर-राष्ट्र के लिये जिस चरम 
लक्ष्य को आवश्यक बतलाया है, उसके सावन स्वरूप भी यह योजना (जैसी यह उपयुक्त 
संवाद में कही गई है) अव्यवहाय है । इस पर भी (तुर्रा यह है) कि उसने यह कही नह 
बतलाया है कि इस योजना की व्याख्या (अयवा सीमा-निर्वा रण) किस प्रकार से हो। 
मे सॉक्रातेस की उस प्रतिज्ञा का कयन कर रहा हैं जिसको आवारनूत उह्देष्य मानकर 
उसकी सारी विदेचना चलती है कि “समग्र राष्ट्र की अधिक से अधिक एकता सर्वोच्च 
भलाई है ।” तथापि इतना तो स्पप्ट है कि इस (एकत्ता की) दिशा में प्रगति करते 
करते कोई भी नगर इतना एकीमूत हो सकता है कि वह विलकुछ भी नगरस्प न 
रह जाय । नगर तो स्वभाव से ही वहुत्वमय (अर्थात्‌ बहुत से घटकों से निर्मित) 
होता है। अधिकाधिक एकता की ओर बढ़ते जाने पर तो वह प्रयम तो नगर से 
कुटुम्ब में और तलच्चात्‌ कुदुम्ब से एक व्यक्ति के रूए में बदल जायगा , क्यो्ति 
नगर को अपेल्षा कुटुम्च एक बढ़कर इकाई होता है और व्यक्ति कुटुम्च से भी 
घटकर इकाई है, ऐसा कह सकते है । अतएवं यदि यह (पूर्ण एकता की प्राष्ति) 
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स्थान में भागीदार होते हैं । (पर प्रथम और तृतीय विकल्पो में से किसको स्वीकार 
किया जाय यह प्रश्न शेप रह जाता है। ) कया किसी सुव्यवस्थित नगर-राष्ट्र में 
उन सब वस्तुओ पर सब नागरिकों का समान अधिकार होना चाहिये जिनपर उनका 
समान अधिकार होना सभमव है अथवा कुछ पर समान अधिकार होना चाहिये और कुछ 
पर नही ? क्योकि ऐसा होना सभव है कि नागरिकों का बच्चों, स्त्रियों और सम्पत्ति 
पर, परस्पर समान अधिकार हो | सॉक्रातेस ने प्लातोन की पौलितेइया' (आदशे 
नगर-व्यवस्था ) नामक पुस्तक में ऐसी ही योजना प्रस्तुत करते हुए कहा है कि बच्चों 
और  स्त्रियो पर सब नागरिको का समान अधिकार होना चाहिये और सम्पत्ति 
प्र भी । अब प्रश्न यह है कि इन दोनो नियमो में से अधिक अच्छा कौन है, (पृथक 
परिवार एवं व्यक्तिगत सम्पत्तिवाली ) वर्तमान अवस्था का नियम या प्लातोन की 
पुस्तक में लिखित नियम ? 


टिप्पणियों 


१ राजनीतिक सघटना के श्रेष्ठ रूप फी कल्पना दो प्रकार से की जा सकतो है । 
एक तो इस प्रकार से विचार किया जा सकता है कि किसी विद्यमान परिस्थिति में किस 
प्रकार की सघटना श्रेष्ठ होगी । दूसरे इस प्रकार विचार किया जा सकता है कि किसी 
भी परिस्थिति से निरपेक्ष श्रेष्ठ राजनीतिक सघटना किस प्रकार की होगी । प्रथम 
प्रकार का विचार प्रस्तुत ग्रथ की ४ से लेकर ६ तक पुस्तकों में किया गया है एच दूसरे 
प्रकार का विचार अन्तिम वो पुरतको में प्रस्तुत किया गया है। प्रस्तुत पुस्तक के पुर 
में ग्रथकार ने अन्य लेखकों द्वारा प्रस्तुत परिस्थिति निरपेक्ष श्रेष्ठ ज्यवस्थाओं फी आलो- 
चना प्रस्तुत की हे । 

२ कहते है कि अरिस्तू ने अपने शिष्यो एवं सहायको के द्वारा १५८ नगर- 
सविधानो का रुग्रह किया था। इनमें से अब तक केवल अथेंस का सविधान ही अशत 
खडित रूप में उपलब्ध हो सका है। 

३ सिद्धान्तवादियो से तात्पर्य प्लातोन इत्यादि ऐसे दाशंनिकों से है जिन्होंने 
वास्तविक शासन-कार्य से कुछ भी सबंध न रखते हुए आदर्श शासन-व्यवस्था फी 
विवेचना की है। अरिस्तु ने वास्तविक नगर-सविधानो एव सिद्धान्तवादी आदर्श 
सविधानो का परीक्षण करके अस्त में अपने मतानुसार श्रेष्ठ शासन-पद्धति का स्वरूप 
प्रस्तुत किया है । 


अरिस्तू की राजनीति १३३ 


४. प्लात न की “पौलितेइया” मामक पुस्तक उसकी अमर रचना है। इस पुस्तक 
का ऊँटिन नाम “रिपव्लिक” सूल ग्रीक नाम “पौलितेदया” की अवेक्षा अधिक प्रश्तिद्ध 
हो गया है । इसका मूल ग्रीक से हिन्दी अनुवाद प्रस्चुत अनुवादक से कर दिया है ओर 
पह हिन्दी साहित्य-सम्मेलन हारा प्रकाशित हो चुका है। हिन्दी सें पुस्तक का नाम 
“आदर्श नगर-व्यवस्था है । 

५ बच्चो और स्त्रियों पर नागरिको के समान अधिकार का विवेचन “आदर्श 
मगर-व्यवस्था” की चौथी और पाँचर्वों पुस्तकों में हुआ है । 

प्रथम पुस्तक के अन्त और द्वितीय के भारंभ में तर्कसम्पत संग ति का अभाष हे । 
इस तथ्य को प्रायः सभी टीकाकारों और आलोचको ने स्वोकार किया है। 


्‌ 


राष्ट्र की एकता इष्ट हे या नही ” 


स्त्रियों पर सबके समानाधिकार में अन्य बहुत सी कठिनाइ्थां तो हैँ ही पर 
निम्नलिखित कठिनाइयाँ विशेष हैं। जिस उद्देश्य के लिये सॉक्रातेस इस सिद्धान्त को 
विधि द्वारा स्थापित करने की माँग करता है, वह स्पष्ट ही स्त्रय उसकी युक्तियी से 
भलीभाति प्रतिपादित नही ठहरता । और फिर उसने नगर-राप्ट्र के लिये जिस चरम 
लक्ष्य को आवश्यक बतलाया है, उसके साधन स्वरूप भी यह योजना (जैसी यह उपर्युक्त 
सवाद में कही गई है) अव्यवहाये है। इस पर भी (तुर्रा यह है) कि उसने बह कही नहीं 
बतलाया है कि इस योजचा की व्याख्या (अयवा सीमा-निर्वा रण) किस प्रकार से हो। 
में सॉक्रातेस की उस प्रतिज्ञा का कयन कर रहा हैँ जिसको आवारभूत उहंध्य मानकर 
उसकी सारी विवेचना चलती है कि समग्र राप्ट्र की अधिक से अधिक एकता सर्वोच्च 
भलाई है । तथापि इतना तो स्पष्ट है कि इस (एकता की) दिश्ला में प्रगति करते 
करते कोई भी नगर इतना एकीमत हो सकता है कि चह बिलकुल भी नगरमप न 
रह जाय । नगर तो स्वभाव से ही वहुत्वमय (अर्थात्‌ बहत से घटकों से निर्मित) 
होता है। अधिकाधिक एकता की ओर बढ्ते जाने पर तो वह प्रथम तो नगर से 
कुटुम्ब में और तत्पण्चात्‌ कुटुम्ब से एक व्यक्ति के सत्र में बदल जायगा , वंधोकि 
नगर की अपेला कुटुम्ब एक बढ्कर इकाई होता है और व्यक्ति कुटुम्त्र से भी 
वढकर इकाई है, ऐसा कह सकते है । अतएवं यदि यह [पूर्ण एकता की प्राप्ति) 


१३४ अरिस्तू की राजनीति 


सभव भी हो तो भी उसको (प्राप्त) नही करना चाहिये, क्योकि यह तो नगर 
का विनाश करना होगा ।' 
ओर फिर, नगर केवल बहुत से मनुष्यो से ही तो नही बन जाता, प्रत्युत उसका 
निर्माण तो विभिन्न प्रकार के मनुृष्यो से होता है, क्योकि एक ही प्रकार के मनुष्यो से 
वह नही बन सकता । सेन्य-सम्मिलन और नगर एक दूसरे से पृथक वस्तुएँ हैं । सैन्य- 
सम्मिलन स्वभाव से ही पारस्परिक सहायता के निमित्त होता है, इसकी उपयोगिता 
(चाहे इसके घटको में गुणात्मक अन्तर न भी हो) इस बात पर निर्भर रहती है कि 
सैन्यवल की मात्रा कितनी है, इसकी द्या तुला के पलडे को झुका देनेवाले भार के समान 
है । इसी प्रकार, जब किसी कबीले (अर्थात्‌ गोत्र ) के लोग पृथक पृथक गाँवों मैं 
(बिखरे हुए) निवास नही करते, प्रत्युत उस अवस्था में रहते हैँ जिसमें अर्कादिया- 
निवासी रहते है, तव नगर और कबीले में भी अन्तर होता है। (सैन्य-सम्मिलन एवं 
कवीले जंसे समृहो के प्रतिकूल ) नगर की एकता का निर्माण जिन घटको (अथवा तत्त्वो ) 
से होता है उसमें प्रकार-भेद होना चाहिये । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि भत्येक 
राष्ट्र का त्राण (भला ) इसी में है कि उसका प्रत्येक घटक अन्य घटको के प्रति उतना 
प्रतिदान दे जितना उसने उनसे प्राप्त किया है। यह सिद्धान्त आचारश्ञास्त्र (ऐथिक्स ) ' 
नामक ग्रथ में पहले ही वर्णन किया जा चुका है। यह ऐसा सिद्धात है जो स्वतत्र एव 
समान स्थितिवाले व्यक्तियों में भी अवश्यमेव व्यवहार में आना चाहिये (चाहे वे अभिन्न 
जैसे प्रतीत क्यो न होते हो ) । वे सब के सब तो एक समय एक साथ शासन कर नही 
सकते, अतएव उनमें से प्रत्येक को प्रतिवर्ष---अथवा अन्य किसी पर्याय-क्रम से अन्य 
कालावधि तक---शासक (अथवा शासित ) पद को स्वीकार करना पडेगा । इस योजना 
के अनुसार (बारी वारी से) सब (नागरिक) शासन कर सकेंगे , (पर यह होगा 
इस प्रकार) जैसे मानो चर्मकार और बढई आपस में अपनी वृत्ति बदल छे और एक ही 
मानव-वर्ग सर्वदा के लिये चर्मकार और बढई न बना रहे (प्रत्युत वारी वारी से सभी 
चर्मकार और वबढई बन जायें) । वास्तव में, अधिक अच्छा तो यही होगा कि जिस 
नियम का अनुसरण (विविध शिल्पो में किया जाता है---अर्थात्‌ बढ़ई अन्त तक बढई 
ही वना रहता है) उसी का अनुसरण राजनीतिक समुदाय के सबंध में भी हो, स्पप्ट 
है कि इस दृष्टिकोण के अनुसार, यदि सभव हो तो, अधिक अच्छा यही होगा कि एक 
ही मानव-वर्ग सर्वंदा शासन करता रहे । परन्तु जहाँ सव नागरिको की प्राकृतिक समानता 
के कारण ऐसा सभव न हो---और साथ ही न्‍यायोचित भी तो यही है कि चाहे 
आसन करना भला हो चाहे वुरा, सव नागरिक इसमें भागीदार हो--तो वहाँ भी 


अरिस्तू की राजनीति 2. 


उपर्युक्त सिद्धान्त का अनुकरण अथवा अधिक से अधिक उसके समीप पहुँचना इस प्रकार 
सभव हो सकता है कि वरावरीवाले व्यक्ति वारी वारी से शासनाधिकार पद से अवकाण 
ग्रहण करते रहे, और शासन-पद पर स्थिति के काल को छोडकर, सब की स्थिति एक 
समान हो (अर्थात्‌ सव का पारस्परिक व्यवहार एक सा हो) । अर्थात्‌ इस प्रकार से, 
वारी बारी से कुछ लोग जासन करे और कुछ शासित हो, मानो वे कुछ समय के लिये 
(परस्पर एक समान न रहकर ) भिन्न व्यक्ति हो गये हो। इसी प्रकार जो छोग गासना- 
रूढ होते हैं उनमें भी परस्पर भेद रहता है, किसी को एक प्रकार का अधिकार-पद प्राप्त 
होता है, किसी का दूसरे प्रकार का (जिससे यह स्पप्ट सिद्ध हो गया कि प्रकार-भेद 
नगर-राज्य की सघटना के लिये परमावण्यक है) ।' 

उपर्युवत विचारों से यह वात प्रत्यक्ष हो गई कि नगर प्रकृत्या उस अर्थ में एकीमत 
नही होता जिस अर्थ में कुछ लोग उसको इकाई कहते है, और दूसरे यह भी स्पप्ट 
हो गया कि जिस वात को नगर की सबसे वडी भलाई कहा जाता है वह वास्तव में उसका 
विनाश है ।* परन्तु इतना तो निग्चयमेव कहा जा सकता है कि प्रत्येक वस्तु की भलाई 
तो वह होती है जो उसकी रक्षा करती है । फिर एक और दृष्टि-कोण से भी यह स्पण्ट 
सिद्ध किया जा सकता है कि नगर के अतिगामी एकीकरण की यह चेप्टा कोई अच्छी 
नीति नही है । गृहस्थी (अथवा कुटुम्ब ) एक अकेले व्यक्ति की अपेक्षा अधिक आत्म- 
निर्भर है, एवं नगर गृहस्थी की अपेक्षा । पर नगर इस (पूर्ण आत्मनिर्भरता के) 
लक्ष्य को तभी प्राप्त कर सकता है और वास्तविक (नगर के) अस्तित्व को तभी 
लाभ कर सकता है जब कि नगर को सघटित करनेवाला समुदाय वढकर इतना वडा 
(ओर इतना विविध ) हो जाय कि वास्तव में पूर्णतया आत्मनिर्भर हो सके । अतएव 
यदि अपेक्षाकृत अधिक आत्मनिर्भरता वाछनीय हो तो (यह मानना पटेगा ) कि एकना 
को स्वल्प मात्रा ही अधिक मात्रा की अपेक्षा अधिक इप्ट है । 

टिप्पणियां 

१. यहाँ अरिस्तू अपने गुरु प्लातोन के राज्य की एकता के सिद्धान्त का प्रत्याख्यान 
दो युक्तियो के आधार पर करता है। प्रथम दो प्लातोन यह सिद्ध नहीं कर सका कि 
एकता राज्य का समुचित उद्देश्य होना चाहिये; दूसरे जिन उपायो से इस एकता को 
प्राप्त करने की राय दी गयी है वे इसके लिये समुपयुक्त नहीं हें और स्वय अपने में भी 
व्यवहार्य नहीं ह । 

२ राज्य दी एकता का सिद्धान्त प्लातोन की “आद्ईय नगर-व्यवस्यथा' में पाँचवी 
पुस्तक में आया है । देखो हिन्दी अनुवाद पु० ३४२॥ 
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३ राज्य और राजनीतिक दलों की आत्यन्तिकी एकता फो समय-समय पर बडा 
बल दिया गया है। हमारे समय में फासिस्ट राष्ट्र राज्य की एकता एवं रूसी साम्यवादी 
दल अपनी दलंगत एकता पर बहुत ज़ोर देते रहे हें। बोल्शेविक दल तो अपनी उ मा 
अभेद्य-चट्टान (77070॥] ) से देना पसद करता है। पर अरिस्तू को ऐसी एकता 
अभीष्ट नहीं है। 


४ नगर में विविधता होनी चाहिये । नगर-निवासियो की कार्य-क्षमता विभिन्न 
प्रकार की होनी चाहिये जिससे उनके हारा किये जानेवा ले कार्य परस्पर पुरक बनकर 
नगर को पुर्णतया आत्मनिर्भर बना सकें। 


५ देखो 'एथिक्स” ५५४४ 


६ यद्यपि स्वतत्न नागरिकों की स्थिति एक समान होती है तथापि जब जनतत्र 
पद्धति के अनुसार उनमें बारी-बारी से कुछ शासन करते हूं और अन्य शासित होते 
है तो उनमें प्रकार-भेद हो हो जाता है । फिर शासन-कार्य फे निमित्त पदारूढ़ व्यवितयों 
में भी भेद रहता है । इससे अरिस्तु यह सिद्ध करता है कि राज्य की सघदना में 
विविधता परमावद्यक है । 


७ यदि एकता के सिद्धान्त को उसकी चरम-परिणति तक पहुँचाया जाय, तो 
निशचयमेव परिणाम यहो होगा । अतएव अरिस्तू राज्य का लक्ष्य एकता न मानकर 
आत्मनिर्भरता मानता है । एकता-सबघी सिद्धान्तो के भयावह परिणामों को देखकर 
आजकल राजनीति के क्षेत्र में अनेकताबाद अथवा बहुसमुदायवाद का भी प्रतिपादन 
किया जाने लगा है। 


३ 
स्त्रियो और बच्चो के समानाधिकार की आलोचना 


परन्तु यदि यही मान लिया जाय कि एकता की अधिक से अधिक मात्रा प्राप्त 
कर लेना ही किसी समाज के लिये सबसे अधिक हितकर है, तो भी, सब मनुप्यो के एक 
साथ (एक ही वस्तु के सबंध) में मम' (मेरा) तथा 'न मम (मेरा नही) कहने भर 
से' इस एकता को सिद्ध हुआ प्रदर्शित नही किया गया है, जब कि सॉक्रातेस के मतानुसार 
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ऐसा कहना किसी राज्य की चरम एकता का चिह्न है। (कारण यह है कि) 
'सब' रब्द दृथर्थक है। यदि सर्वा का अर्थ हो एक एक करके सब व्यक्ति! तब तो 
स्यात्‌ सॉक्रातेस का लक्ष्य समधिक मात्रा में सिद्ध हो जाय , (इस अये के अनुसार ) 

प्रत्येक मनुप्य एक ही व्यक्ति को अपना पुत्र, एक ही व्यक्ति को अपनी पत्नी कहेगा, 
और ऐसा ही अपनी धन-सम्पत्ति एवं अन्य उन सब वस्तुओं के विपय में कहेंगा जो उसको 
भागवेय हूँ । परन्तु जो लोग स्त्रियो और वच्चों पर समान अधिकार रखनेवाले है 
वे सर्व शब्द का प्रयोग इस अर्थ में नही करेगे , वे तो सब' का अर्थ करेंगे (सब एक साथ 
मिलकर” न कि सब व्यक्तिश् ” । सम्पत्ति के विपय में भी यह वात लागू होगी , 

सव उसको 'मर्मा (मेरी) कहेंगे पर उनका तात्पर्य होगा सामूहिक रूप मे ('सधश ) 

मेरी न कि व्यक्तिश । इसलिए यह स्पप्ट है कि सव' शब्द के प्रयोग में कुछ न कुछ 
हेत्वाभास! है। उभय, विपम और सम' इत्यादि कुछ इसी प्रकार के शब्दों के 
समान यह सब '' शब्द भी दृयर्थेक है एव इसी दृचर्थकता के कारण (न केवल व्यावहारिक 
जीवन 'में प्रत्युत) शास्त्रार्थो (<-विवेचनो) में भी विवादपूर्ण तर्कयुक्तियो को उत्पन्न 
कर देता है | अत यह जो सूत्र है कि "सब मनुष्य एक साथ (एक ही वस्तु के सबध ) में 
मम अथवा न मम कहे, यह व्यक्तिश वाले अर्थ में त्तो बडा अच्छा है परन्तु अव्यवहार्य 
हैं और दूसरे 'सामूहिक' अर्थ में किसी भी प्रकार सगतिकरण (अथवा समन्वय ) की 
ओर ले जानेबाला नहीं है। 


इस सूत्र से इसके अतिरिक्त एक और हानि भी हो सकती है । जो वस्तु अधिकतम 
सख्यावाले मनृप्यो की सामान्य सम्पत्ति होती है उसकी सवसे कम चिन्ता की जाती 
है ।' जो वस्तु अपनी होती है मनुप्य उसकी चिन्ता बहुत किया करते है, जो सामान्य 
अधिकार की वस्तु होती है उसकी चिन्ता अपेक्षाकृत बहुत कम की जाती है , अथवा 
उसकी चिन्ता वे उतनी ही करते हैँ जितना उनका उससे व्यक्तिगत सवध होता है । 
असावधानी का अन्य कोई कारण न होने पर भी सव कोई उस कत्तंव्य की अवहेलना 
किया करते हूँ जिसकी चिन्ता दूसरी को (भी) करनी होती है , जैसा कि गृह परिचारको 
में कभी कभी देखा जाता हैँ कि सेवको की अधिक सख्या कम सख्या से कम सहायक सिद्ध 
होती है। (प्लावोन के मतानुसार) प्रत्येक नागरिक के सहस्रो पुत्र होंगे, पर वे 
व्यक्तिण प्रत्येक नागरिक के अपने पुत्र नहीं होगे । कोई भी पुत्र और प्रत्येक पृत्र 
सामान्य भाव से किसी भी ओर प्रत्येक पिता का पुत्र होगा, इसी कारण सब के हारा 
एक समान उसकी बहुत कम चिन्ता की जायगी । 


१३८ अरिस्तू फी राजनीति 


फिर इस सिद्धान्त के विरुद्ध एक और आपत्ति यह भी है कि प्रत्येक नागरिक जब 
किसी सम्पन्न अथवा विपन्न बच्चे के सवध में भेरा” शब्द का प्रयोग करेगा तो वह 
अशत ही ऐसा करेगा । उसका यह तात्पयं नही होगा कि बच्चा पूर्णतया मेरा है 
वल्कि यह होगा कि नागरिको की सम्पूर्ण सख्या द्वारा निर्धारित अभ में ही वह बच्चा 
मेरा है। जब कोई यह कह्टेगा कि “वह लडका मेरा है” अथवा 'अमुकामुक का है” 
तो 'मेरा अथवा 'अमुकामुक का” इन शब्दों का सवध समग्र नागरिकों की सख्या से 
टोगा--सहसत्र नागरिकों से होगा अथवा जितनी भी नागरिकों की सख्या होगी उतनी 
ही सख्या से होगा। ओर इतने (अश) में भी वह सशयालरू ही वना रहेगा 
क्योकि यह बात तो अज्ञात (अस्पप्ट ) ही रहेगी कि पुत्र वास्तव में किससे उत्पन्न हुआ 
था (और किससे नही ) अथवा उत्पन्न होकर जीवित भी रहा या नहीं । पर अधिक 
भली वात कोन सी है--कक्‍्या दो हजार अथवा दस हजार व्यक्तियों में से प्रत्येक का इस 
आशिक अथ॑ में किसी बच्चे को 'मेरा' कहना अधिक अच्छा है, अथवा प्रत्येक का उस 
पृणार्थ में मेरा कहना जिस अर्थ में यह शब्द इस रामय सामान्यतया राष्ट्रो मे व्यवहार 
मे आ रहा है ” सामान्य रीति के अनुसार एक ही व्यक्ति एक मनुप्य के द्वारा अपना 
पुत्र कहा जाता है, उसी को दूसरा व्यक्ति अपना भाई,चचेरा भाई अथवा ज्ञातिबन्धु- 
अर्थात्‌ अपना अथवा अपने किसी सबंधी का विवाह के नाते से सवधी मानता है 
तथा और कीई अन्य व्यक्ति उसी को अपना सगोत्र अथवा कवीलेवाला मानता है ।' 


इस (सामान्य) प्रकार से किसी का वास्तविक चचेरा भाई होना (प्लातोनी पद्धति के 


अनुसार ) किसी के पुत्र होने की अपेक्षा कित्तना अधिक अच्छा है । और फिर (प्लातोनी 
पद्धति के अनुसार भी तो ) कोई ऐसा उपाय सभव नही है जो भाइयो, लंडको, पिताओं 
“और माताओ को स्वत ही अपने सबधियों को पहचानने से रोक सक । बच्चों और 
माता-पिताओ में जो समानताएँ पाई जाती है उनके आधार पर वे अवश्य ही अपने 
पारस्परिक सबंध के विपय में अनुमान निकालते रहेगे । पृथ्वी का परिभ्रमण करके 
उसका वृत्तान्त लिखनेवाले व्यक्तियो का कहना है कि वास्तविक जीवन मे ऐसी घट- 
नाएँ सचमुच घटती रहती है । उनके कथनानुसार उत्तरी लीबिया के कुछ निवासियों 
में स्त्रियां सामान्यगामिनी होती हू , तथापि वहाँ उत्पन्न हुए बच्चे भी पिता के सादृश्य 
के आधार पर पहचानकर पृथक कर लिये जाते है । सच तो यह हे कि कुछ स्त्रियाँ 
ऐसी होती है जिनमे अन्य पशुओ की मादाओ--जैसे घोडियो और गायो--के समान 
पितृतुल्य सन्तान पैदा करने की प्रवल प्रवृत्ति होती है । फार्मालिया प्रदेश की “दिकइया” 
( सत्यथादात्री ) नामक घोडी इस तथ्य का एक अच्छा उदाहरण है | 


अरिस्तू की राजनीति १३९ 
टिप्पणियाँ 


१. इस सृत्र का उल्लेख प्लातोन की आदर्श नगर-व्यवस्था नामक पुस्तक के 
पाँचवें अध्याय में हुआ है। देखो हिन्दी अनुवाद पु० २४३॥। संसार में अधिकाश 
झगडे सकुचित मसता के कारण होते हे । ज़्र, जोरू और जमीन की सस्ता ससार को 
सब कलहो की मूल है। प्लातोन ने साम्यवाद' द्वारा इसका निराकरण करने का आदर्श 
प्रस्तुत किया था। अरिस्तू यहाँ बच्चो और स्त्रियों पर समानाधिकार' के सिद्धान्त 
की आलोचना कर रहा है। इस विषय को भली भांति समझने के लिये आदर्श नगर- 
व्यवस्था” के पाँचवें अध्याय से परिचित होता आवश्यक है। 


२. भरिस्तु यूरोप में तर्कशास्त्र का जन्मदाता माना जाता है। कुछ आलोचक 
उसको विद्ववभभर में तर्कंशास्त्र का प्रयम लेखक मानते हूँ । यहाँ वह कुछ शब्दों के सहित'' 
(/0]]2200ए८ और व्यष्टिश, --90807/ 0:ए८ प्रयोगो के भेद को स्पष्ट कर 
रहा हे । 


३. भारतवर्ष इस दिद्या में अरिस्तु के समय के यूनान के समान है। हमारे देश 
में सावंजनिक सम्पत्ति का बहुत दुरुपयोग किया जाता है। 


४. प्लातोन ने आदशें नगर-व्यवस्था' में यह बतलाया है कि जो बच्चे निकस्मे 
अथवा अक्षम उत्पन्न हो उनको दूर कर दिया ( >>नष्ट कर दिया ? ) जाना चाहिये । 


५. अरिस्तू का तात्पर्य यह है कि सामान्यतया नागरिको के प्राकृतिक सबघ मनुष्यो 
के जीवन फो अपनी सुस्पष्ट बहुविधता के कारण सम्पन्न बनाने में सहायक होते हुं । 
स्वभाविक सबंध सुनिश्चित, सीमित ओर सान्द्र होते हे । पर प्लातोनी पद्धति के सबध 
अनिश्चित एवं साद्द्रताहीन होगे। उनसे मनुष्य का जीवन भावश्यून्य और वर्णशन्य 
हो जायगा। रूस का बोल्शेबिक साम्यवाद भी इस दिशा में प्लातोन की पद्धति को 
रवीकार नहीं कर सका। 


६ यह कथन सभवतया हेरोदोतस के आधार पर आश्रित है। पर पदश्चात्कालीन 
खोज के अनुसार यह कथन ठोक नहों है। लीविया निवासी प्राय. एकगामी थे, स्त्रियाँ 


भी पुरुष भी । मूल पुस्तक का कथन अपवाद स्वरूप भले ही घढित हुआ हो, 
सामूहिक रूप में ऐसा नहीं था। 


७. इस धोड़ी को यथादात्री इसलिये कहा जाता था कि इसका सम्पर्क (सहवास) 
जैसे नर से होता था, यह वेसा ही बच्चा देती थी। 


१४० अरिस्तू की राजनोति 


७ 
पूव विषय की और झालोचना 


इतना ही नही, प्रत्युत इस स्त्रियो और बच्चो के समानाधिकार के नियम मे 
छससे भी बढ़कर अन्य कुछ ऐसी कठिनाइयाँ है, जिनका किसी भी प्रकार की साव- 
धानी से सामना करना इस प्रकार के समाज-निर्माताओ के लिये सरल काम नही होगा । 
उदाहरण के लिये हम जान-बूझकर (तथा अनजाने में भी ) किये हुए प्रहारो, हत्याओ, 
लडाई एव निनन्‍्दा ( >> गाली गलोज ) को ले सकते हैं । यह सब ऐसे अपराध हैं कि जो 
पिता माता अथवा निकट सबवधियो के प्रति किये जाने पर प्राकृतिक (+-सहज ) श्रद्धा 
की भावना को भग करते है, पर जब उपर्युक्त सब्ध न रखनेवाले व्यक्तियो के प्रति 
किये जाते हैं तो उतने अपावन नही होते। और फिर (सबंध का ) ज्ञान रहने की अपेक्षा 
उसके विपय में अनजान रहने पर यह अपराध अवश्य ही अधिक घटित होगे , 
तथा जानकारी में घटित होने पर ऐसे अपराधो का रीतिविहित प्रायश्चित्त सभव हे, 
परन्तु अनजाने में हो जाने पर तो कुछ भी नही किया जा सकता। किर यह भी कितनी 
अनोखी (अथवा असगत ) बात हे कि बच्चो को सबकी सामान्य सन्‍्तान वना देने के 
पश्चात्‌ (सॉक्रातेस ) अधिक आयुवाले प्रेमियो को उन बच्चो के साथ कायिक सभोग' 
मात्र से तो रोके, परन्तु (सबंध के अजान के कारण यो ही हो जानेवाले) पिता के 
पुत्र के साथ, एवं भाई के भाई के साथ प्रणय एव आतरग्य को बाध्ति न करे । पिता 
एव पुत्र तथा भाई और भाई की प्रीति एव अतरगता से बढकर अशोभन बात और 
कुछ हो ही नही सकती , क्योकि समागम के बिना भी तो इस प्रकार का प्रेम अनुचित है । 
फिर यह भी अनोखी वात है कि वह तज्जनित आनन्द की अतिशय उत्कटता के 
एक-मात्र कारण के आधार पर (पुरुष) प्रेमियो के कायिक समागम का तो निपेध 
(वर्जन) कर दे, पर इस बात मे उसको कुछ अन्तर न प्रतीत हो कि प्रेमी पिता पूत्र 
हैं अथवा भाई भाई हूँ ।” 
स्त्रियों ओर वच्चो पर सबका समानाधिकार (शासन करनेवाले) राप्ट्र-रक्षको 
को अपेक्षा (शासित होनेवाले ) किसानो के लिये उपयुक्त प्रतीत होता हे , क्योकि 
वच्चो और स्त्रियों पर समानाधिकार होने पर पारस्परिक प्रेमभाव अमेक्षाकृत कम हो 
जाता है, तथा इसलिए कि शासित लोग आज्ञाकारी बने रहे ओर कान्ति न कर बैठे, 
ऐसा ही होना भी चाहिये। सामान्यतया प्लातोन की इस व्यवस्था का परिणाम 


अरिस्तू की राजनीति 2 


अवच्य ही उस परिणाम के नितान्त विपरीत होगा जो भले प्रकार से विहित और 
व्यवस्थित कानूनों से उत्पन्न होना चाहिये, (इतना ही नही ) प्रत्युत उस उद्देश्य के भी 
विरुद्ध होगा जिसके लिये सॉक्रातेस के अनुसार बच्चो और स्त्रियों के वियय में इस नियम 
का विधान होना चाहिये ।' मैत्रीभावना को (नगर-) राष्ट्रो के लिये सवसे अधिक 
हितकर माना जाता है, क्योकि वह नागरिक कलह से राष्ट्र की रक्षा का सर्वोत्तम साधन 
है । नगर की एकता की प्रशसा तो स्वय सॉक्रातेसू भी बहुत अधिक करता है, एव 
उस एकता को सामान्यतया (ही नही प्रत्युत) उसके द्वारा (विशिप्टतया स्पष्ट रूप से ) 
मैत्रो-भावना का ही परिणाम माना गया है। यह एकता, जिसकी वह इतनी प्रणसा 
करता है ठीक उन ऐेमियो की एकता के समान होगी जिसका वर्णन प्लातोन के सिम्पो- 
सियन्‌ नामक सवाद के प्रेम के प्रकरण में है तथा जिसमें अरिस्तॉफनेस्‌ को उन दो 
प्रेमियों का वर्णन करते प्रदर्शित किया गया है जो प्रेमातिरेक के कारण एक साथ मिलकर 
एकीभूत हो जाना ---दोनो दो के स्थान पर एक हो जाना चाहते थे । इस प्रेमातिशय का 
परिणाम अवश्यमेव उन प्रेमियो के पक्ष मे या तो दोनो का एक नई सत्ता में विलय अथवा 
उनमें से एक का दूसरे में विछय होना चाहिये ।' पर जिस (नगर-) राष्ट्र में स्त्रियों 
और वच्चो पर सबका समानाधिकार होगा वहाँ (इसके बिरूकुल विपरीत ) प्रेम पतला 
पानी हो जायगा और निश्चय ही पिता पुत्र को मेरे बेटे! और पुत्र पिता को मेरे पिता' 
नही कहेगा। जिस प्रकार थोडी सी मधुर मदिरा बहुत अधिक जलछ के साथ मिलकर 
स्वादरहित घोल वन जाती है इसी प्रकार ऐसे समाज में भी इन (पिता, पुत्र आदि) 
नामो द्वारा सूचित कौटुम्विक भावना भी अवश्य ही शिथिल ( --नष्ठप्राय ) हो जायगी, 
क्योकि कोई कारण नही होगा कि पिता पुत्र के प्रति पुत्र जैसा, पुत्र पिता के प्रति पिता 
जैसा अथवा भाई भाई के प्रति भाई जैसा व्यवहार करे । किसी वस्तु की ओर मनुप्यो 
को सगा और प्रेमप्रवण बनानेवाली दो वातें है--एक तो यह भ्रावना कि वह वस्तु 
अपनी निज की है, दूसरी यह कि वह वस्तु प्रिय है । इस प्रकार की नगर-व्यवस्था मे 
(जहां स्त्रियों और वच्चो पर सवका समानाधिकार हो) दोनो मे से एक भी भावना 
नही रह सकती । 


फिर एक बडी कठिनाई प्लातोन हारा निर्धारित बच्चो की कुलान्तरीकरण' 
की योजना के सबंध में भी उत्पन्न होती है, जिसके अनुसार किसानो और कारीगरो 
की कोटि में (जाति में) पैदा होनेवाले बच्चे (उच्च गुणों से युक्त होने पर) रक्षको 
की जाति में तथा रक्षको की कोटि के बच्चे (निम्न प्रकार के गुणो से युक्त होने पर ) 
निचली कोटियो (>जातियो) में बदल देने का आदेश है । वास्तव में यह कुल- 
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४ 
पूर्व विषय की और आलोचना 


इतना ही नहीं, प्रत्युत इस स्त्रियों और बच्चों के समानाधिकार के नियम में 
इससे भी वढकर अन्य कुछ ऐसी कठिनाइयाँ है, जिनका किसी भी प्रकार की साव- 
धानी से सामना करना इस प्रकार के समाज-निर्माताओ के लिये सरल काम नही होगा । 
उदाहरण के लिये हम जान-वझकर (तथा अनजाने में भी ) किये हुए प्रहारो, ह॒त्याओ, 
लडाई एव निन्‍दा ( >> गाली गलौज ) को ले सकते है । यह सब ऐसे अपराध है कि जो 
पिता माता अथवा निकट सबधियो के प्रति किये जाने पर प्राकृतिक (>>सहज ) श्रद्धा 
की भावना को भग करते है, पर जब उपर्युक्त सवध न रखनेवाले व्यक्तियों के प्रति 
किये जाते हैं तो उतने अपावन नही होते। और फिर (सबंध का ) ज्ञान रहने की अपेक्षा 
उसके विपय में अनजान रहने पर यह अपराध अवश्य ही अधिक घटित होगे , 
तथा जानकारी में घटित होने पर ऐसे अपराधों का रीतिविहित प्रायश्चित्त सभव है, 
परन्तु अनजाने में हो जाने पर तो कुछ भी नही किया जा सकता । फिर यह भी कितनी 
अनोखी (अथवा असगत ) बात है कि बच्चो को सबकी सामान्य सन्‍्तान बना देने के 
पद्चात्‌ (सॉक्रातेस) अधिक आयुवाले प्रेमियो को उन बच्चों के साथ कायिक सभोग' 
मात्र से तो रोके, परन्तु (सबंध के अज्ञान के कारण यो ही हो जानेवाले ) पिता के 
पुत्र के साथ, एव भाई के भाई के साथ प्रणय एव आतरग्य को बाधित न करे । पिता 
एवं पुत्र तथा माई और भाई की प्रीति एवं अत्तरगत्ता से वढकर अशोभन बात और 
कुछ हो ही नही सकती , क्योकि समागम के बिना भी तो इस प्रकार का प्रेम अनुचित है । 
फिर यह भी अनोखी बात हैं कि वह तज्जनित आनन्द की अतिशय उत्कटता के 
एक-मात्र कारण के आधार पर (पुरुप) प्रेमियो के कायिक समागम का तो निषेध 
(->वर्जन) कर दे, पर इस बात में उसको कुछ अन्तर न प्रतीत हो कि प्रेमी पिता पत्र 
है अथवा भाई भाई है ।* 


स्त्रियों और बच्चो पर सबका समानाधिकार (शासन करनेवाले ) राप्ट्र-रक्षको 
की अपेक्षा (शासित होनेवाले ) किसानो के लिये उपयुक्त प्रतीत होता है , क्योकि 
वच्चो और स्त्रियो पर समानाधिकार होने पर पारस्परिक प्रेमभाव अमेक्षाकंत कम हो 
जाता है, तथा इसलिए कि शासित लोग आज्नाकारी बने रहें और कान्ति न कर बैठे, 
ऐसा ही होना भी चाहिये। सामान्यतया प्लातोन की इस व्यवस्था का परिणाम 
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अवश्य ही उस परिणाम के नितान्त विपरीत होगा जो भले प्रकार से विहित और 
व्यवस्थित कानूनों से उत्पन्न होना चाहिये, (इतना ही नही) प्रत्युत उस उद्देब्य के भी 
विरुद्ध होगा जिसके लिये सॉक्रातेस के अनुसार बच्चो और स्त्रियों के विषय मे इस नियम 
का विधान होना चाहिये । मैत्रीभावना को (नगर-) राष्ट्रो के लिये सबसे अधिक 
हितकर माना जाता है, क्योक्ति वह नागरिक कलह से राष्ट्र की रक्षा का सर्वोत्तम साधन 
है । नगर की एकता की प्रशसा तो स्वय सॉक्रातेस भी बहुत अधिक करता है, एव 
उस एकता को सामान्यत्तया (ही नही प्रत्युत) उसके द्वारा (विशिष्टतया स्पप्ट रूप से ) 
मैत्रो-भावना का ही परिणाम माना गया है। यह एकता, जिसकी वह इतनी प्रशसा 
करता है ठीक उन प्रेमियो की एकता के समान होगी जिसका वर्णन प्लातोन के सिम्पो- 
सियन्‌ नामक सवाद के प्रेम के प्रकरण में हैं तथा जिसमें अरिस्तॉफनेस को उन दो 
प्रेमियों का वर्णन करते प्रदर्शित किया गया है जो प्रेमातिरेक के कारण एक साथ मिलकर 
एकीभूत हो जाना --दोनो दो के स्थान पर एक हो जाना चाहते थे । इस प्रेमातिशय का 
परिणाम अवश्यमेव उन प्रेमियो के पक्ष में या तो दोनो का एक नई सत्ता में विछय अथवा 
उनमें से एक का दूसरे मे विलय होना चाहिये ।' पर जिस (नगर-) राष्ट्र में स्त्रियों 
और वच्चों पर सबका समानाधिकार होगा वहाँ (इसके विलूकुल विपरीत ) प्रेम पतला 
पानी हो जायगा और निश्चय ही पिता पुत्र को मेरे बेटे! और पुत्र पिता को मेरे पिता 
नही कहेगा । जिस प्रकार थोडी सी मधुर मदिरा बहुत अधिक जल के साथ मिरूकर 
स्वादरहित घोल वन जाती है इसी प्रकार ऐसे समाज में भी इन (पिता, पुत्र आदि) 
नामों द्वारा सूचित कौटुम्विक भावना भी अवश्य ही शिथिछ ( --नण्टप्राय) हो जायगी, 
क्योकि कोई कारण नही होगा कि पिता पुत्र के प्रति पुत्र जैसा, पुत्र पिता के प्रति पिता 
जेसा अथवा भाई भाई के प्रति भाई जैसा व्यवहार करे । किसी वस्तु की ओर मनुप्यो 
को सगा ओर प्रेमप्रवण बनानेवाली दो वाते हैँ--एक तो यह भावना कि वह वस्तु 
अपनी निज की है, दूसरी यह कि वह वस्तु प्रिय है। इस प्रकार की नगर-व्यवस्था में 
(जहाँ स्त्रियों और बच्चों पर सवका समानाधिकार हो) दोनो में से एक भी भावना 
नहीं रह सकती। 


फिर एक वडी कठिनाई प्लातोन द्वारा निर्धारित बच्चो की कुलास्तरीकरण' 
को योजना के सबंध में भी उत्पन्न होती है, जिसके अनुसार किसानो और कारीगरो 
की कोटि में (जाति मे) पंदा होनेवाले बच्चे (उच्च गुणों से युक्‍त होने पर) रक्षको 
की जाति में तथा रक्षको की कोटि के बच्चे (निम्न प्रकार के गुणो से युकक्‍त्र होने पर) 
निचली कोटियो (>>जातियो) में बदल देने का आदेश है | वास्तव में यह कुल- 


१४२ अरिस्तू की राजनीति 


परिवर्तन करना एक झझट ही होगा । इन बच्चो को देनेवालो तथा स्थानान्तरित करने- 
वालो को यह ज्ञान अवश्य रहेगा ही कि कौन से वच्चो को किनके पास स्थानान्तरित 
किया गया है। इसके साथ ही पूर्व-कथित सब बुराइयाँ, यथा, आक्रमणात्मक प्रहार, 
अनुचित प्रेम, हत्याएँ इत्यादि इस अदलाबदली की योजना के सबंध में और अधिक 
उत्पन्न होगी । क्योकि जो (रक्षकों की जाति में से) नीची जातियो में बदल दिये गये 
हैं, अथवा जिनको (नीची जातियो में से बदलकर ) रक्षको के मध्य में स्थान दे दिया 
गया है, वे जिन वर्गों को छोडकर आये है (यद्यपि उनका उनके साथ वास्तविक 
नाता होगा तथापि ) वे उनको भाई, बच्चा, पिता और माता इत्यादि शब्दो से सबोधित 
नही कर सकेंगे । इस प्रकार उनके प्रति कोई उपर्युक्त अपराध करने में बिलकुल 
बाधा नहीं रह जायेगी 


स्त्रियों और बच्चों के समानाधिकार के सवंध में हमारा यही निश्चय है । 


टिप्परियों 


१ यूनानी समाज में यह अप्राकृतिक सबध प्रचलित था। प्लातोन ने अपनी 
“आदशों नगर-व्यवस्था” नामक रचना सें इसको रोक-थास का उपदेश किया था। 

२ इस समग्र अनुच्छेद से यह पता चलता है फि प्लातोन और अरिस्तु के समय में 
यूनानी समाज में अप्राकृति ; यौन-सबध बढ़ता जा रहा था तथा नीति-शास्त्र-प्रणेता 
उसको बुरा समझते थे। 

३ सॉकातेस का लक्ष्य था राष्ट्र में एकता की भावना को दृढ़ करना। इसके 
लिये उसने “आदरशे नगर-व्यवस्था” में स्त्रियों और बच्चों पर समानाधिकार का प्रति- 
पादन किया था। अरिस्तू के मत में इसका परिणाम उपयुक्त लक्ष्य का विरोधी होगा । 

४ सिम्पासियन्‌ नामक सवाद प्लातोन को छोटी किन्तु सुविख्यात रचना है। 
इसका विषय प्रेम, मंत्री एव सुन्दरता है। इसमें एक प्रीतिभोज का वर्णन है जिसमें 
होनेवाले भाषणो में प्रेम तत्त्व का प्रतिपादन किया गया है। इसका सार है सर्वोत्तम 
आदर्शो के प्रति उत्कट उत्साह की भावना तथा उनकी प्राप्ति के लिए आत्मबलिदान 
पूर्वक भक्ति-प्रदर्शन । इसी आदर्श भवित को अफलातृनी प्रेम 70]80077८ ,0ए८ 
कहा जाता है। 

५ इस प्रकार के प्रेसियो का वर्णन 7 वन एव भारतीय ५ राणिक कथाओ में मिलता 

है। हमेंस्‌ एवं अफ्रोदीते का हर्माफ़ोदितस्‌ नामक पुत्र एव उसको प्रेम करनेवालो अप्सरा 
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साल्माकिस दोनो मिरूकर एक हो गये थे । भारतीय देवताओ में तो शंकर अर्धनारीश्वर 
के नाम से प्रसिद्ध हे ही । 


६. प्लातोन ने आदर्श नगर-व्यवस्था में जिस जाति-प्रया का प्रतिपादन किया है 
उसकी विशेषताओं को स्थायित्व प्रदान करने फे लिये उसने यह्‌ मियम बनाया कि यदि 
रक्षकों की जाति में ऐसे बच्चे उत्पन्न हो जो निचछो जाति के रक्षणोवाले हो तो उनको 
मिचली जाति में भेज देना चाहिये और यदि निचली जातियो में उच्च जाति के लक्षणों 
वाले बालक पदा हो जायें तो उनको उच्च जाति में अन्तर्भुक्त कर देता चाहिये। दूसरे 
दब्दो में कह सकते हूँ कि प्लातोन को गुण एवं कर्म के विभाग के अनसार जातिप्रथा 
सान्‍्य थी। प्रो० उर्चोक ने यह सिद्ध करने का प्रयत्न क्विपा है प्लातोन के चिचार भार- 
तीय वर्ण-च्यवस्था से प्रभावित्त हुए थे । 


७ अरिस्तू के मत में स्थानान्तरित बच्चो में स्वाभाविक पितृश्रद्धा का भाव शून्य 
के बरावर होगा। इस वर्णसकरता के कारण नगर में एकता की भावना जौर भी घट 
जायेगी एवं सॉकातेस (प्लातोन) का उद्देश्य सिद्ध नहीं होगा । 

पर इस विषय में विशेष द्रष्टव्य बात यह है कि स्त्रियों एछ बच्चो पर समानाधि- 
कार के सिद्धान्त को प्लातोन ने केवल रक्षको एवं शासको के लिये प्रतिपादित क्रिया था। 
ज्ञन, ज़्र, ज़मीन--फामिनो, काचन एवं घरिन्नी-सारी ऐंहिक करूहो को झूल हें । 
प्लातोन जानता था कवि इन चद्वानो से टकराकर नागरिकता को नाव ड्बती रही है 
अतएवच उसने कामिनी और काचन के साम्यवाद को शासकों के मध्य में प्रवत्तित करना 
चाहा। पर यह समस्या चिरन्तन हे और हम आज भी इसके समाधान से काफी टूर 
हैं । इस विषय में प्लातोन के विचारो से पूर्णतया अवगत होने के लिये उसकी “आदर्श 
नगर-व्यवस्था” नामक पुस्तक फो पढ़ना चाहियें। यह समझना भारी भूल होगी 
(क प्लातोन ने इस सिद्धान्त द्वारा रक्षको की उच्छु खलूता का प्रतिपादन किया है; 


इसके विपरीत रक्षकों का जीवन नेष्ठिक ब्रह्मचारियों की चर्चा से अधिक मेल रखने- 
वाला प्रत्तोत होगा । 


५ 


सम्पत्ति के समानाधिकार की आलोचना 


इसके पण्चात्‌ जब सम्पत्ति के विपय में विचार करना है । जिनको श्रेप्ठ नगर 
को नागरिकता की प्राप्त करना हो वे इस विषय में किस पद्धति को स्वीकार करे २ 
सम्पत्ति को सबके समानाधिकार की वस्तु होना है या नहीं ? इस प्रदन पर बच्चों 


| 
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एव स्त्रियों के समानाधिकारवाले नियम से पृथक्‌ स्वतत्र रूप से विचार किया जा सकता 
है । यह मानते हुए मी कि आजकल की सर्वव्यापी रीति के अनुसार स्त्रियो और बच्चो 
का सबंध व्यक्तियो से ही रहे' सम्पत्ति का प्रश्न तो विचार करने के लिये बना ही रहता 
है (जो इस प्रकार है) कि क्या उस ( "सम्पत्ति ) का सामान्य स्वामित्व और उपयोग 
अपेक्षाकृत अधिक अच्छा नही है ”? (इस विपय मे तीन विकल्प सभव है) । प्रथम--- 
भूखड पृथक पृथक्‌ व्यक्तियों की सम्पत्ति रहें, परन्तु उनकी उपज सबके उपभोग के 
लिये एक सार्वजनिक भडार मे एकत्रित की जाय (जैसा कि कुछ जातियो मे किया जाता 
है) , इसके विपरीत दूसरा विकल्प यह है कि---मूमि पर सबका समान अधिकार हो, 
एवं खेती भी सम्मिलित रूप से की जाय, पर उपज को व्यक्तिगत उपभोग के लिये 
बॉट दिया जाय (कहते है कि कुछ बबर जातियो मे यह द्वितीय प्रकार की विभाजन- 
पद्धति प्रचलित है) । तीसरा विकल्प यह है कि भूमि ओर भूमि की उपज (अर्थात्‌ 
स्वामित्व और उपयोग ) दोनो ही समान रूप से सब की सम्पत्ति हो ।' 


जब भूमि पर कृषि करनेवाला मनुष्य वर्ग उस भूमि के स्वामी नागरिकों से भिन्न 
होता है (अर्थात्‌ जब कि किसानी करनेवाली जनता बेँघुआ या दास होती है) तब तो 
स्थिति और ही होती है और समस्या भी सरल होती है, परन्तु भूमि का स्वामित्व रखने- 
वाले नागरिक स्वय जब किसानी भी करते है तब सम्पत्ति के स्वामित्व का प्रश्न 
पूरा असन्तोप उत्पन्न करता ही है । यदि प्राप्ति और परिश्रम में उनका भाग समान 
नही हुआ तो जिनको परिश्रम अधिक करना पडा और प्राप्ति कम हुई वे थोडे 
परिश्रम से अधिक पानेवालो के विरुद्ध अवश्य ही दोपारोपण करेगे । सामान्यत्तया यह 
सच है कि मनुष्यो के एक साथ रहने और सब प्रकार के मानवीय सबंधो को परस्पर 
समान रूप से बरतने मे योही कठिनाइयाँ आती हैं पर जब मामला सम्पत्ति का होता है 
तब कठिनाइयाँ भी विशेष हो जाती है । इस विषय का एक अच्छा उदाहरण सहयात्रियो 
की साझेदारियाँ है , बिलकुल मामूली सी बातो पर वे झगडने लग जाते है एवं छोटे 
छोटे प्रसगो पर विगड खड़े होते है । यही वात नौकर-चाकरो के विपय में भी लागू 
होती है , हमारी प्रवृत्ति उन्ही से अधिक अप्रसन्न होने की होती है, जिनके साथ प्रतिदिन 
के कार्य जाल में हमारा सपर्क सबसे अधिक होता है । 


धघन-भम्पत्ति पर जो सबका समानाधिकार है, उसमें यह तथा ऐसी ही दूसरी भी 
अनेको कठिनाइयाँ हैं । यदि आजकल की (व्यक्तिगत अधिकार की) व्यवस्था को 
(अच्छ। सामाजिक ) प्रथाओ एवं (राजनीतिक) नियम-विधियो से सजा-सँवार' दिया 
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जाय तो इतने से कोई मामूली अन्तर नहीं पड़ेगा (प्रत्युत) स्थिति बहुत कुछ सुबर 
जायगी) और इसमे दोनो प्रकार की व्यवस्थाओ की भराइयो का समावेग हो जायगा । 
अर्थात्‌ आर्थिक साम्यवाद भौर व्यक्तिगत साम्पत्तिक मधिकार दोनो ही प्रकार की 
व्यवस्थाओं के गुण इसमें उपलब्ध हो सकेंगे । (यह आदर्श स्थिति होगी) , क्सीकि 
सामान्यरूपेण तो सम्पत्ति पर व्यक्ति का ही अधिकार होना चाहिये । हाँ, एक दिया 
में (अर्थात्‌ उसके उपयोग की दिल्या में) उस पर सवका अधिकार होना टीक है । जब 
प्रत्येक व्यक्ति के अपने व्यक्तिगत स्वार्थ का क्षेत्र (घेरा) अलग होता है तो पारस्परिक 
कलद्ट का एक मुख्य कारण दूर हो जाता है, और क्योकि प्रत्येक व्यक्ति यह देखता है 
कि वह अपने निजी कार्य में लगा हुआ है, अत कार्य की भी खूब उन्नति होती है । 
इसके साथ ही इस व्यवस्था के अनुसार सद्वृत्ति के कारण प्रत्येक की सम्पत्ति उस 
लोकोक्ति की भावना में सव के उपयोग के निमित्त होगी जिसमे यह कहा गया है कि 
मित्रों के मध्य में (प्रत्येक की सम्पत्ति) सब की सम्पत्ति होती है । इस समय भी इस 
प्रथा के कुछ रेखाचिन्ह कतिपय नगर-राष्ट्रो में उपलब्ध होते है जो यह सूचित करते है 
कि यह असभव नही है, प्रत्युत सुव्यवस्थित्त राप्ट्रो में तो इसके कुछ तत्त्व विशेष रूप से 
विद्यमान है ही तथा अन्य तत्त्वो को बढाया जा सकता है । इन नगरो में प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी सम्पत्ति का स्वामी है, पर जब उपयोग का प्रसंग आता है तो वह उसका एक अश 
अपने मित्रो के लिये उपलब्ध कर देता है, एवं कुछ अन्य अगर सभी नागरिकों के सामान्य 
उययोग के लिये लगा देता है । उदाहरण के लिये लाकदायमॉन्‌ (स्पार्टा) के निवासी 
एक दूमरे के दासो का इस प्रकार उपयोग करदे हैं मानो वे उनके अपने (दास) हो , 
इसी प्रकार वे घोडो और कुत्तो को भी काम में लाते हैं , यदि यात्रा करते समय उनको 
संवल का अभाव हो जाता है तो वे देहात मे (अन्य चागरिको के) खेलों में से उसको 
ग्रहण कर लेते हैं । इस विवेचन से यह स्पप्ट है कि सम्पत्ति का स्वामित्व# यवित्तगत 
तथा उपयोग सार्वजनिक होना अपेक्षाकृत अधिक अच्छा है, एवं विधि-निर्माता का 
अपना विशिष्ट कार्य यह है कि वह मनुप्योंकी सम्पत्ति संवधी प्रवृत्ति को इस 
प्रकार बनाये । 


फिर इसके अतिरिक्त आनन्द के विषय में विचार कर छेना चाहिये । जब कोई 
मनृय किसी वस्तु को अपना समझता है तो उसके आनन्द में (ऐसा समसने से) किवना 
अकवनीय अन्तर पड जाना है , क्योक्ति प्रत्येक व्यक्ति में जो अपने प्रति (एच अपने से 
सबंध रखनेवाले के प्रति) प्रेम की भावना पाई जाती है वह व्यर्थ की सावना नहीं है 
भत्युत स्वाभाविक है । स्वार्थ-मावना की नो निन्‍दा ही उचित है पर जिस स्वार्य-भावना 
१० 
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की निन्‍्दा की जानी चाहिये वह्‌ सामान्य आत्मप्रेम नही है, प्रत्युत अत्युत्कट गात्मप्रेम 
है, वैसा ही उत्कट प्रेम जैसा कि कजूस व्यक्ति को धन के प्रति होता है, अन्यथा तो 
(धन इत्यादि ) वस्तुओ के प्रति सामान्य प्रेम समधिक रूप में सभी में पाया जाता है ।' 
और फिर मित्रो, अतिथि-अमभ्यागतो अथवा साथियों के प्रति दया और सहायता करने 
से भी अत्यधिक आनन्द प्राप्त होता है और यह सब तभी सभव होता है जब किसी के 
पास अपनी सर्म्पत्ति होती है। (नगर-) राष्ट्र की अतिगय एकता की व्यवस्था से यह 
संव आनन्द सभव नही रहते, तथा इनके अतिरिक्‍त दो सदुगुणों की प्रवुत्तियों का भी 
इससे सर्वथा लोप हो जाता है । प्रथम सदग॒ण है स्त्रियों के प्रति सयम' (क्योंकि सयम 
के कारण परस्त्रीगमन से विरत रहना शोभन ( >सदाचार का) कार्य है) , दूसरा 
सदगुण है धनादि के उपयोग मे उदारता । (जब राष्ट्र में अत्यधिक एकता की व्यवस्था 
के कारण सब वस्तुओं पर सबका समान अधिकार होगा ) तब न तो कोई उदारता का 
उदाहरण उपस्थित कर सकेगा और न कोई उदारता का कार्य ही कर सकेगा, क्योकि 
धन-सम्पत्ति का उपयोग ही उदारता का काम होता है । 


प्लेटो के द्वारा प्रस्तुत इस प्रकार की नियम-व्यवस्था बाहर से देखने में आकर्षक 
प्रतीत होती है तथा जनकल्याणकारी जैसी दिखलाई देती है। सुननेवाले इसको 
प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार कर लेते है, वे सोचते हैं कि (इस प्रकार की नियम-व्यवस्था से ) 
प्रत्येक व्यक्ति अन्य प्रत्येक व्यक्ति के प्रति आश्चर्यजनक बन्धुत्वभाव का अनुभव करने 
लगेगा, विशेषकर उनका ऐसा विचार इस लिए होता है, क्योकि पारस्परिक ठहरावो के 
सबंध में होनेवाले अभियोग, झूठे साक्ष्य के सबध में दण्ड-निर्णय, धतवानों की चापलढसी 
इत्यादि जैसी बुराइयाँ (जिनकी निन्‍दा की जाती है तथा जो आजकल की सामान्य 
वत्तमान शासन-व्यवस्थाओ में पाई जाती हैं) इसीलिए पाई जाती हैँ क्योकि सम्पत्ति पर 
सबका सामान्य अधिकार नही है । तथापि इनमें से कोई भी बुराई सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के अभाव के कारण उत्पन्न नही होती, किन्तु वे (मानव-स्वभाव की ) दुष्टता 
से उत्पन्न होती हैं । वास्तव में देखा तो यह जाता है कि जिसका सपत्ति पर समान 
अधिकार होता है और जो उसके प्रवध में भागीदार होते हैँ, ऐसे व्यक्तियो को हम उनकी 
अपेक्षा अधिक भेदमावपूर्ण और परस्पर झगडते हुए पाते है, जो कि सम्पत्ति पर पृथक्‌ 
व्यक्तिगत अधिकार रखते हैं, यद्यवि उन लोगो की सख्या जी कि सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के कारण एक दूसरे से मतभेद रखते और झगडते है हमको उन बहुतो के समृह 
की अपेक्षा बहुत थोडी मालूम पडती है जो सम्पत्ति पर पृथक व्यक्तिगत अधिकार 
रखते है। 


अरिस्तु की राजनीति १४७ 


और फिर हमको केवल उन वृराइयो का ही विचार करना उचित नहीं है, जिनसे 
मनुष्य सम्पत्ति के सार्वजनिक सामान्य अधिकारगत होने पर बच जायेगे, प्रत्युत उन 
सुख-सुविधाओं का भी आकलन करना चाहिये जिनसे वे वचित रहेंगे । उनको जो 
जीवन-यापन करना पडेगा वह नितानन्‍्त अगक्य प्रतीत होता है । सॉक्रातेस जिस हेत्वा- 
भास (अथवा भ्रान्ति) में पड गया है उसका कारण (एकता के स्वरूप की ) उस बारणा 
को माना जाना चाहिये जो ठीक नही हैं ।॥ एकता तो किसी भी प्रकार (दोनो में ही ) 
होनी चाहियें---परिवार मे भी और पुर मे भी--पर सब बातो में नही (कुछ ही वातो में 
होनी चाहिये) । एकता की ओर बढते जाने की प्रक्रिया मे एक स्थिति ऐसी आती हे 
कि जिस पर पहुँचकर नगर नगर ही नहीं रह जाता, और इससे कुछ ही धटकर 
एक स्थिति ऐसी है कि जिसमें नगर-राष्ट्र राप्ट्र चाहे बता रहे पर सारस्वरूप के खो वेठने 
के समीप पहुँच जाता है, और इस प्रकार एक घटिया राष्ट्र वब जाता है । यह इसी 
प्रकार से होता है मानो स्वर-सगीत वढकर एक स्व॒रता का अथवा ताल एकपदता 
(या एकगणता ) का रूप धारण कर ले। पर वास्तव में तो (जैसा कि पहले कहा 
जा चुका है) नगर अनेकतामय होता है, एवं शिक्षा के उपाय द्वारा उनको समाज और 
एकता का रूप दिया जाता है । अतएवं यह बडी अनोखी सी बात है कि जो व्यक्ति 
एक शिक्षा-विधि का प्रचछून करने का विचार रखता है, तथा यह मानता हैं कि इसके 
द्वारा नगर (-राष्ट्र ) को श्रेप्ठता की प्राप्ति होगी, वह यह समझे कि वह उपर्यकत उपायों 
हारा सीधे मार्ग में प्रवृत्त कर रहा है, (अथवा कर सकता है), पर सामाजिक रीतियो, 
वीद्धिक सस्कार तथा विधि-निर्माण के उपायो द्वारा नही जैसे उपाय लाक॑दायमोन्‌ 
(स्पार्टा ) और नज्ेते में पाये जाते है, जहाँ कि सहभोज के नियम के रूप मे तियमनिर्माता 
ने सम्पत्ति को सबके लिये उपयोगी बनाकर समानाधिकारगत कर दिया है । 


एक वात्त और भी है जिसकी उपेक्षा हमको नहीं करनी चाहिये, और वह है बीते 
हुए युगो के अनुभवों की शिक्षा । हमको उस सुदीर्घ बतीत और प्रभूत वर्षणणना को 
ध्यान देना ही चाहिये जिसमे यह सब वाते (जिनको प्लातोन नये आविप्कार के रूप में 
प्रस्तुत करता है ) यदि वास्तव में अच्छी होती तो अनात न रह जाती । लगभग सभी 
वातो का आविष्कार हो चुका है, यद्यपि उनमें से कुछ का सयोजन' नहीं हो पाया है 
तथा कुछ ज्ञात होते हुए भी उपयोग में नहीं आ सकी हैं । यदि प्लातोन द्व.रा प्रस्तावित 
जसे जासन विधान को कोई वास्तविक व्यवहार मे निर्मित ' होते देख पाता तो इस विपय 
पर बहुत अधिक प्रकाश पइता। नगर के घटको को एक ओर सहमभोज-समिलनियों मे, 
तथा दूमरी ओर विरादरियों और कबीलो (गणो) में बिना वाँटे और विभवत किये 


१४६ अरिस्तू की राजनी हि 


की निन्‍दा की जानी चाहिये वह सामान्‍य आत्मप्रेम नहीं है, प्रत्युत अत्युत्कट आत्मप्रेम 
है, वैसा ही उत्कट प्रेम जैसा कि कजूस व्यक्ति को धन के प्रति होता है, अन्यथा तो 
(घन इत्यादि) वस्तुओ के प्रति सामान्य प्रेम समधिक रूप में सभी में पाया जाता है ।' 
ओर फिर मित्रो, अतिथि-अम्यागतो अथवा साथियो के प्रति दया ओर सहायता करने 
से भी अत्यधिक आनन्द प्राप्त होता है ओर यह सब तभी संभव होता है जब किसी के 
पास अपनी सम्पत्ति होती है। (नगर-) राप्ट्र की अतिशय एकता की व्यवस्था से यह 
सब आनन्द सभव नही रहते, तथा इनके अत्तिरिक्त दो सद्गुणो की प्रवृत्तियों का भी 
इससे सर्वथा लोप हो जाता हे । प्रथम सद्गुण हे स्त्रियों के प्रति सयम' (क्योकि सयम 
के कारण परस्त्रीगमन से विरत रहना शोभन ( >सदाचार का ) काये है) , दूसरा 
सद्‌गुण है घनादि के उपयोग मे उदारता । (जब राष्ट्र मे अत्यधिक एकता को व्यवस्था 
के कारण सब वस्तुओं पर सबका समान अधिकार होगा ) तब न तो कोई उदारता का 
उदाहरण उपस्थित कर सकेगा ओर न कोई उदारता का काय ही कर सकेगा, क्योकि 
धन-सम्पत्ति का उपयोग ही उदारता का काम होता हे । 


प्लेटो के द्वारा प्रस्तुत इस प्रकार को नियम-व्यवस्था वाहर से देखने मे आकर्षक 
प्रतीत होती है तथा जनकल्याणकारी जैसी दिखलाई देती हे। सुननेवाले इसको 
प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार कर लेते है, वे सोचते है कि (इस प्रकार की नियम-व्यवस्था से ) 
प्रत्येक व्यक्ति अन्य प्रत्येक व्यक्ति के प्रति आश्चर्यजनक बन्धुत्वभाव का अनुभव करने 
लगेगा, विशेषकर उनका ऐसा विचार इस लिए होता है, क्योकि पारस्परिक ठहरावो के 
सबंध में होनेवाले अभियोग, झूठे साक्ष्य के सबध में दण्ड-निर्णय, धनवानो की चापलूसी 
इत्यादि जेसी ब॒राइयाँ (जिनकी निन्‍दा की जाती है तथा जो आजकल की सामान्य 
वर्तमान गासन-व्यवस्थाओ में पाई जाती है ) इसीलिए पाई जाती है क्योकि सम्पत्ति पर 
सबका सामान्य आचबिकार नही है । तथापि इनमे से कोई भी बुराई सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के अभाव के कारण उत्पन्न नही होती, किन्तु वे (मानव-स्वभाव की ) दुष्टता 
से उत्पन्न होती है । वास्तव में देखा तो यह जाता है कि जिनका सपत्ति पर समान 
अधिकार होता है ओर जो उसके प्रवध में भागीदार होते हैँ, ऐसे व्यक्तियो को हम उनकी 
अपेक्षा अधिक भेदभावपूर्ण और परस्पर झगडते हुए पाते हैँ, जो कि सम्पत्ति पर पृथक्‌ 
व्यक्तिगत अधिकार रखते है, यद्यपि उन लोगो की सख्या जो कि सम्पत्ति पर सामान्य 
अधिकार के कारण एक दूसरे से मतभेद रखते और झगडते हुँ हमको उन वहुतो के समूह 
की अपेक्षा बहुत थोडी मालूम पडती है जो सम्पत्ति पर पृथक्‌ व्यक्तिगत अधिकार 
रखते है । 


अरिस्तू की राजनीति १४७ 


और फिर हमको केवल उन बुराइयो का ही विचार करना उचित नहीं है, जिनसे 
मनुष्य सम्पत्ति के सावंजतिक सामान्य अधिकारगत होने पर बच जायेंगे, प्रत्युत उन 
सुख-सुविधाओ का भी आकलन करना चाहिये जिनसे वे वचित रहेंगे । उनको जो 
जीवन-यापन करना पडेगा वह नितानन्‍त अजक्य प्रतीत होता है। सॉँक्रातेस जिस हेत्वा- 
भास (अथवा अरान्ति ) में पड गया है उसका कारण (एकता के स्वरूप की ) उस धारणा 
को माना जाना चाहिये जो ठोक नही है । एकता तो किसी भी प्रकार (दोनो में ही) 
होनी चाहिये---परिवार में भी और पुर मे भी--पर सव बातो में नही (कुछ ही वातो मे 
होनी चाहिये) । एकता की ओर बढते जाने की प्रक्रिया मे एक स्थिति ऐसी आती हे 
कि जिस पर पहुँचकर नगर नगर ही नहीं रह जाता, और इससे कुछ ही घटकर 
एक स्थिति ऐसी है कि जिसमें नगर-राप्ट्र राष्ट्र चाहे वना रहे पर सारस्वरूप के खो वेठते 
के समीप पहुंच जाता है, और इस प्रकार एक घटिया राप्ट्र वन जाता है। यह इसी 
प्रकार से होता है मानो स्वर-सगीत बढ़कर एक स्वरता का अथवा तार एकपदता 
(या एकगणता ) का रूप धारण कर ले। पर वास्तव में तो (जैसा कि पहले कहा 
जा चुका है) नगर अनेकतामय होता है, एवं शिक्षा के उपाय द्वारा उनको समाज और 
एकता का सर्प दिया जाता है। अतएव यह वडी अनोखी सी बात है कि जो व्यक्ति 
एक शिक्षा-विधि का प्रचलन करने का विचार रखता है, तथा यह मानता है कि इसके 
द्वारा नगर (-राप्ट्र ) को श्रेप्ठता की प्राप्ति होगी, वह यह समझे कि वह उपर्युक्त उपायो 
द्वारा सीधे मार्ग में प्रवृत्त कर रहा है, (अथवा कर सकता है), पर सामाजिक रीतियो, 
वौद्धिक सस्कार तथा विधि-निर्माण के उपायो हारा नही ---जैसे उपाय छाकैदायमौन्‌ 
(स्पार्टा) और ज्ेते में पाये जाते है, जहाँ कि सहभोज के नियम के रूप में नियमनिर्माता 
ने सम्पत्ति को सबके लिये उपयोगी बनाकर समानाधिकारगत कर दिया है । 


एक वात और भी है जिसकी उपेक्षा हमको नही करनी चाहिये, और वह है बीते 
हुए युगो के अनुभवों की शिक्षा । हमको उस सुदीर्घ अतीत और प्रभूत वर्षणणना को 
ध्यान देना ही चाहिये जिसमे यह सब वाते (जिनको प्लातोन नये आविप्कार के रूप में 
प्रस्तुत करता है ) यदि वास्तव में अच्छी होती तो अज्ञात न रह जाती । लगभग सभी 
वातो का आविष्कार हो चुका है, यद्यपि उनमें से कुछ का सयोजन' नहीं हो पाया है 
तथा कुछ ज्ञात होते हुए भी उपयोग मे नहीं आ सकी हूँ । यदि प्लातोन द्व,रा प्रस्तावित 
जैसे शासन विधान को कोई वास्तविक व्यवहार में निर्मित ' होते देख पाता तो इस विपय 
पर बहुत अधिक प्रकाश पडता। नगर के घटको को एक ओर सहभोज-समितियों मे, 
तथा दूसरी बोर विरादरियों और कबीलो (गणो) में बिना वाँटे और विभक्‍त किये 


१४८ अरिस्तु की राजनीति 


नगर-राष्ट्र का निर्माण सभव होगा ही नहीं । (इस प्रकार नगर का विविध वर्गों में 
विभक्‍त होना तो सामान्य सी बात हुई) अत प्लातोन के नियम निर्माण की एकमात्र 
विशेषता यही निकली कि रक्षको के लिये खेती करने का निवेव हो, ओर यह भी ऐसा 
नियम है जिसको छारकदायमोन्‌-निवासी काये रूप में अनुसरण करने का प्रयत्न पहले ही 
से करते रहे है । 


इतना ही नही, प्रत्युत समग्र योजना ही कठिनता से समझ में आनेवाली है। 
वास्तव में सॉक्रातेस ने यह नही वतलाया है कि इस योजना में विभिन्न (राष्ट्र-) घटकों 
की स्थिति क्या होगी , और यह बतलाना सरल है भी नही । वे अधिकाश नागरिक 
ही, जो कि रक्षक नहीं है, छऊगभग समग्र नागरिक समुदाय स्वरूप होगे । पर इनके 
वियय में कुछ भी स्पष्ट रूप से निर्धारित नही किया गया हे । (यह नहीं बतलाया गया 
हे कि) क्या इन (कृपकों) का (रक्षकों के समान ) सम्पत्ति पर समान अधिकार होगा 
अयवा वे व्यक्तिगत रूप में सम्पत्ति के स्वामी होगे ” इसी प्रकार यह भी पता नहीं 
चलता कि स्त्रियो और बच्चो पर उनका सामान्य अधिकार होगा अथवा उनकी स्त्रियां 
ओर बच्चे पृथक्‌ पृथक य्यक्तियो के अधिकार मे रहेंगे ? * (इन प्रश्नो के उत्तर मे यदि 
प्रयम विकल्प को माने--अर्थात्‌ ) यदि उपर्युक्त पद्धति के अनुसार कृपको मे भी सब पर 
सबका अधिकार होना हे ऐसा स्वीकार कर ले तो फिर वे रक्षको से किस बात में भिन्न 
होगे ? अथवा उन (रक्षकों ) के शासन के अषीन होने से उनको क्या लाभ होगा ? अथवा, 
जब तक शासकवर्ग उनके प्रति वैसा ही चतुरता का व्यवहार न करे जैसा कि केने (द्वीप ) 
में होता है (जहाँ कि दासो और बधुओ को भी वही सुविधाएँ प्राप्त हैं, जो कि शासको 
को प्राप्त हैँ, केवल व्यायाम करने ओर शस्त्र धारण की आजा उनको नही है) तब तक 
वे क्या समझकर उन (रक्षको ) का शासनाधिकार स्वीकार करेगे ? यदि दूसरे विकल्प 
को ले,---अर्थात्‌ यदि क्ृपको के वर्ग मे विवाह और सम्पत्ति की प्रथा वैसी ही रहे जैसी कि 
वह वास्तव में अन्य नगर-राप्ट्रो में हे (प्रत्येक व्यक्ति का परिवार और सम्पत्ति 
टूसरो से पृथक रहे )--तो प्रश्न यह उठता है कि इस समाज का स्वरूप (अथवा) 
प्रकार क्या होगा ” इस पकार तो एक नगर में अनिवार्यतया दो नगर वन जायेगे 
ओर यह दोनो परस्पर विरोधी होगे । ऐसा प्रतीत होगा मानो रक्षक लोग नगर पर 
चौकीदारी करनेवाले सिपाही वना दिये गये हैं और कृपक, शिल्पी एब शेप दूसरे लोग 
साधारण नागरिक । (इस प्रकार यदि कृपक इत्यादि लोगों में पृथक परिवार और 
सम्पत्ति को मान लिया गया तो ) वे सव विवाद, झगडे ओर अन्य बुराइयों, जिनका अन्य 
नगरो में होना उसने वर्णन किया हे, इस नगर के लोगो मे भी समानर्पेण उपलब्ध 
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होगे । यह सच है कि सॉक्रातेस ने कहा है कि शिक्षा के कारण नागरिकों को बहुत से 
नियमों की- (जैसे कि नगर की रक्षा के नियम, वाजार-हाट के नियम, तया इसी प्रकार 
के अन्य नियम )-आवश्यकता ही नहीं होंगी, पर इसके साथ ही यह भी सच है कि वह 
शिक्षा का प्रवन्ध केवल रक्षकों के ही लिये करता है । किर इसमे भी आगे बढकर वह 
कृपको को, अपनी उपज का एक भाग रक्षकों को कर रूप में प्रदान करने पर, भूमि पर 
अधिकार प्रदान करता है। इससे तो वह लोग ( स्पार्टा के ) हैलॉट  (थ॑स्मालिया 
के ) प॑ नेस्तैड तथा अन्य नगर-राष्ट्रो के कृषक दासों की अपेक्षा कही अधिक दु शी, 
अहम्मन्यतापूर्ण और ढीठ हो जायगे | इसके अतिरिक्त उसने इस उपर्युक्त प्रश्न 
के विपत्र में भी कुछ निर्णय नही किया है कि रक्षको के समान ही निम्न वर्गों में भी 
स्त्रियो और बच्चों तया सम्पत्ति पर सबका समानाधिकार होना चाहिये अयवा नही । 
इसी प्रकार इस प्रश्न से सवद्ध जो अन्य प्रश्न है ,जेसे कि रक्षकों से भिन्न इन निम्न कोट 
के लोगो की णासनपद्धति में स्थिति, उनकी शिक्षा का स्वरूप तथा उनके द्वारा पाछन 
किये जानेवाले नियम, उनके विपय में भी उसने कोई बात निर्धारित नहीं की है । 
अतएव न तो इस वात का पता चला लेना कोई सरल काम हे कि रक्षको के साम्यवादी 
जीवन की रक्षा के लिये निम्न वर्गों के जीवन का गठन किस प्रकार का हो और न 
यह ऐसी बात है जिसका महत्त्व ( किसी प्रकार ) कम हो ( अथवा जिसके कारण 
मामूली-सा अन्तर पचता हो । ) 


और फिर यदि अन्तिम विकल्प के रूप में (सॉक्रातेम्‌) स्त्रियों को तो सर्वेसाधारण 
की सम्पत्ति बना दे और सम्पत्ति को व्यक्तिगत अधिकार में रहने दे, तो ऐसी अवस्था में 
जब कि पुरुष खेतों की देखभाल करते होगे, घरो की सार-सम्हाल कौन करेगा ? 
और यदि कृपको की सम्पत्ति और स्त्रियों पर सवका सामान्य (समान) अधिकार हो 
तो भी (घरो का ) क्या होगा ? यह वात भी बडी अनोखी सी लगती है कि पश्चु-जगत्‌ 
के सादृष्य को लेकर यह कहना कि स्त्रियो को उन्हीं कार्यो का अम्यास करना चाहिये 
जिनका कि पुरुष करते हैँ, क्योकि पशुओं को गृहस्यी का प्रवन्च तो नहीं करना पडता । 

तथा साँत्रातेस जिस छासन-प्रणाल्ी की स्थापना करना चाहता है वह भी अस्थिर 
ही है, क्योकि वह तो सर्वंदा के लिये एक ही वर्ग को घासक बना देना चाहता है (और 
इस प्रकार बारी वारी से शासक और शासित होने” के स्वस्थ सिद्धान्त का विरोध 
करता है । ) यह पद्धति तो उन लोगो तक में विप्लव ( -- विक्षोभ) का कारण वन 
जानी चाहिये जिनकी कोई विद्येतर हैसियत नहीं है, तो फिर जो व्यक्ति उत्साहपूर्ण' 
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नगर-राष्ट्र का निर्माण सभव होगा ही नही । (इस प्रकार नगर का विविध वर्गो में 
विभकत होना तो सामान्य सी वात हुई) अत एलातोन के नियम निर्माण की एकमात्र 
विशेषता यही निकली कि रक्षको के लिये खेती करने का निपेष हो, और यह भी ऐसा 
नियम है जिसको लाकीदायमोन्‌-निवासी कार्यरुप मे अनुसरण करने का प्रयत्न पहले ही 
से करते रहे है । 

इतना ही नही, प्रत्युत समग्र योजना ही कठिनता से समझ में आनेवाली है। 
वास्तव में सॉक्रातेस ने यह नही वतलाया हे कि इस योजना में विभिन्न (राष्ट्र) घटकों 
की स्थिति क्या होगी , और यह वतलाना सरल हैं भी नही । वे अधिकाश नागरिक 
ही, जो कि रक्षक नहीं है, लगभग समग्र नागरिक समुदाय स्वरूप होगे । पर इनके 
वियय में कुछ भी स्पष्ट रूप से निर्धारित नही किया गया हे । (यह नहीं बताया गया 
है कि) क्या इन (कृषकों ) का (रक्षकों के समान) सम्पत्ति पर समान अधिकार होगा 
अयवा वे व्यक्तिगत रूप में सम्पत्ति के स्वामी होगे ? इसी प्रकार यह भी पता नहीं 
चलता कि स्त्रियो ओर बच्चो पर उनका सामान्य अधिकार होगा अथवा उनकी स्त्रियां 
ओर बच्चे पृथक्‌ पृथक्‌ व्यक्तियो के अधिकार में रहेंगे ” ' (इन प्रब्नो के उत्तर मे यदि 
प्रयम विकल्प को माने---अर्थात्‌ ) यदि उपर्युक्त पद्धति के अनुसार क्ृपकों में भी सब पर 
सबका अधिकार होना हे ऐसा स्वीकार कर ले तो फिर वे रक्षकों से किस वात में निन्न 
होगे ? अथवा उन (रक्षकों ) के शासन के अधीन होने से उनको क्या लाभ होगा ? अथवा, 
जब तक शासकवर्ग उनके प्रति वैसा ही चतुरता का व्यवहार न करे जैसा कि ज्ेने (द्वीप ) 
में होता है (जहाँ कि दासो और बधुओ को भी वही सुविधाएं प्राप्त है, जो कि शासको 
को प्राप्त हैं, केवल व्यायाम करने और शस्त्र धारण की आज्ञा उनको नही है) तब तक 
वे क्या समझकर उन (रक्षको) का शासनाधिकार स्वीकार करेगे ? यदि दूसरे विकल्प 
को ले,--अर्थात्‌ यदि कृपकी के वर्ग में विवाह और सम्पत्ति की प्रथा वैसी ही रहे जैसी कि 
वह वास्तव में अन्य नगर-राप्ट्रो में हे (प्रत्येक व्यक्ति का परिवार और सम्पत्ति 
दूसरों से पृथक्‌ रहे )--तो प्रश्न यह उठता हे कि इस समाज का स्वरूप (अथवा) 
प्रकार क्या होगा ? इस पकार तो एक नगर में अनिवाय॑तया दो नगर वन जायेंगे 
ओर यह दोनो परस्पर विरोधी होगे । ऐसा प्रतीत होगा मानो रक्षक लोग नगर पर 
चौकीदारी करनेवाले सिपाही वन्ता दिये गये हैं ओर कृपक, शिल्पी एवं शेप दूसरे लोग 
साधारण नागरिक । (इस प्रकार यदि कृपक इत्यादि छोगो में पृथक्‌ परिवार और 
सम्पत्ति को मान लिया गया तो ) वे सव विवाद, झगडे ओर अन्य वुराइयां, जिनका अन्य 
नगरो में होना उसने वर्णन किया है, इस नगर के छोगो में भी सभानस्पेण उपलब्ध 
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होगे । यह सच है कि सॉक्रातेस ने कहा है कि शिक्षा के कारण नागरिकों को बहुत से 
नियमों कौ- (जैसे कि नगर की रक्षा के नियम, वाज़ार-हाट के नियम, तया इसी प्रकार 
के अन्य नियम )-आवश्यकता ही नहीं होगी, पर इसके साथ ही यह भी सच है कि वह 
शिक्षा का प्रवन्य केवल रक्षकों के ही लिये करता है । फिर इसमे भो आगे बढ़कर वह 
कृपको को, अपनी उपज का एक भाग रक्षकों को कर रूप मे प्रदान करने पर, भूमि पर 
अधिकार प्रदान करता हैं । इससे तो वह लोग ( स्पार्टा के ) हैलॉट (थैस्सालिया 
के ) प नेस्तेंइ तथा अन्य नगर-गप्ट्रो के कृषक दासों को अवेक्षा कही अधिक दु शीड, 
अहम्मन्यतापूर्ण और ढीठ हो जायगे। इसके अतिरिक्त उसने इस उपर्थुकत प्रश्न 
के विपव्र में भी कुछ निर्णय नही किया है कि रक्षको के समान ही निम्न वर्गों में भी 
स्त्रियों और बच्चों तया सम्पत्ति पर सबका समानाधिकार होना चाहिये अयवा नही । 
इसी प्रकार इस प्रश्न से सबद्ध जो अन्य प्रब्न है ,जेसे कि रक्षको से भिन्न इन निम्न को।ट 
के लोगो की गासनपद्रति में स्थिति, उनकी शिक्षा का स्वस्प तथा उनके द्वारा पालत 
किये जानेवाले नियम, उनके विपय में भी उसने कोई बात निर्धारित नहीं की है । 
अतएव न तो इस वात का पता चला लेना कोई सरल काम है कि रक्षको के साम्यवादी 
जीवन की रक्षा के लिये निम्न वर्गों के जीवन का गठन किस प्रकार का हो और न 
यह ऐसी वात है जिसका महत्त्व ( किसी प्रकार ) कम हो ( अबवा जिसके कारण 
मामूली-मा अन्तर पचता हो । ) 


और फिर यदि अन्तिम विकल्प के रूप में (सॉक्रातेम ) स्त्रियों को तो सर्वसाधारण 
की सम्पत्ति बना दे और सम्पत्ति को व्यक्तिगत अधिकार में रहने दे, तो ऐसी अवस्था में 
जब कि पुरुष खेतो की देखभाल करते होगे, घरो की सार-संम्हाल कौन करेगा ? 
ओर यदि कृपको की सम्पत्ति और स्त्रियो पर सवका सामान्य (समान) अधिकार हो 
तो भी (घरों का) क्या होगा ? यह बात भी वडी अनोखी सी लूगती है कि पशु-जगत 
के सादश्य को लेकर यह कहना कि स्त्रियो को उन्हीं कार्यो का अम्यास करना चाहिये 
जिनका कि पुरुष करते है क्योकि पणुओ को गृहस्थी का प्रवन्ध तो नहीं करना पडता । 


तथा साँत्रातिस्‌ जिस झासन-प्रणाली की स्थापना करना चाहता है वह भी अस्थिर 
ही है, क्योकि वह तो सर्वंदा के लिये एक ही वर्ग को घासक वना देना चाहता है (और 
इस प्रकार बारी बारी से झासक और जासित होने” के स्वस्थ सिद्धान्त का विरोध 
करता है। ) यह पद्धति तो उन लोगो तक में विप्लव ( >विक्षोभ) का कारण बन 
जानी चाहिये जिनकी कोई विद्येय हैसियत नहीं है, तो फिर जो व्यक्ति उत्साहपूर्ण'' 


१५० अरिस्तू की राजनीति 


स्वभाववाले और योद्धाओ की वृत्तिवाले हैँ उनमें तो ऐसा और भी अधिक होगा । उसके 
एक ही वर्ग को स्थायी रूप से शासक बनाने की अनिवार्यता का कारण बिलकुल स्पष्ट 
है । जिस सुवर्ण का मिश्रण ईश्वर द्वारा (कुछ उत्तम) मनुष्यों की आत्मा में किया 
जाता है (--जिसके कारण वह शासक बनने की योग्यता प्राप्त करते है ) वह ऐसा 
नही है कि कभी एक मानव-समूह में पाया जाय और कभी दूसरे में , वह तो सर्वदा 
एक ही सानव-वर्य में रहता है। उसने कहा है कि ईश्वर जन्म के समय से ही कुछ 
व्यक्तियों की रचना में सुवर्ण का मिश्रण करता है और कुछ की रचना में रजत का; 
तथा जिनको शिल्पकार और कृपक बनना है उनकी सघटना में वह पीतल और लोहा 
मिला देता है।' 


(फिर उसकी व्याख्या मे एक विप्रतिपत्ति यह है कि) एक ओर तो वह (नगर-) 
रक्षकों को सुख तक से वचित रखता है, दूसरी ओर इसके साथ वह यह भी कहता 
है कि नियम-निर्माता को समग्र (नगर-) राष्ट्र को सुखी बनाना चाहिये। परन्तु 
जब तक किसी राष्ट्र का अधिकतम भाग, अथवा सपूर्ण अग अथवा कुछ अश सुख से 
युक्‍त न हो तब तक उसका सुखी होना असभमव है। सुखी होना और सम होना यह दोनो 
एक ही कोटि के तथ्य नही हैं । किसी अगी के उभय भागो में समता के न होने पर भी 
समग्र अग्री में उसका होना सभव है, पर यह बात सुखी होने के विपय में सभव नहीं है, 
(अर्थात्‌ अगो के सुखी न होने पर अगी का सुखी होना सभव नहीं है ।) और फिर 

(यह भी विचारणीय है कि ) यदि नगर-रक्षक ही सुखी नहीं होंगे तो और कौन सुखी 
होगा ”? निःचयमेव शिल्पकारों अथवा बहुसख्यक शारीरिक श्रम करनेवाले मजदूरों 
के लिये तो सुख (का प्रशन) है ही नही । 


जिस आदर्श नगर-व्यवस्था' का वर्णन सॉक्रातेस ने किया है उसमें यह सब ऊपर 
कही गई कठिनाइयाँ है तथा इनके अतिरिक्त और दूसरी कठिनाइयाँ भी है जो इनकी 
अपेक्षा घटकर नही हैं ।१ 
ठिर्प्पणियों 


१ इस खड में अरिस्तु प्लातोन के साम्यवाद की आलोचना करता है। इस 
आलोचना को भले प्रकार समझने के लिये प्लातोत की आदर्श नगर-व्यवस्था को पढना 
आवश्यक है। 

२ स्त्रियों और बच्चों पर सवका समान अधिकार हो--इस सिद्धान्त की आलो- 
घना पिछले खड में हो चुको है। 


अरिस्तु की राजनीत्ति न 


३. वास्तव में एक चौया विकल्प यह भी सभव है कि सम्पत्ति का अधिकार और 
उपयोग (अथवा उपभोग) दोनो ही व्यक्तिगत हो । 

४. अर्थात्‌ ऐसी सामाजिक प्रथाएँ प्रचलित हों तथा ऐसे कानून बनाये जायें कि 
व्यक्तिगत सम्पदा का उपयोग सर्वसाधारण के लिये होने लगें । अर्थात्‌-- व्यवतो 
स्वास्थ, भोगे साम्यम्‌ ।” (सस्क्ृत) व्यक्ति में स्वाम्य, भोग में साम्य (हिन्दी) । 

५. आत्मप्रेम की समुचित सात्रा एक सामाजिक गुण है। इस मध्यविन्दु के एक 
ओर हे आत्मावसादन जिसमें अपने को निकम्मा और हीन समझा जाता है और दूसरी 
ओर है अत्युत्कट आत्मप्रेम जिसमें अहुकार एव स्वार्य जैसे दुर्गुगो का समावेश होता है । 

६ जव स्त्रियो पर सबका समान अधिकार होगा तो सयम का अभाव होगा ही । 


७. अरिस्तू के मत में केबल नियम (कानून) वनाकर किसी राष्ट्र को आदर्श 
नहीं बनाया जा सकता । आवश्यकता इस बात की हें कि जनता प्रथम नियम की 
उत्तमता को अपनी बुद्धि हारा स्दीकार करे और त्तत्पश्चात्‌ उस नियम को एक सामा- 
जिक रीति के स्प में परिणत कर दे। यदि ऐसा न हो सके तो अच्छे से अच्छा नियम 


भी समाज का सुधार करने में असफल रहता हे और विधि-जीवियो (चकीलो ) की 
जीविका का साधन बनकर रह जाता है । 


८. स्पार्टा में स्वतंत्र पुरुषो के लिये यह नियम था कि वे तीस बर्ष की अवस्था से 
६० वर्ष की अवस्था तक मुस्य भोजन सार्वजनिक भोजनालूयों में ही कर सकते थे। 
भोजन सादा होता था और मात्रा में ज़ान-वुच्चकर अपर्याप्त रखा जाता थ्य | परिणाम 
यह होता था कि जनता में सरल जीवन व्यतीत करने और कष्ट सहने का स्वभाव बन 
जाता था। इन भोजनालयों का व्यय सभी व्यक्तियों के अन॒दान से चलता था। इसके 
कारण व्यक्तिगत साम्पत्तिक विपमता का प्रदर्शन भी नहीं हो पत्ता था। केते द्वीप में 
भी इसी प्रकार की प्रया प्रचलित थी। 

९ मूल में 'सिनेक्ताइ' शब्द फा प्रयोग किया गया हैँ जिसका अर्थ बिखरी हुई 
जानकारी का किसी निर्णय पर पहुँचने के लिये अयवा चैज्ञानिक उपयोग के छिगे 
व्यवस्थित एकत्नीकरण है। 

१०, यदि इस प्रकार का विधान निर्मित होकर किसो राप्ट्र में व्य।वहारिक रूप में 
चाल हुआ होता तो उसके परिणामों से हम अधिक शिक्षा ग्रहण कर पाते । 

११. यहाँ यह स्पष्ट कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि स्पार्टा के अभिजन 
भूमि के स्वामी तो थे पर स्वय खेती-बाड़ी नहीं करते थे, यह कार्य दासो के लिये नियत 
यथा। प्लातोन के राष्ट्ररक्षक भूमि के स्वामी नहों 6 । भूमि के स्वामो स्वतंत्र है कृषक 
जो दास नहीं है और स्वयं खेती का काम करते है । 
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१२ प्लातोन ने इस विकल्प का स्पष्ट उत्तर दिया है। व्यक्तिगत सम्पत्ति और 
परियार का निषेध रक्षको के लिये है, कृषकों के लिये नहीं । 

१३ मूल में हेलोतेइया, पेनेस्तेइया ओर दूलेइया शब्दो का प्रयोग हुआ है जिनका 
अर्थ बघुओ अथवा दासो का समृह है। 

१४ उत्साहपूर्ण स्वभाववाले व्यक्तियों से तात्पर्य सहायक योद्धाओ से प्रतीत 
होता है, तथा जिनकी “कोई हैसियत नहीं है” ऐसे व्यक्षिः छोटे मोटे कृषक 
हो सकते हूँ। 

१५ प्रो० उविक के मत में यह वर्णो की व्यवस्था का सिद्धान्त प्लातोन ने भारतीय 
वर्ण-पद्धति से लिया था। अरिस्तू को यह वर्णो के विशेष स्वभाव का सिद्धान्त मान्य 
नहों है। वह तो सब नागरिको की योग्यता की समानता के सिद्धान्त का पोषक है जिसके 
आधार पर नागरिक पर्याय-क्रम से शासक ओर शासित” बन सकते हे । 


१६ यहाँ सुख से तात्पर्य व्यक्तिगत सम्पत्ति और निजी परियार की भावना से 
उत्पन्न होनेवाले सुख से है। 

१७ इस समग्र दोषान्येषण का उद्देश्य यह है कि प्लातोन ने जो आदर्श नगर- 
व्यवस्था प्रस्तुत की है वह दोषपुर्ण है तथा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था फी खोज का अवकाश 
अभी भी हे। 

इस अध्याय के आरम्भ में अरिस्तू ने जिन तीन विकल्पों को उपस्थित किया है 
उनमें से प्रत्येक की आलोचना क्रमश नहीं की है। उसने यह मानकर कि प्लातोन फा 
साम्यवाद तृतीय विकल्प से समता रखता है, उसकी फठिनाइयों फा वर्णन किया हे । 
तदुपरान्त उसने अपने प्रथम विकल्प से मेल रखनेवाली आर्थिक व्यवस्था--व्यक्तिगत 
सम्पत्ति और सार्वजनिक उपयोगवाली व्यवस्था फा गुणानुवाद किया है। इसके 
पश्चात्‌ उसने पुन प्लातोन फी व्यवस्था की आलोचना करते हुए अध्याय को समाप्त 
किया है। पर इस आलोचना मे उसने अपने गुरु के प्रति पुरा-पूरा न्याय नहीं किया है। 
स्पष्ट ही उसने दूसरे विकल्प कौ प्रत्यक्ष विवेचना नहीं फो। पर प्रथम विकल्प फो 
प्रशसा में से उसके विरोधी द्वितोय विकल्प की निन्‍्दा अर्थपत्ति द्वारा ध्वनित हो सकती 
है। इस समग्र विवेचन में अरिस्तू की दृष्टि विशेषतया भूमि के स्वामित्व और उपयोग 
पर ही केन्द्रित रही है। 

इस सम्बन्ध सें अरिस्तू इस धारणा फो लेकर चला प्रतीत होता है कि प्लातोन की 
व्यवस्था में भूमि पर सबका समान अधिकार है। पर आदशं नगर-व्यवस्था में ऐसा 
कहीं नहीं कहा गया है। प्लातोन के मत में भूमि के स्थामी तो कृषक ही हे । भूमि के 
उत्पादन के भी स्वामी वही हे। पर वे नगर-राष्ट्र के सरक्षको को उनकी सेवाओं के 
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बदले में कर-स्वरूप अपने खेतों की उपज का एक नियत भाग कर-स्वरूप देते हें । 
यह कर एक भंडार में एकन्रित किया जाता है और संरक्षको द्वारा इसका उपभोग समाना- 
घिकार अथवा साम्यवाद के सिद्धान्त के आधार पर किया जाता है। इस प्रकार यह 
स्पष्ट हो जाता है कि प्लातोन की आदर्श नगर-व्यवस्था का साम्यवाद बहुत सीमित 
है। भूमि का स्वामित्व और उसकी उपज का स्वामित्व व्यक्तियों को ही प्राप्त है । 
नगर-राष्ट्र को समग्र जनसंख्या का एक अल्प भाग--सरक्षक-वर्गं---उपभोग में समाना- 
धिकार के सिद्धान्त का अनुसरण करता है। यह तो अन्ततोगत्वा अरिस्तु की अपनी 
ही श्रेष्ठ व्यवस्था का स्वरूप-सा प्रतीत होता है जिसमें स्वामित्व व्यक्तिगत है, उपयोग 
अथवा उपभोग साविक है। 


प द्‌ 


ली प्लातीन के “नियम नामक ग्रन्थ की आलोचना 


ह425. वह 


बम 
प्लातोन) की पश्चात्कालीन (अर्थात्‌ अन्तिम) रचना नियम” के विपय में 


भी वही, अथवा लगभग वही (पू्वोक्ति) आक्षेप लागू होते हैं, अतएवं उसमें किस प्रकार 
के संविधान का वर्णन किया गया है, इसका थोडा परीक्षण कर लेना अधिक अच्छा होगा । 
वयोकि सचमुच ही पॉलितेइया' (आदशोें नगर-व्यवस्था ) नामक ग्रथ में तो सॉकातेस 
ने सव मिलाकर थोड़ी मी ही बातो को निर्वारित किया था, जैसे कि स्त्रियों और वच्चों 
पर समानाधिकार, सम्पत्ति पर समानाधिकार एवं सविवान में (अधिकारों की) 
व्यवस्था (इत्यादि)। उसने नगर-निवासियों के समूह को दो भागों में बॉँट दिया 
हं--- (१) कृपको के वर्ग में तथा (२) योद्धाओं के वर्ग में। इस दूसरे वर्ग में से 
राष्ट्र के (मन्त्रि) पारियदों और झासनाधिकारियो का--(सरक्षको का) तीसरा 
वर्ग चुन लिया गया है। पर कृपको और शणिल्पकारोवाले प्रथम वर्ग के विपय में 
साँत्रातिस ने यह कुछ निर्णय नहीं किया है कि वे नगर के झासन-कार्य में कोई भाग लेगे 
या नही अथवा वे अस्त्र धारण करेंगे एवं युद्ध में भाग लेंगे या नही । हाँ, यह उसका 
निश्चित विचार अवध्य है कि (सामान्य सरक्षक वर्ग की) स्त्रियों को (पुर्प-) 
रक्षकों के साथ युद्ध में भाग लेना चाहिय्रे और उनकी शिक्षा में भी भागीदार होना 
चाहिये , इसके अतिन्क्‍त शेष सवाद (>ग्रथ) मुख्य विपय से असवद्ध विपयान्तरों 
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से ओर सरक्षको की शिक्षा के विवेचनो से (जैसे कि कोई रक्षक व्यक्ति किस प्रकार 
बन सकता हे) भरा हुआ हे। 


नियम” नामक पुस्तक के अधिकाश का सबंध विधि अथवा कानूनो से ह, 
सविधान या नगर-व्यवस्था के सबंध में तो थोडा ही कहा गया हे । और यद्यपि वह इस 
जासन-पद्धति को वत्तेमान नगरो की शासन-पद्धति के अधिक समान बनाने का इच्छक 
हे तथापि वह धीरे धीरे इस प्रस्तावित पद्धति को दूसरी अर्थात्‌ आद्श-पद्ठति की ओर 
ही घुमाकर ले जाता है । स्त्रियों और सम्पत्ति पर सबके समानाध्किर को छोडकर 
अन्य सब बातो में वह दोनों ही (अर्थात्‌ आदर्श और यथार्थ) नगरो के लिये एक सी 
सस्थ्गओ का प्रवन्ध करता है । दोनों में एक ही प्रकार की शिक्षा होगी , दोनो नगरो 
के निवासियो का जीवन आवश्यकीय (अर्थात्‌ नीच समझे जानेवाले ) कार्यो से मुक्त 
होगा , तथा दोनो ही में सहभोज का भी एक समान प्रबन्ध होगा । अन्तर केवल 
इतना है कि इस पुस्तक में सहभोज की व्यवस्था में स्त्रियो को भी पुरुषों के साथ 
सम्मिलित कर लिया गया हे तथा दास्त्र धारण करनेवाले योद्धाओ की सरया जो 
“आदर्श नगर व्यवस्था” में १००० थी इसमें ५००० नियत की गईं है । 


सॉक्रातेस के सभी सवाद सामान्य वस्तु नहीं है, उनमे साधारणता नही प्रत्युत 
कमनीयता, मौलिकता एवं गवेपणा की प्रवृत्ति पाई जाती हे । पर सर्वत्र परिपूर्णता 
की उपलब्धि तो गायद कठिनता से ही हो सकती है । क्योकि यदि हम उपर्युल्लिखित 
सख्या को ही ले, तो हमको यह बात नही भुला देनी चाहिये कि इस ५००० की विशाल 
सख्या को (जो कि उनकी स्त्रियो और अनुचरो के सहित कई गुना हो जायगी ), 
निठल्ले पालने के लिये बाबिलोनिया के समान विश्ञाल प्रदेश की अथवा उसी के समान 
अन्य किसी अपरिसीमित भूखड की आवश्यकता होगी । यह सच है कि हम स्वेच्छया 
कल्पना करने में स्वतत्र हैं पर निश्चय ही असम्भव की कल्पना करने की स्वतंत्रता हमको 
कदापि नही है। 


इस ग्रथ में कहा गया है कि नियम-निर्माता को नियम निर्धारण करने के लिये 
दो तथ्यो पर दृष्टि रखनी चाहिये--- (१) देश (के विस्तार) पर ओर (२) जन- 
सरया पर । पर यदि नगर का जीवन राजनीतिक" जीवन होना हे (न क्वि आस- 
पास के देशो से कटा हुआ रहना है) तो नियम-निर्माता के लिये पास-पडोस के देशों पर 
दृष्टि रखना भी अच्छा होगा । उदाहरणार्थ किसी भी राष्ट्र को ऐसे सैन्य-साधन का 
ही उपयोग नहीं करना चाहिये जो उसके अपने प्रदेश के ही लिये उपयोगी हो, प्रत्युत 


अरिस्तू की राजनीति १ 


उसको ऐसे साधनों का भी उपयोग करना चाहिये जो अपने देश के वाहर भी काम आ 
सके । चाहे इस (क्रियात्मक, लडाक्‌) प्रकार के जीवन का, व्यक्ति और नगर-समाज 
दोनों ही के लिये श्रेप्ठ होना स्व्रीकार न भी किया जाय तो भी (नगर-) निवासियों को 
नगर पर आक्रमण करनेवाले शत्रुओं की अपेक्षा पलायन करनेवाले जत्रुआ के प्रति 
कदापि कम भयोत्पादक नहीं होना चाहिये । 


सम्पत्ति (और सैनिक तैयारी) की मात्रा पर भी दृष्टि रखना आवश्यक है 
तथा क्या हम इसकी मात्रा का निर्णय किसी ऐसे प्रकार से नही कर सकते जो (सॉक्रातेस 
के) इस कथन से अधिक युनिण्चित (अथवा स्पष्ट) होने के कारण पृथक्‌ हो । 
(नौमस्‌ में) उसने कहा है कि मनृप्य की सम्पत्ति की मात्रा इतनी होनी चाहिये जो 
सयत और संतुलित जीवन के लिये पर्याप्त हो । यह बात वी यही कहने के समान हे 
कि सम्पत्ति की मात्रा भली भाँति जीवन व्यतीत करने के लिये पर्याप्त होनी चाहिये । 
सामानन्‍्यता की दृष्टि से तो सचमुच ही यह कथन अपेक्षाकृत अधिक व्यापक (या उदार ) 
हैं। फिर यह भी सभव है कि सयमपूर्ण जीवन दारिद्र्मपूर्ण हो । पर इसकी अपेक्षा 
अधिक अच्छी (और स्पप्ट) परिभाषा यह होगी कि [प्रत्येक व्यक्ति के पास सम्पत्ति की 
इतनी मात्रा होनी चाहिये कि जो) सयतता और उदारता" से जीवन विताने के लिये 
पयप्ति हो। यदि इन दोनों का--सयम और उदारता का--सवंध विच्छिन्न हो 
जाता है तो उदारता का विलासिता से तथा सयम का कप्टकर दारिद्रय से गठबंधन 
हो जाता है । अतएवं इन दोनो का सबंध बना रहना ही चाहिये क्योकि यही वह 
सद्गुण हूँ जो सम्पत्ति के उपयोग मे वाछनीय हैं । मनृप्य सम्पत्ति का उपयोग दब्बूपन 
से अण्वा साहस के साथ नहीं कर सकता परन्तु सयम और उदारता, दोनो ही की भावना 
के साथ वह उसका उपयोग कर सकता है। अतएवं इन गुणों के व्यवहार के साथ 
सम्पत्ति का अनिवार्य (< अविभाज्य) सवध है। 


फिर यह भी एक बडी (असगत और ) वनोखी बात है कि वह भूसम्पत्ति को तो 
एक निव्चित सस्या के समान भागों में वॉटना चाहता है पर तदनुसार नगरो की सस्या 
को निश्चित रखने का प्रण्ध नही करता ।* वह बच्चों के प्रजनन को मर्यादित नहीं 
करता, उसका विचार है कि चाहे कुछ पन्विारो में कितने ही बच्चे क्यो न उत्तन्न हों, 
अन्य परिवासे (+>विवाहों) में उन (बच्चो) का अभाव होने से जनसख्या पर्याप्त 
त्यण सतुलित हो जायगी,और वह बह आजा इसलिये करता है कि विद्यमान नंगर-राप्ट्रो 
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में यही होता झतोत होता है । पर जैसा कि अन्य विद्यमान नगन्‍-राट्रो मे होता है 
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उसकी अपेक्षा नोमॉस' में प्रस्तावित राष्ट्र में कही अधिक सत्तकंता के साथ जनसख्या 
को स्थायी रखना पडेगा , क्योकि आजकल के विद्यमान राष्ट्रो मे जनसख्या चाहे कितनी 
है। क्यो न बढ जाय, सम्पत्ति स्वतत्रता से उनके मध्य में बाँटी जा सकती है 
और इस प्रकार किसी को (सम्पत्ति का) अभाव नहीं रह सकता । पर 'नियम' में 
प्रस्तावित राष्ट्र में सम्पत्तियाँ अविभाज्य मानी गई हैं अतएव निर्धारित सख्या का 
अतिक्रमण करनेवाले मनुष्यों ( > नागरिको) को कुछ भी नही मिलेगा, चाहे उनकी 
सख्या कम हो चाहे अधिक | समझ में आनेवाली बात तो यह है कि सम्पत्ति को 
मर्यादित करने की भी अपेक्षा शिश्ु-प्रजजन को सीमित करना अधिक आवश्यक है, 
जिससे कि उसकी मात्रा एक विशिष्ट सख्या से अधिक न बढ सके । प्रजनन को सीमित 
करने में उत्पन्न हुए बच्चो के मरणावसरो और विवाहित दम्पतियो में वन्ध्यात्वजनित 
सन्तानाभाव के सयोगो की गणना को दृष्टि में रखते हुए प्रजनन की सख्या निर्धारित 
की जानी चाहिये । इस विपय की अवहेलना, जो कि हमारे बहुत से नगरो में पाई 
जाती है, नागरिको में नि्धंनता का अनिवायं कारण है और निर्बनता विद्रोह और 
दुराचारो की सृष्टि करती है। कौरिन्थ-निवासी फैइदौन्‌* का ( जो कि एक अत्यन्त 
प्राचीन स्मृतिकार है) विचार तो वास्तव में यह था कि कुटुम्बो को बेंटे हुए म्‌-खण्डो 
की सख्या नागरिको की सख्या के वरावर रहनी चाहिये, चाहे आरभ में सव नागरिको 
के खड भले ही असमान रहे हो । पर (प्लातोन के ) नियम नामक ग्रथ में इससे उठा 
सिद्धान्त माना गया है। 
पर इस विपय में किस प्रकार सुधार किया जा सकता है इसका विवेचन आगे 

चलकर किया जायगा । यहाँ पर तो हमको नियम” नामक रचना की एक और 
त्रुटि का विचार करना है जो शासको से सबध रखती है क्योकि यह नही बतलाया गया 
है कि शासक शासितो से किस प्रकार भिन्न होते है । उसका कहना है कि जिस प्रकार 
ताना बाने से भिन्न प्रकार की ऊन का होना चाहिये इसी प्रकार शासक और शासित भी 
(परस्पर शिक्षा इत्यादि में ) भिन्न होने चाहिये। वह यह अनुमति तो देता है कि किसी 
भी मनुप्य की सब सम्पत्ति बढकर पांचगुनी हो जानी चाहिये, पर यह नही वतलाता 
कि उसकी भू-सम्पत्ति भी उतनी ही मात्रा में क्यों नही वढ जानी चाहिये । (फिर) 

गृहो का वितरण भी ऐसा विपय है जिसपर और अधिक विचार करने की आवश्यकता 
है, प्लातोच की गृह-वितरण की पद्धति गृह-प्रवध की क्षमता बढानेवाली नही है। 

वह प्रत्येक नागरिक को पृथक पृथक स्थानो पर स्थित दो घर प्रदान करता है , स्पष्ट 

है कि (क्षमतापूर्वक ) दो घरो में निवास करना कठिन है ।” 
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(यदि नियम" नामक ग्रथ मे वणित गासन-पद्धति पर विचार करे तो) समग्र 
शासन-व्यवस्था न तो जनतत्रकी ओर झुकती प्रतीत होती हैं और न अल्पजन ( -+ धनिक- 
जन )-ततन्न की ओर, प्रत्यत इन दोनो की मच्यवरतिनी जेसी है जो कि पौब्च्तिइया 
( वेबतत्र ) कहलाती है, क्योकि यह भारी शस्त्रों को घारण करनेवाले सेनिको 
से सघटित होती है। यदि इस सविवान के प्रतिपादन में ग्रथकार का उद्देब्य 
यह रहा हो कि यह संविधान (नगर-) राष्ट्रो द्वारा अत्यधिक जीतघ्रता से ग्रहण किये 
जाने के योग्य है तब तो स्थात्‌ उसने ठोक ही किया है, पर यदि वह इस (“नियम नामक 
ग्रथ में वर्णित) व्यवस्था को अपनी (आदर्श नगर-व्यवस्था' नामक ग्रथ में) पूर्ववणित 
आदर्ण व्यवस्था के सममीपतम पहुँचनेवाली समझता हो तो उसका यह विचार ठीक नहीं 
है , क्योंकि बहुत से व्यक्ति छार्कंदायमौन ( स्पार्टा ) की जासनपद्धति अथवा 
उससे अधिक अभिजात तत्र को (“नियम”) नामक ग्रथ मे वरणित ज्ञासन की अपेक्षा ) 
अधिक वरेण्य समझ सकते है । कुछ लोग तो सचमुच यह कहते है कि श्रेष्ठ गासन-पद्ध 
तो आजकल उपलब्ध होनेवाली सव गासन व्यवस्थाओ का सम्मिश्रण होनी चाहिये 
इसी कारण वे छोग लाक॑दायमौन्‌ (स्पार्टा) की शासन-पद्धत्ति ' की प्रणसा करते है । 
इस शासन-पद्धति का निर्माण धनिक (अथवा अल्प-) जनतत्न,एकराट्तत्र तथा जनतत्र 
इन तीनो ही पद्धतियो के तत्त्वो से हुआ है । कुछ लोगों का कहना है कि (दो) राजा 
एकराट्तत्र के प्रतिनिधि हूँ, स्थविरमण्डली घनिक (अथवा अल्प-) जनतत्र की 
स्थानापन्न है और एफौरीस जनतत्र-पद्धति के प्रतिनिधि है, क्योकि इन एफौरौस नामक 
अध्यक्षा का चुनाव सावारण जनता में से किया जाता है | अन्य लोगो के मत में यह 
अध्यक्ष-पद्धति तानायाही का प्रकार है, एव इनको लोकतत्र के दर्शन वहाँ के सम्मिलित 
भोजो एवं अन्य दंनिक जीवन की प्रवृत्तियों में होते है । 'नियम' नामक ग्रथ में कहा 
गया है कि श्रेप्ठ भासन-पद्धति जनतत्र और तानाणाही (के तत्त्वो ) ने घटित होनी चाहिये- 
जो दाना पद्धतियाँ या तो विलकुल ही विधानरूप नही हैँ अथवा यदि है तो सबसे 
निकृप्ट झासन-विधान हैं । पर वे लोग जो (उपर्यवन दो पद्धनियो की अपेक्षा ) अधिक 
पद्धतियों के मिश्रण की बात कहने हैं फिर भी अधिक अच्छी वात कहते है वयोकि बह 
रप्ट्र-ब्यवस्था जो अपेक्षाकृत वहसस्यथक पद्धतियों के तत्वों के मिश्रण से घटित होती है 
अन्य व्यवस्थाओं से अधिक अच्छी होती है। इसके अनिरिकस इस “नियम” नामक 
ग्रथ में वणित व्यवस्था में राजनत्नात्मक तत्त्व तो नाम को भी नही है , के बल धनिक- 
तत्रात्मक और लछोक्तत्रात्मक तत्त्व है जो कि घ्निकनत्रात्मकता की ओर झकते ह्ए 
हैं।” यह तत्य ग्ासको की नियुक्ति की पद्धति में स्पप्टतया प्रकट हो जाता है ।'' 
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वयोकि यद्यपि गुटिका द्वारा पहले ही से चुने हुए लोगो में से उनकी नियुक्ति में दोनो 
(धनिकतत्र और जनतत्र के) तत्त्वों का समावेश रहता है” तथापि एक तो घनिक 
लोग जिस प्रकार नियमो के द्वारा परिषद्‌ मे उपस्थित होने, शासको के पक्ष में मत देने 
अथवा अन्य राजनीतिक कत्तेव्य पालन करने के लिये बाधित किये जाते है, उस प्रकार 
अन्य लोग नही किये जाते , उनको जो चाहे सो करने की छट रहती है , दूसरे यह चेप्टा 
की जाती है कि शासको की अधिकाश सख्या धनिकवग्ग में से नियुक्त हो और सर्वोच्च 
अधिकारी अधिकतम आयवाले व्यक्तियों में से चुने जायें। यह दोनो ही बाते घनिकतत्र 
के लक्षण हैं । परिपद्‌ के सदस्यो के चुनाव का ढंग भी धनिकतदत्वात्मक है। क्योकि यद्यपि 
यह तो सत्य है कि चुनाव में भाग लेता सबके लिये अनिवार्य है, तथापि यह अनिवार्यता 
प्रथम श्रेणी मे से कुछ लोगो के प्राथमिक चुनाव एव द्वितीय श्रेणी में से प्रथम श्रेणी 
से चुने गये व्यक्तियो की सख्या के बराबर व्यक्तियों के चुनाव पर्यल्त लाग होती है । 
पर जब तीसरी ओर चोथी श्रेणी में से सदस्यो के चुनने का अवसर आता है तो यह 
अनिवार्यता लागू नहीं रहती , सच तो यह है कि चोथी श्रेणी में जब प्राथमिक चुनाव 
होता है तो केवल प्रथम ओर हितीय श्रेणी के घटक ही मत देने के लिये बाधित होते 
है । इस प्राथमिक चुनाव के पश्चात्‌, उसका यह कहना है कि इस प्रकार चने हुए 
लोगों मे से प्रत्येक आय की श्रेणी के लिये समान सख्यक सदस्य चुनें जाने चाहिये । 
इस प्रकार जो अधिक आयवाले उच्च श्रेणी के लोग हैं उन्ही को मताधिकय प्राप्त हो 
जायगा, वयोकि निचली श्रेणी के बहुत से साधारण जन तो, बाध्य न किये जाने पर, 
मत देंगे ही नहीं। अत इन उपर्युक्त विचारों से तथा, उन अन्य विचारों से जो 
आगे चलकर ऐसे ही विधानो का परीक्षण करते समय प्रस्तुत किये जायेंगे, यह्‌ स्पष्ट 
हो गया कि (प्लातोन का बतछाया हुआ) विधान जनतत्र और एकराद्तन्र का 
सब्मिश्रण नहीं होगा । 


जो लोग स्वय चुने हुए है उनमे से शासकों को चुनने मे एक खतरा भी है । यदि थोडे 
से छोग मिलकर एक गुट बना ले तो फिर चुनाव उनकी इच्छा के अनुसार चलेगे। 
'नियम' नामक ग्रथ में जिस नगर-व्यवस्था का वर्णन किया गया हे उसके विपय में यही 
(उपर्यवत) विचार-विमर्श (उत्पन्न होते) है । 


टिप्पणियो 


१ यूनानी भाणा में इसका नास “नोसस्‌” हे। यह प्लातोन की सबसे वडो और 
अन्तिम रचना हैं। इसमें सवाद के पात्रो में सॉक्रातेस नही हे । इस ग्रथ फी बोली एव 
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प्रतिपादित विषय दोनो में ही अत्यधिक गंभीरता का वातावरण लक्षित होता है। 
प्लातोन फा दृष्टिकोण भी इस ग्रथ में अधिक अनुदार और कठोर हो गया है। हिन्द 
भाषा में इसको प्लातोन-स्मृति कह सकते हैं । 

२. पॉलितेइया अथवा रिपव्लिक आकार में प्लातोन की रचनाओं से उपर्युपत 
"तौमस्‌” कुछ छोटी और शेष रचनाओ से वडी है। शैली की उत्तमता एवं विचारों 
की स्पृहणीय उदारता की दृष्टि से यह पुस्तक प्लातोच की रचनाओं में ही वही विदव- 
साहित्य में प्राय बेजोड है। जैसा कि विदित ही है, इसका हिन्दी अनुवाद, आदशे 
नगर-व्यवस्था” के नाम से प्रकाशित ही चुका है । 


३ सॉकातेस का नाम नोमेंस' के सबंध में नहीं लिया जाना चाहिये क्योकि इस 
पुस्तक में वह सवाद का पात्र नहीं है। उसके स्थान पर अश्न्‍सनिवासी परदेसी अथदा 
अतिथि' सवाद का प्रमुख पात्र है। कुछ आलोचको के मत में यह व्यक्ति सॉकातेस 
ही है पर वयोकि उसका फेते द्वीप में जाना तथ्य-विरुद्ध है जतएवं प्लातोन ने उसका 
नामोल्लेख स्पप्ठतया नहीं किया है। देलर के मत से यह व्यक्ति स्वय प्लातोन 
जसा है । 


४. राजनीतिक जीवन से तात्पय ऐसे राष्ट्रीय जीवन से है जो अन्य देशों से भो 
सन्धि अथवा विग्रह॒ का सबंध रखता है। इस प्रकार के जीवन के लिये अवश्यमेव 
ऐसे सेन्य-साथन का उपयोग अनिवार्य हो जाता है जो अपने देश में सरक्षण, और विदेश 
पर आक्रमण करने के लिये, दोनो के लिये उपयुक्त हो । 


५. अरिस्तू चिन्तनमय जीवन को सर्वश्रेष्ठ मानता है, अतएवं वह लड़ाक्‌ जीवन 
को आदर्श जीवन मानने को ठेयार नहीं हैँ। तथापि वहु जीवन की यथायंत्ता की ओर 
भी दृष्टि रखता हैं और भले प्रकार जानता है कि “शास्त्रेण रक्षिते राप्ट्रे शास्त्रचिन्ता 
प्रवर्तते --अर्थात्‌ शस्त्र द्वारा रक्षित्त राष्ट्र में ही शाम्त्रचिन्ता का कार्य निविध्न चल 
सकता है। 

६ मूल में एल्यूयेरियोस' क्रियाविशेषण का प्रयोग किया गया है जिसका अर्थ 
है स्वतत्नता से, अयबा धन-सबधी तगदस्ती से मुक्त रहते हुए । 

७. यह्‌ कयच अनुचित हैँ । नियर्मा के ७४० पृष्ठ पर प्लातोन नें स्पप्ट कहः है 
कि नगर के गृहो की सर॒या ५०४० से अधिक कदापि नहीं बढने दी जानी चाहिये । इसी 
स्थान पर उसने इस रूस्या को ऐसा ही बनाये रखने के लिये अदेक प्रकार के सुझाव 
दिये है । 

८ फ्ेइदीनू का बनाया हुआ कानून सगर-निवासियों को बाँटे गये भूखण्डो की 
असमानता की भोौर ध्यान नहाँ देता; उसका आग्रह यह हे फि भूखण्णो दी रंस्पा 
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चाहिये का विधान भूखण्डों फी 
बराबर रहनो चाहिये। प्लातोन क हे 
ओऔर हम आज अरिस्तू समझता है कि बह नागरिकों को सध्य पक 
हक को का उपाय नहीं फरता ! इसके अतिरिक्त फेइदौन नगरराष्ट्र मे निर्धनों 
सीमित २ पर प्लातोन इस विषय में भी कुछ नहीं करता । हम 


प 
है आग हे पक सत्य नियण के सबंध में अरिस्तू की आलोचना उचित नहीं है । 


९. देखो आगे प्रुस्तक ७ अध्याय १० और १६। 

१० सभवतया प्लातोन दो स्थानों (गृहों) का समर्थन विवाहित पुत्र को आव- 
इयकता को दृष्टिमें रखकर करता है। अन्ततोगत्वा अरिस्तूने भी अपने आददों नगरकी 
व्यवस्था मे सागरिको को दो भूखण्ड देने का प्रस्ताव किया है । अरिस्तू के मत में विवाह 
फी आदर्श अवस्था पुरुष के पक्ष में ३२७ और स्त्री के पक्ष में १८ वर्ष है। अतएव पुत्र 
के विवाह फी अवस्था को प्राप्त होने तक पिता के जीवित रहने की सभावना भी थोडी 
ही रह जाती है। इस विषय में आगे चलकर पुस्तक ७ में अरिस्तु की आदर व्यवस्था 
का प्रकरण द्रष्टय्य हे । 


११ पोलितेहया अथवा पौलिते नामवाली शासन-पद्धति का वर्णन इसी ग्रथ की 
चतुर्थ पुस्तक मे किया गया है। अरिस्तु ने इसको साधारण राष्ट्रों के लिये श्रेष्ठ शासन- 
पद्धति बतलाया है और स्पार्टा की शासनप्रणाली को इसके उदाहरण के रूप में वर्णन 
किया है। पर यहाँ पर उसने “नियम ' की आलोचना करने के लिये एक दुसरी हो युक्ति 
का आश्रय लिया है। पौलितेह्दया लोकततन्न और घनिकतत्र की पद्धतियों की मध्यवर्तिनी 
शासन-व्यवस्था है। मूल पुस्तक में घनिकतत्न के लिए औलिगाखिया शब्द का प्रयोग 
हुआ है जिसका अर्थ अल्पजनो का शासन है । अल्पजन से तात्पर्य अल्पसख्यक घनिको 
से है । लोकतत्रके लिए डेमौक्ातिया शब्द व्यवहार में आता है जिसका अर्थ है साघारण 
जनों की शक्ति (अथवा दासन ) । पौलितेइया का झाब्दिक अर्थ पौर लोगों का शासन 
है जिसमे धनी ओर साधारण जन सभी को शासनसत्ता प्राप्त होती है। 


१२ अरिस्तु हाथ घोकर अपने गुरु के पीछे पड गया प्रतीत होता है । अन्यथा 
प्लातोन ने स्वय कहा है कि 'नियम' नामक प्रथ में वह मध्यम कोटि को शासन-पद्धति 
का वर्णन कर रहा है। रिपब्लिक (आदर्श नगर-व्यवस्था) में प्लातोन ने आवर्श 
शासन-प्रणाल़ी का वर्णन किया था। वह ग्रथ उस समय की रचना थी जब प्लातोन 
का आदर्शावाद अपनी पूर्ण प्रख्तरता को पहुँचा हुआ था। “नियरस' नामक पुस्तक उसको 
अन्तिम रचना है जिसमें उसने 'आदशे' को अप्राप्यता को स्वीकार कर ध्यवहार की 
मध्यम स्थिति को स्वीकार कर लिया है। उसने आवर्ं, द्वितोय और तृतीय इस प्रकार 
तीन विचारणीय शासन-पद्धतियाँ मानी हे जिनमें से आदर्श “बुद्धिग्राह्म किन्तु 
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अतीन्द्रिए होने के कारण अलूभ्य है, ठृदीय निहकृंष्ठ होने के कारण त्याज्य है। फेवरू 
मध्यम हो व्यवहाय ओर ग्राह्म दोनो है। प्लातोन ने आदर्श के प्रकाश में इस मध्यम 
कोटि की शासन-पद्ध ति का वर्णन अन्तिम रचना में किया है। यदि हम इन तथ्यो को 
दृष्टि में रखें तो स्पष्ट हो जायगा कि अरिस्तृु की प्रस्तुत आलोचना मिरर्यक है । 

१३ लाकंदायमौन अयवा स्पार्ट की शासन-पद्धति के विवरण के लिये इसी 
ग्रथ की टद्विदीय पुस्तक का ९वाँ अध्याय देखिये। 


१४ यो हो स्वय अरिस्तु ने पौलितेइया को केवल दो प्रकार फी शासन-पद्धतियो 
का मिश्रण कहा है और उसो को श्रेष्ठ-सभव माना है पर उसने यह भो स्वीकार किया 
है [6 शासन-पद्धति में अधिकाधिक प्रणालियों का सम्मिश्रण अधिक श्रेयस्कर है। 
सभवतया यह अरिस्तू की ययारयवादी प्यावहारिक बुद्धि का श्रेष्ठ उपदेश है । राजनीति 
के विभिन्न एकाड़ी सिद्धान्त दाशेनिको के विवेचन के विषय भले ही बना करें, पर 
वास्तविक व्यवहार में शासको को समय की आवश्यकता के अनुसार सभी प्रणालियों 
का सिश्रण करना पडता है--यह एक कठोर सत्य है । 


१५. नियम कीशासन-पद्धति को स्पार्टा की शासन-पद्धति से इसलिये घटकर 
बतलाया गया है कि स्पार्टा की पद्धति में (१) एकराद्सत्र (मौनाखिया) (२) अल्र- 
जन तत्र (ओलिगाखिया) और लोकदन्र (देमोऋातिया) इन तीन प्रणालियो के तत्त्वों 
का सिश्रण है, पर “नियर्मा में वणित प्रणाली में केवछ (१) तानाशाही (तिराबनौ- 
दोस्‌) और लोकतत्र के तत्त्वो का ही मिश्रण है । 


१६ नियर्मा नामऊ ग्रय में प्लातोन ने नागरिको को उनकी आर्थिक स्थिति के 
अनुसार चार श्रेणियों में विभक्‍त किया है, ध्रयम श्रेणी के नागरिक सबसे अधिक 
घनवान्‌ और चतुर्य श्रेणी के सबसे कम घनवाले बतलाये गये हे । प्रथम श्रेणी से 
लेकर चतुर्थ श्रेणी तक के नागरिको की सम्पत्ति का अनुपात उनकी शेणी की संख्या के 
अनुसार ४.३ २ १ होना चाहिये। इस अनुपात में परिवर्त्तन होने पर नागरिक फी 
श्रेणी में भी परिवत्तेन हो जाना चाहिये। पर यदि प्रयम श्रेणी के नागरिक की सम्पत्ति 
बट जाए तो उसका कर्तव्य है कि वह बडी हुई सम्पत्ति को राष्ट्र और देवताओं को 
अधित कर दे । यदि बह ऐसा न करे दो उसको दण्डित होना पडेगा । अतएव यह कहा 
जा सकता है कि इस ंय में प्लातोन ने अत्यधिक्त घनवत्ता और नितान्त निर्धेनता दोनो 
को ही दूर रसने का आदेश किया है। 

१७. नियम नामक इंय में शासको के चुनाव की पद्धति का स्वरूप यह हैँ कि 
भयम तो प्रत्येक श्रेणी में से ३६० प्रतिनिधि चुने जाने चाहिये । चारो श्रेणियों के चनाव 
मे चार दिन रूगने चाहिये। प्रथम और द्वितीय श्रेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव में सभी 
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श्रेणियों को मतवान देना अनिवार्य है, ऐसा न करने पर नागरिक को दण्ड दिया जाना 
चाहिये । तृतीय श्लेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव में प्रथम तीन श्रेणियों के नागरिकों को 
अनियार्यतया सत देने का विधान किया गया है। चौथी श्रेणी के प्रतिनिधियों के चुनाव 
में प्रथम दो श्रेणियों के नागरिको के लिए मत देना अनिवार्य होगा पर शेष दो श्रेणियों 
के नागरिकों का सतवान ऐच्छिक होगा। इस प्रकार चुनाव का प्रथम दौर समाप्त 
होगा । इसको प्रोक्रिसिस्‌ (प्रारभिक अथवा प्राथमिक चुनाव) फहा गया है। इसके 
पश्चात्‌ चुनाव फा वूसरा वौर चलता है जिसको हेरेसिस नाम दिया गया है। इस बार 
सब नागरिकों के लिये मत देना अनियाय है। इस दूसरे चुनाव के द्वारा प्रत्येक श्रेणी 
के प्रतिनिधियों की सहया को घटाकर १८० कर दिया जाना चाहिये। तीसरे चुनाव फ। 
नाम फ्लेरोसिस है। इसमें गुप्त मतदान के द्वारा प्रत्येक श्रेणी के प्रतिनिधियो फी सख्या 
घटाकर ९० कर देने का विधान है। इस प्रकार अन्त मे नगर का शासन करनेवाली 
परिषद्‌ (वूले) बननी चाहिये जिसके सदस्यो की सख्या ३६० हो । इनमें से ३० व्यवित 
प्रतिमास शासन-कार्य चलाने के लिये नियुक्त किये जायें। समग्र परिषद्‌ का कार्यकाल 
१ बर्ष है। इस उपयुक्त चुनाव के अतिरिक्‍त प्लातोन ने अन्य चुनावो का भी उल्लेख 
“नियमस' में फिया है पर क्योकि उनका प्रस्तुत प्रसग से कोई सबध नहीं है अतएय उनका 
वर्णन करना अनायद्यक है। 

इस चुनाव में एक सप्ताह लग सकता है, अतएव अपेक्षाकृत निर्धन लोगों को केवल 
थोडे ही चुनावो के लिये बाध्य किया गया है ताकि शेष दिनों में वह अपने जीविकोपार्जन 
में लगे रहें। सभी आलोचको ने इस पद्धति को अति' का वर्जन करनेवाली पद्धति 
कहा है पर कुछ सोमा तक अरिस्तू की आलोचना इस पर लागू होती ही है। स्वय 
प्लातोन ने इस पद्धति से निस्ित होनेवाली व्यवस्था को एकराट्तत्र और लोकतत्र की 
मध्यरवत्तिनों व्यवस्था कहा है । उपयुक्त चुनाव-विधियो में से प्रथम (प्रोक्रेसिस ) 
और तृतीय (क्लेरोसिस्‌) का प्रचलन ई० पु० पवों शताब्दी के पूर्वाद्ध में अथेन्स में था । 


9 
फालेयास्‌ की व्यवस्था की आलोचना 
उपर्युक्त व्यवस्थाओं के अतिरिक्त कुछ और व्यवस्थाएँ भी है जो साधारण 


(अविशेषज्ञ ) व्यक्तियों अथवा दार्शनिकों या राजनीतिज्नो के द्वारा प्रस्तुत की गई 
हैं। यह सभी (प्लानोन द्वारा प्रस्तुत ) इन दोनो (रिपब्लिक' और 'नियम' में वर्णित) 
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नगर-व्यवस्थाओं की अपेक्षा वास्तव में स्थापित और आजकल भी छोक-शासन मे लगी 
हु ब्यवस्थाओं के अधिक समीप है । अन्य किसी भी व्यक्ति ने ऐसी अनोखी नवीनताओ 
का प्रस्ताव नही किया जैसी प्ठातोन की वच्चों और स्त्रियों पर समानाधिकार, 
अथवा स्त्रियों के लिये सम्मिलित सार्वजनिक भोजन-सवबी नवीनताएँ है, इसके 
विपरीत अन्य नियम-निर्माताओ ने तो जीवन की परम आवश्यकताओं से अपने विवेचन 
का श्रीगणेंग किया है। कुछ लोगो का विचार हैं कि सम्पत्ति की ठीक-ठीक व्यवस्था 
करना ही सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण वात है क्योकि यही एक ऐसा विपय है जिससे स्वेदा 
सव क्रान्तियाँ उत्पन्न होती है। खाल्कदीन्‌-निवासी फालेयास्‌ ऐसा प्रथम व्यवित 
था जिसने (नगर-कलह को रोकने के लिये) इस तथ्य को सुझाया और इसलिये उसने 
यह प्रस्ताव किया कि सव नागरिको की (भू-) सम्पत्ति' एक वरावर होनी चाहिये । 
उसका विचार था कि सम्पत्ति का समीकरण नवीन उपनिवेशों में तो उनके प्रारम्भिक 
निर्माण के समय बिना कठिनाई के सिद्ध हो सकता है , पर भली भाँति स्थापित राष्ट्रों 
में यह कार्य उतना सरल नहीं है । पर यहाँ भी इस वाछित लक्ष्य की सिद्धि का उपाय 
है, धनिको के लिये विवाहयौतुक में भूसम्पत्ति को देना और ग्रहण न करना तथा 
निर्वनों के लिये विवाह में भूसम्पत्ति को यौतुक में ग्रहण करना और देना नहीं । 
'नियम' नामक ग्रथ को लिखते समय प्लातोन ने यह सम्मति प्रकट की है कि 
(नागरिकों को ) कुछ सीमा तक धन-सचय करने की छूट होनी चाहिये, और जैसा 
कि पहले ही कहा जा चुका है, उसने किसी भी नागरिक को अल्पतम आधथिक योग्यता 
के पाँचगुने से अधिक सम्पत्ति पर अधिकार रखने का निपेघ किया है । परन्तु जो इस 
प्रकार क्रे नियम बनानेवाल है उनको यह वात, जिसको वह प्राय भल जाते है, कभी 
नहीं मलानी चाहिये कि जो व्यवस्थाकार सम्पत्ति की मात्रा के विपय में नियम निर्वारिल 
करता हैं उसको परिवार में बच्चो की सख्या को भी नियमित कर देना चाहिये , 
फ्योकि यदि बच्चों की सख्या सम्पत्ति की पोषण-क्षमता से अधिक बढ़ जाय तो बढ़ 
नवध्य ही नियम को शिथिल्ठ कर देंगी। एवं नियम के शिथधिन्‍्ठ होने के अतिरिक्त 
यह भी एक बुरी वात होगी कि बहुत लोग धनवान होने के स्थान पर निर्धन हों 
जायेंगे तथा इस प्रकार के मनप्यों के कित्रे त्वान्तिकारी न वनना एक कठिन कार्य होता 
। सम्पत्ति के समीकरण का सिद्धान्त नागरिक समाज के स्वरूप पर प्रभाव डालता 
यह तथ्य कुछ प्राचीन काल के व्यवस्थाकार भी स्पप्टनया जानते थे । उदाहरण 
के लिये सौलोन्‌ ने (अथेन्स में) तथा (अन्य व्यवस्थाकारों ने अन्य राष्ट्रों मे) ऐसे 
नियम बनाये थे लिनसे व्यक्तियों के छिपे मनमानी मात्रा मे ममि पर अधियार करने का 
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निपेध था । इसी प्रकार (कुछ नगरों में) ऐसे नियम भी पाये जाते है जो सम्पत्ति 
के विक्रय का प्रतिरोध करते है , जैसे कि लोक़िस्‌'-निवासियों में एक कानून यह है 
कि मनुष्य अपनी सम्पत्ति का विक्रय तब तक नहीं कर सकते जब तक स्पप्टतया 
यह सिद्ध न कर दे कि उनके ऊपर विपदा आ पडी है । फिर कुछ नियम ऐसे भी पाये 
जाते है जो आदिम भूखडो' (भूसम्पत्ति ) के रक्षण काआदेश करते है। उदाहरण- 
स्वरूप ल्यूकास्‌” नामक द्वीप मे इस प्रकार के नियम के शिधिल हो जाने पर जासन- 
व्यवस्था अत्यधिक लोकतत्रात्मक हो गई थी , आदिम भूमिभागों का विभाजन हो 
जाने के परिणामस्वरूप ऐसे व्यक्ति पदास्ढ होने लगे जिनके पास विधिविहित आर्थिक 
योग्यता का अभाव था। पर ( यह सब युक्तियों होते हुए ) यह भी तो सभव है कि 
सम्पत्ति की समानता होने पर भी या तो प्रत्येक व्यक्ति को प्राप्त सम्पत्ति की 
मात्रा अत्यधिक हो सकती है जिसरो उसका जीवन विलासितामय बन जाय, या अत्यल्प 
जिससे जीवन दारिद्रयपूर्ण हो जाए । अतएव यह स्पष्ट हे कि व्यवस्थाकार 
के लिये सम्पत्ति-समीकरण के नियम की स्थापना करने का ही प्रयत्न पर्याप्त नही हे, 
प्रत्युत उसके लिये यह भी आवब्यक है कि वह समीकरण के साथ सम्पत्ति की मात्रा 


को मध्य कोटि की बनाये रखने को अपना लक्ष्य बनाये । तथापि यदि इस मध्यममात्रा 
की व्यवस्था भी सबके लिये समान रूप से कर दी जाए तो भी कोई लाभ नही होगा। 
कारण यह है कि मनुष्यो की सम्पत्तियो के समीकरण को अपेक्षा उनकी इच्छाओं का 
समीकरण अधिक आवश्यक है, और ऐसा होना तब तक सभव नही जब तक कि नियमो 
के अनुसार मनुप्यो की पर्याप्त शिक्षा का प्रबन्ध न हो। पर स्यात्‌ फालेयास्‌ इसके उत्तर 
में यह कहेगा कि मेरे कथन का तात्पयं भी तो ठीक यही था , नगरों में दोनो ही की 
समानता की उपलब्धि होनी चाहिये, सम्पत्ति की भी और शिक्षा की भी । यदि ऐसी 
बात हे तो यह वतलाया जाना चाहिये कि शिक्षा का स्वरूप क्‍या होगा । शिक्षा तो 
केवल सबके लिये एक और एक-समान होने से ही वास्तविक लाभ नही हो सकता । 
कारण यह हे कि शिक्षा के सवके लिये एक और एक समान होने की सभावना के साथ 
ही साथ उसका स्वरूप ऐसा होना भी तो सभव हे कि वह मनुष्य को रुपये पेसे अथवा 
पदाधिकार अथवा दोनो का लोल॒प बनने की ओर प्रवृत्त कर दे । विप्लव केवल धन- 
सम्पत्ति की असमानता के ही कारण उत्पन्न नही होते, सम्मान (अर्थात्‌ पदाधिकार ) 
की असमानता के कारण भी होते है । यद्यपि दोनो अवस्थाओं में ऐसा विपरीत प्रकार 
से होता है। वहुसख्यक साधारण जनता सम्पत्ति के असमान विभाजन के कारण 
(क्रान्तिकारी हो जाती हे) पर शिक्षा पाये हुए व्यक्ति सम्मान (पदी ) की समानता 
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बची 


प््प 
भू 


आ 
ने 


के कारण कलह खडी करते है । (होमर की) निम्नलिखित पक्ति का भाव यही है-- 
“आदर में बुरे और भले हुए सम भाग । 

केवल आवव्यकताओ के अभाव में ही मनुप्य अपराधी (अन्यायी ) नहीं वन जाते । 
(पर ऐसे अपराध भी होते है जिनकी ओर मानव की प्रवृत्ति अभाववञ्ग ही हुआ करती 
है) इसके लिये फालेयास्‌ ने सम्पत्ति की समानता का उपाय नियम के रूप में प्रस्तुत 
किया है, जिससे मनुप्य केवल शीत और भूख के कारण चोरी करने मे प्रवृत्त न हो । 
पर अपराधों का कारण केवल अभाव नही है प्रत्युत कभी कभी तो मनुप्य अपराध से 
होनेवाले आनन्द के कारण ही उसको किया करते हैं और कभी अतृप्त इच्छा से छुटकारा 
पाने के लिये भी । क्योकि ऐसा हो सकता है कि मनुप्य की कोई इच्छा साधारण 
आवश्यकताओं का अतिक्रमण करनेवाली हो तव तो उसका उपचार करने के लिशे 
वें अपराध करेंगे। पर नहीं (अपराध करने का) यही कारण नहीं है, कभी कभी 
बे स्वयं कामना कर सकते है जिससे वे पीडा-रहित आनन्द का उपभोग कर सके । ” 


इन तीनो प्रकार के अपराधों का इलाज क्या हैँ ? प्रथम का इलाज है थोड़ी 
मात्रा में पैसा पास होना और थोड़ी मात्रा में काम (परिश्रम) करना । दूसरे का 
इलाज है सयमणील प्रकृति । अब रहा तीसरा, मो यदि किन्‍्ही को ऐसे सुखी की इच्छा 
है जो आत्मनिर्भर होते हैँ ततो उनको अपनी इच्छा की पूर्ति की खोज दर्शनभास्त्र को 
छोटकर अन्यत्र नही करनी चाहिये , क्योंकि अन्य सव सुखो के छल्यि हमको दूसरों 
पर आश्रित रहना पचइता है ।. अतएवं फालियास्‌ ने जिन उपायो को वतल्यया है 
उनमे भिन्न उपायो की आवश्यकता प्रतीत नही होती है क्योंकि बड़े से बद्दा अपराध 
अतिरिक्त इच्छाओं की पूर्ति (अथवा अत्तिरेक) के लिये होता है न कि आवध्यकता 
की पूत्ति के न्यि । उदाहरणार्थ कोई व्यक्ति ठड लग जाने से बचने के लिये तानासाह 
नहीं वन जाता । इसीलिए महान्‌ सम्मान चोर को मारनेवादे को नहीं, तानायाह 
को मारनेवाले को मिलता है ।* इस प्रकार हम देसते है कि फालेयास की व्यवस्था- 
पद्टति केचल छोटे-मोटे अपराधों के ही विनद्र सहायक सिद्ध हो सकती है । 


उनके विरद्ध एक आक्षेप यह भी है कि फालेयास के यह नियम अधिकाशओ में 
नगर-रप्ट्र के अपने आन्तरिक कल्याण की दृष्टि से नियोजित किये गये है । परन्तु 
निकटवर्ती पडोसी राप्ट्री और सव बह्विर्ती जनो के साथ नाप्ट्र का क्या सबंध हो 
इसवा भी तो विचार किया जाना चाहिये । अत राष्ट्र की सघटना अवध्यमेवर सैन्य- 
बल को द॒ष्टि में रपते हुए होनी चाहिये और इस विपय से उसने कुछ भो नहीं ऋछा 
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है । ऐसी ही दशा धन-सम्पत्ति के विपय में भी है । पर किसी भी राष्ट्र में न केवल 
उसकी अपनी आचन्तरिक आवश्यकताओ के उपयोग के लिये, प्रत्युत वाहर से आनेवाले 
भयो का सामना करने के लिये भी पर्याप्त घन होना चाहिये। अतएव घन ऐसा और इतनी 
अधिक मात्रा में नही होना चाहिये कि जिससे एक ओर तो अधिक बलवान पडोसी 
(राष्ट्र) उससे ललचाने लगें और दूसरी ओर उस (धन) के स्वामी आक्रमणकारियो 
को खदेडने में समर्थ न रहे । साथ ही साथ (राष्ट्र का घन) इतना कम भी नही होना 
चाहिये कि जिससे वह अपने ही समान बल और लक्षण वाले अन्य राष्ट्र के साथ युद्ध 
चाल रखने में समर्थ न हो।'' फालेयास्‌ ने इस विपय में कोई नियम निर्धारित नही 
किया है। पर हमको यह नही भुला देना चाहिये कि धन की प्रचुरता हिंतकर होती 
है । इस विषय में श्रेप्ठ कसौटी स्थात्‌ यह है कि किसी राप्ट्र का घन इतना अधिक 
नही होना चाहिये कि जिससे अधिक शक्तिशाली पडोसी राष्ट्रो को उसके धनाधिक्य 
के कारण उससे ऊूुडाई करना लाभदायक जान पडे, किन्तु वे उसके साथ युद्ध करने 
की इच्छा ऐसी परिस्थितियो में ही करें जिनमें उसकी सम्पत्ति प्रस्तुत से कम होने पर 
भी युद्ध करना अनिवायें हो ।* इस विषय में एक ऐतिहासिक कथा है कि जब औतों- 
फ्रादातेस अतारनियस्‌ पर घेरा डालनेवाला था तो इयुबुलूस्‌ ने (जो उस नगर का शासक 
था) उससे कहा किपहले यह विचार कर देखलो कि इस गढ को हस्तगत करने में कितना 
समय लगेगा, और उतने समय में जितना व्यय होगा उसका हिसाब लगा लो । इसके 
पश्चात्‌ उसने कहा कि मैं स्वयं तो इससे थोडा कम धन (मिल जाने पर) अतानियस्‌ 
को छोड देने को तैयार हैं । उसके इस कथन ने औतॉफ़ादातैस्‌ को विचारमग्न कर दिया 
और वह नगरावरोध से विरत हो गया। 


नगरवासियो की सम्पत्ति समान होने में एक लाभ यह है कि ऐसा होने पर वे लोग 
परस्पर एक दूसरे से झगडा नही करते, पर यह कोई बडा भारी लाभ नही है । क्योकि 
शिक्षित (योग्य) व्यक्ति तो ऐसी व्यवस्था से रुष्ट हो जायेंगे, कारण कि वे अपने को 
समानता की अपेक्षा अधिक पाने का पात्र मानते हैं । ऐसा देखा गया है कि इसी समानता 
के कारण वे लोग विद्रोह कर बठते है और क्रान्ति उत्पन्न कर देते है । (ऐसा होना 
निश्चित सा ही है) क्योकि मानव की क्षुद्र लोलपता तो कभी तृप्त होना जानती ही 
नहीं , एक समय था जब दो औवौल “* पर्याप्त वेतन ( समझा जाता था, ) अब जब 
इस वेतन की परम्परा बन गई है तो लोग और अधिक चाहने लगे हैं और उनकी इस 
चाह का कोई अन्त नही है । इच्छा का स्वभाव है कभी भी तृप्त न होना---अनन्त 
होना , और अधिकाश मनुप्य ( इसी ) इच्छा को तृप्त करने के लिये ही जीते हैं । पु 
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अत इस दिया में सुधार का आरम्भ सम्पत्ति को एक समान करने की अपेक्षा उत्तम 
प्रकार के स्वभाववाले मनृप्यो को अधिक की कामना न करने के लिये शिक्षित करना 
और निकृप्ट स्वभाववाली को अधिक प्राप्त न करने देना है । अर्थात्‌, निक्ृप्ट स्वभाव 
वाले मनुप्यो को दमन करके रखना चाहिये परन्तु उनके साथ अनुचित ( अन्यायपूर्ण ) 
व्यवहार नहीं करना चाहिये । 


इसके अतिरिक्त फालियास्‌ द्वारा प्रस्तावित सम्पत्ति का समीकरण कुछ वहुत अच्छा 
(पूर्ण) भी नही है । वह तो केवल भूमि (क्षेत्र) की सम्पत्ति को ही वरावर करने को 
कहता है , पर सम्पत्ति तो दासो, पशुओं, रुपये-पैसे और उन सव वस्तुओं को अधिकता 
के रूप मे भी हो सकती है जो ( किसी व्यक्ति की ) चल सम्पत्ति कही जाती हैं । 
अत उचित यह होगा कि या तो इन वस्तुओं का भी समान विभाजन कर दिया जाय 
अथवा उनकी सामान्य मर्यादा बाँध दी जाय या फिर उनको जैसा का तैसा ही रहने 
दिया जाय । फालेयास्‌ द्वारा प्रस्तावित नियमो से यह भी स्पप्ट प्रकट है कि वह बहुत 
थोडे से नागरिकों के लिये नियमों का विधान कर रहा है, वयोकि उसकी व्यवस्था के 
अनुसार सव शिल्पकार सावंजनिक दास होगे और उनकी सख्या नागरिक जनो को 
सख्या मे नही जोडी जायगी । ऐसा हो सकता है कि दासो का एक वर्ग, जो कि सावे- 
जनिक सम्पत्ति पर काम से लगा हो, सार्वजनिक दास बना रहे । यदि ऐसा हो तो यह 
उसी प्रकार होना चाहिये जैसा कि एपीवामनस्‌ में होता है अथवा उस योजना के अनुमार 
ह।ना चाहिये जिसको दियौफान्तस्‌ ने अथेन्स में लागू करना चाहा था ।/ 


फालेयास्‌ के द्वारा प्रस्तावित नगर-व्यवस्था के विपय में व्यक्त किय्रे गये उपर्युक्त 
घिचारो से कोई भी व्यक्ति यह निर्णय कर सकता है कि वह अपने विचारों में ठीक 
था या नहीं । 


डिप्परियो 


१ प्लातोन को च्यवस्थाएँ आदर्श-तगर की स्थापना से सदंध रखनेवाली थी। 
वेसी व्यवस्थाएँ किसी प्राचीन वास्तविक नयर, अथवा आधुनिक (अरिस्तु के सम- 
फालीन ) नगर में उपलब्ध नहीं होती थी। अतएवं अब अरिस्तू उन व्यवस्थाओं की 
आलोचना आरंभ करता हैँ जो वास्तविकता से सवबध रखती हे । 

२. खाल्केदान नगर बॉस्फोरस के एशियाबाले तट पर स्थित था। फालेयास 


यद्यपि कुछ समय तक प्लातोन का समकालीन था तथापि उसका जन्म प्लातोन से पहले 
हुआ था। 


पति 
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३ सम्पत्ति फे लिये मल मे दो शब्दों का प्रयोग हुआ है--( १) क्तेसिस और 
(२) ऊशिया। इनमे से प्रथम का अर भू-सम्पत्ति है और दूसरे का सर्वस्व अथवा 
'स्व । क्तेसिस शब्द सस्कृत के क्षिति' का सजातीय प्रतीत होता है। 

४ सौलोन का समय लगभग ६४० ई० पू०--५५८ ई० पु० है। इसका जन्म 
अथेन्स के एक सम्ञ्ान्त कुल में हुआ था। यह कवि भी था और राजनीतिज्ञ भी था। 
अरिस्तु ने अथेन्स के सविधान मे इसके सुधारो का विस्तृत वर्णन किया है । 


५ लोक़िस्‌ प्रदेश अथेन्स के उत्तर और थेसालिया के वक्षिण से है । 

६ मूल से भूखड के लिये बलेरोस' शब्द का प्रयोग किया गया है। किसो भो 
नगर के बसाये जाने के समय (स्वतत्र) नागरिकों फो भूखड बॉट जाते थे। प्रत्येक 
का भाग क्लेरोस' कहलाता था। 

७ ल्यूकास्‌ नामक द्वीप अद्वियातिक सागर के वक्षिण में अखार्नानिया के तट के 
पश्चिम में स्थित था। यहाँ का नियम यह था कि जिन व्यक्तियों के पास अपना पूरा 
पंतुक भूखड हो वही शासन में पदारूढ हो सकते थे। पर प्रजनन पर नियत्रण न होने 
के कारण कालान्तर में नागरिकों मे इस योग्यता का अभाव हो गया । परिणाम-स्वरूप 
जो व्यक्ति अपने आदिम भूखड के एक अश पर अधिकार रखते थे उनको भी पदारूढ़ 
किया जाने लगा । 

८ यह दाशंनिक की भाषा है जिसकी दृरगासिनो बुद्धि आर्थिक समानाधिकार 
अथवा सार्वजनिक अधिकार को सामाजिक विषमताओं का घलाज मानने को तैयार 
नहीं है। 

९ अर्थात्‌ बहुसख्यक साधारण जनता आर्थिक असमानता से असन्तुष्ट रहती है 
और योग्य व्यक्ति योग्यता की अवहेलना करनेबाली आथिक समानता से। अरिस्तृ्‌ 
फा अपना सिद्धान्त है योग्यतानुसार समानता जिसका उल्लेख आगे किया जायगा। 
योग्यता की उपेक्षा करनेवाले समाजवादी को लक्ष्य करके फिसी कवि ने कहा है-- 
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१० तीन प्रकार के अपराधो अथवा कुकर्मो का विवरण यह है-(१) अभावों 
की पूि के लिये किये जानेवाले अपराघ, (२) दु खदायो इच्छाओं की पूति और 
आनन्द की प्राप्ति के लिये किये जानेवाले अपराध, और (३) पीडारहित सुख की 
प्राप्ति के लिये अनावश्यक वस्तुओं के सग्रह के निमित्त किये गये अपराघ। (२) में 
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दु खदायी इच्छा से तात्पय ऐसी इच्छा से है जो पूर्ण न होने तक मानव के मत को अशान्त 
बनाये रखती है । (३) में पीडा-रहित सुख या आनन्द से तात्पर्य उस सानसिक सन्तोप 
से है जिसका अनुभव मनुष्य इच्छा उत्दज्न होते ही तत्काल उसको पूर्ण करके करता है । 

११. अरिस्तु के मत में सर्वोच्च जीवन दा्शनिक-चिन्तन का जीवन है क्योकि 
इस प्रकार में मानव-स्वभाव स्वदत्र रूप में अभिव्यवित लाभ करता है । 

१२ इस प्रकार का सम्मान अ्थेंस सें हिप्पारंस नामक तानाशाह की हत्या करने- 
वाले हामों दियस्‌ और अरिस्तोगेइतानद्‌ नामक व्यक्तियों को मिल्‍्ा था ॥ हिप्पियास 
ओर हिप्पासखंस अथेन्स के तानाशाह पिसिस्त्रातस्‌ के पुत्र थे। इनमें से छोटा भाई 
हिप्पाखंस्‌ हार्मोदियस्‌ से प्रेस करता था पर हार्मोदियस्‌ ने उसके प्रेम का सम्मान नही 
किया। हिप्पा्खत्‌ ने निराश होकर हार्मोदियस की वहिन का सार्वजनिक रूप सें अप- 
मान किया। हार्मोदियस्‌ ने अपने मित्र मरिस्तोगेइतान की सहायता से इस अपमान का 
प्रतोकार करने के लिये पड्यत्र रचा। उन्होने पानाथेनाएया नामक उत्सद में दोनो 
तानाशाहो पर आक्रमण किया, पर केवल हिप्पार्सस्‌ की हत्या हो सकी, बडा भाई 
हिप्पियास जीवित बच गया। हिप्पा्ंस को तानाशाह के अग-रक्षकों ने तत्काल काट 
डाहा और अरिस्तोगेइतान्‌ को आगे चलरूकर बहुत यत्रणाएँ दी गई जिनके परिणाम- 
स्वरूप उसका भी प्राणान्त हो गधा। कुछ समय पश्चात्‌ हिप्पियास का भी पतन हो 
गया। अयेन्स के निवासियों ने इस त्तानाजश्षाहों का अन्त करने का प्रयत्न करनेवाले 
हार्मोदियस्‌ और अरिस्तोगेइतान्‌ फी मुत्तियाँ स्थापित की और उनके चशछरो को अनेक 
करों से मुबत्त कर दिया। हिप्पासंस को हत्या का समय रूगभग ५१४ ई० पृ० है। 

१३. धन को अधिकता का एक परिणाम्त यह भी होता है कि मनृप्य में विलासिता 
को ओर घन के मोह की दृद्धि होतो है जिसके कारण वह साहसपूर्वक झत्रुओ का 
सामना करने में असमर्थ हो जाता है। 

१४. अर्थात्‌ शुद्ध का कारण घनाथिवय से उत्पन्न हुए प्रलोधन के अतिरिवत क्छ 
ओर होना चाहिये । 

१५ अतानियस्‌ लघुएशिया के पश्चिम तट पर स्थित एक नगर था। ज्ञेप क्या 
स्वयं स्पप्ट है। अरिस्तू को नगर-राप्ट्रो को वंदेशिक नीति और रक्षा को बहुत चिन्ता 
थी। बहू इस दिएय को राजनीति का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण अगभानता था । 

भतानियस्‌ और औसस्‌ नामक नगरो से अरिस्त का अपना व्यवित्गत सबंध भी 
ञ्हा था। वह अपनी शिक्षा समाप्त करने के परचात्‌ ३४७ दु० प्‌० के परचाद इयचल्स 
के उत्तराधिकारी हा्मियास्‌ के यहाँ रहा था और उसने उसकी भतीजी के साथ विवाह 
भी किया या। इयुवूलत्‌ ३५० ई० पू० के आसपास अतानियर्‌ का शासक था । 


१७० अरिस्तू की राजनीति 


१६ उत्सवों के समय अयथेंस में ५वी शताब्दी ई० पू० में यह नियम था कि 
प्रत्येक व्यक्ति को प्रेक्षाद्रण (थियेतर) में स्थान का किराया देने फे लिये २ ओबल 
(अर्थेंस का एक सिक्का) प्रतिदिन दिये जाते थे। 

१७ तुलना कीजिये आपस्ता तुस्न, ना मरी कह गये दास कबीर ।” 


१८ अरिस्तू सब शिल्पकारो को दासवर्ग में सम्मिलित करने का बिरोधी था। 
दासो की गणना नागरिको में नहीं होती थी और उनको किसी प्रकार मताधिकार 
भी प्राप्त नहीं था। 


८ 
हिप्पोदामस्‌ के विचारों की आलोचना 


मिलेतसू-निवासी इयुरीफौन्‌ का पुत्र हिप्पोदामसू, जिसने नगर-निर्माण-योजना 
का आविप्कार किया था एवं पैडरियस्‌' का विन्यास किया था, एक अनोखा आदमी 
था। सम्मानप्रियता के कारण उसने विलक्षण जीवन पद्धति को अपनाया था, जिसके 
कारण कुछ लोग उसको वनावटी दिखोआ करनेवालास मझते ये। उसके के लम्बे 
और लहराते हुए ये जो खूब सजे-बजे रहते थे , उसका अँंगरखा खूब लम्बा और ढीला- 
ढाला था जो यद्यपि सरते गर्म वस्त्र का वना था पर बहुमूल्य सज्जा से युक्त था, जिसको 
गर्मी और जाडो में वह समान रूप से घारण किये रहता था । समग्न प्रकृति के ज्ञान में 
आप्त होने की आकाक्षा रसने के साथ ही साथ राजकारण का अनुभव न रखनेवाला 
वह ऐसा प्रथम व्यक्ति था जिसने श्रेप्ठ नगर व्यवस्था के विपय में भी शोध की थी । 

उसने जिस नगर के निर्माण की योजना प्रस्तुत की थी उसकी जनसख्या १०,००० 
थी जो तीन भागो में विभक्‍त थी । इनमें से एक भाग शिल्पियो का, दूसरा क्ृपको तथा 
तीसरा शस्त्रधारी नगर-रक्षक योद्धाओ का था । भूमि का भी इसी प्रकार तीन भागो 
में विभाजन किया गया था--एक भाग धामिक, दूसरा सार्वजनिक और तीसरा 
व्यक्तिगत। जिससे नगर-देवताओ की परम्परागत नियमित पूजा चलती रहे वह प्रथम 
भाग धामिक (भूभाग) कहलाता था, जिससे रक्षक दल का पोषण हो वह सार्वजनिक 
(भूभाग ) था दूसरा , तया तीसरा (भूभाग) कृपक वर्ग की व्यक्तिगत सम्पत्ति था । 
नियमों (कानूनों) को भी उसने केवल तीन भागों में ही वाँटा , क्योकि उसका मत यह 
था कि जो विपय सव प्रकार से विवादों के मूल हैँ उनकी सख्या तीन है--(१) 
उच्छ खल अथवा उद्ृण्डतापूर्ण आक्रमण, (२) हानि और (३) हत्या । इसी प्रकार 
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उसने एक ही सर्वोच्च न्‍्यायारूय की स्थापना का भी नियम बनाया, जिसके समक्ष वे 
सव वाद प्रस्तुत किये जाने चाहिये जिनका न्‍्यायोचित निर्णय (छोटे न्‍्यायालूयो) 
में नही हुआ प्रतीत हो , इस व्यायालय के न्‍्यायाघीण इसी कार्य के लिय्रे चुने हुए 
वृद्ध पुस्प होने चाहिये। इसके आगे उसकी यह सी सम्मति थी कि न्यायालूय के निर्णय 
मतदानघट में गुटिका डालने के द्वारा नहीं दिये जाने चाहिये प्रत्युत, इसके स्थान 
पर प्रत्येक न्‍्यायावीश के पास लिखने के लिये एक पटिया होनी चाहिये । यदि न्यायाधीण 
केवल दण्ड देने का निर्णय करे तो उसकी पटिया पर वसा लिख देना चाहिये, 
अथवा यदि वह बिलकुल मुवृत कर देने का निर्णय करे तो उसको पढिया को रिक्त छोट 
देना चाहिये और यदि वह मिश्रित्त निर्णय दे अर्थात्‌ अणशत दड दे और अजत निर्दोष 
ठहराये तो उसको अपने निर्णय में इसी विभवत्त विवेचन को प्रकट करना चाहिये । 
अपने समय के नियम (कानून) के विपय में उसने यह आक्षेप किया कि वर्तमान नियम 
इसलिए ठीक नहीं है कि ( दुविधापू्ण विवादों में ) यह नियम प्रत्येक न्‍्यायावीण 
को, केवल दण्ड अथवा केवल मुवित का निर्णय देने के द्वारा अपनी न्याय करने की शपथ 
को भग करने के लिये विवण करता है।' उसने एक यह नियम भी बनाया कि जो लोग 
नगर की भलाई के लिये कोई आविप्कार करे' तो उनको सम्मानित किया जाना चाहिये। 
इसके अतिरिवत उसने एक सुझाव यह भी प्रस्तुत किया कि युद्ध मे वीरगति को प्राप्त 
टुए नागरिकों के वाल-बच्चो का भरण-पोपण सार्वजनिक व्यय से होना चाहिये , 
मानो इस प्रकार का नियम पहले कही अन्यन्न बना ही न था। पर वास्तव में ऐसा 
नियम इस समय अधेन्‍्स और अन्य नगरो में भी वर्तमान है । रही झासको की नियुवित 
की समस्या, सो वह सव जञासको के” जनता के हारा, अर्थात्‌ नागरिको के उपर्यवत 
तीनो वर्ञों के द्वारा चुने जाने के पक्ष मे था, एवं चुने हुए आसको का कत्तंव्य (उसके मत 
में ) नागरिक जनता के, विदेशियों के और जअनायो के मामलो की देखरेख करना था । 
हिप्पोदामस्‌ द्वारा प्रस्तावित नगर-्यवस्था मे यही सबसे मुरय और ध्यान देने योग्य 
त्त्त्वपूर्ण बाते हैं । 

इनमें से प्रथम वात जिस पर आपत्ति की जा सकती है वह नागरिकों वा तीन 
भागों में विभाजन है। शिल्पकारों, कृपकों जौर योद्धाओ इन सभी को नगर से 
धासन-कार्य में भाग भ्राप्त है । पर कृपको के पास हथियार नहीं होते और शिल्पकारो 
के पास न भूमि होती है और न हश्यिर अत वे दोनों ही (झासन-वाबे में भागीदार 
होते हुए भी) झास्द्रधारी बोह्धाओ के प्राय दास नुल्य हो जाते है । जतण्व यह तो 


अनभव बात है कि यह दोनो वर्ग सव पदों में भाग प्राप्त कर सके, क्योकि नेनाच्यल, 


१७० अरिस्तु की राजनीति 


१६ उत्सवों के समय अथेंस में ५वीं शताब्दी ई० पु० में यह नियम था कि 
प्रत्येक व्यक्ति को प्रेक्षाद्रण (थियेतर) में स्थान का किराया देने के लिये २ ओबल 
(अर्थेस फा एक सिक्‍कः ) प्रतिदिन दिये जाते थे। 

१७. तुलना कीजिये “आप्ता तुस्त। ना सरी कह गये दास कबीर ।” 


१८ अरिस्तु सब शिल्पकारों फो दासवर्ग में सम्मिलित फरने का विरोधी था। 
वासो की गणना नागरिको में नहीं होती थी और उनको किसी प्रकार मताधिकार 
भी प्राप्त नहीं था। 


८ 
हिप्पोदामस्‌ के विचारों की आलोचना 


मिलैतसू-निवासी इयुरीफौन्‌ का पुत्र हिप्पोदामस, जिसने नगर-निर्माण-योजना 
का आविप्कार किया था एवं पैदइरियस्‌' का विन्यास किया था, एक अनोखा आदमी 
था। सम्मानप्रियता के कारण उसने विलक्षण जीवन पद्धति को अपनाया था, जिसके 
कारण कुछ लोग उसको बनावटी दिखोआ करनेवालास मझते थे । उसके केश लम्बे 
और लहराते हुए थे जो खूब सजे-बजे रहते थे , उसका मेंगरखा खूब लम्बा और ढीला- 
ढाला था जो यद्यपि सस्ते गर्म वस्त्र का बना था पर बहुमूल्य सज्जा से युक्त था, जिसको 
गर्मी और जाडो में वह समान रूप से धारण किये रहता था । समग्र प्रकृति के ज्ञान में 
आप्त होने की आकाक्षा रखने के साथ ही साथ राजकारण का अनुभव न रखनेवाला 
बह ऐसा प्रथम व्यक्ति था जिसने श्रेप्ठ नगर व्यवस्था के विपय में भी शोध की थी । 

उसने जिस नगर के निर्माण की योजना प्रस्तुत की थी उसकी जनसख्या १०,००० 
थी जो तीन भागों में विभकत थी । इनमें से एक भाग शिल्पियो का, दूसरा कृपको तथा 
तीसरा हस्त्रधारी नगर-रक्षक योद्धाओ का था । भूमि का भी इसी प्रकार तीन भागों 
में विभाजन किया गया था--एक भाग धार्सिक, दूसरा सावेजनिक और तीसरा 
व्यक्तिगत। जिससे नगर-देवताओ की परम्परागत नियमित पूजा चलती रहे वह प्रथम 
भाग घामिक (मूभाग) कहलाता था, जिससे रक्षक दल का पोपण हो वह सार्वजनिक 
(भूभाग ) था दूसरा , तथा तीसरा (भूभाग ) कृपक वर्ग की व्यक्तिगत सम्पत्ति था । 
नियमो (कानूनों) को भी उसने केवल तीन भागो में ही बाँटा, क्योकि उसका मत यह 
था कि जो विपय सब प्रकार से विवादों के मूल है उनकी सख्या तीन है--( १) 
उच्छु खल अथवा उहण्डतापूर्ण आक्रमण, (२) हानि और (३) हत्या । इसी प्रकार 
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उसने एक ही सर्वोच्च न्यायालय की स्थापना का भी नियम वनाया जिसके समक्ष वे 
मब वाद प्रस्तत किये जाने चाहिये जिनका न्‍्यायोचित निर्णय (छोटे न्यायालयों 
में नही हुआ प्रतीत हो , इस न्यायाल्‍लूय के न्यायाधीश इसी कार्य के लिये चुने हुए 
वृद्ध पुस्प होने चाहिये। इसके आगे उसकी यह भी सम्मति थी कि न्यायालय के निणय 
मतदानघट में गटिका डालने के द्वारा नही दिये जाने चाहिये भ्रत्युत, इसके स्थान 
पर प्रत्येक न्यायाधीश के पास लिखने के लिये एक पटिया होनी चाहिये । यदि न्‍्यायाघीण 
केवल दण्ड देने का निर्णय करे तो उसको पटिया पर वैसा लिखे देना चाहिये, 
अथवा यदि वह विलकुल मुवत कर देने का निर्णय करे तो उसको पटिया को रिक्त छोड 
देना चाहिये और यदि वह मिश्रित निर्णय दे अर्थात्‌ अत दड दे और बजत निर्दोष 
ठहराये तो उसको अपने निर्णय में इसी विभवत विवेचन को प्रकट करना चाहिये । 
अपने समय के नियम (कानून) के विषय में उसने यह आक्षेप किया कि वर्तमान नियम 
इसलिए ठीक नही है कि ( दुविधापूर्ण विवादों मे ) यह नियम प्रत्येक न्‍्यायावीय 
को, केवल दण्ड अथवा केवल मुवित् का निर्णय देने के द्वारा अपनी न्याय करने की शपश्र 
को भग करने के लिये विवश करता है।" उसने एक यह नियम भी वनाया कि जो लोग 
तगर की भछाई के ब्ये कोई आविप्कार करे तो उनको सम्मानित किया जाना चाहिये । 
इसके अतिरिवत उसने एक सुझाव यह भी प्रस्तुत किया कि युद्ध मे वीरगति को प्राप्त 
#ए नागरिकों के वाल-बच्चों का भरण-पोपण सार्वजलिक व्यय से होना चाहिये , 
मानों इस प्रकार का नियम पहले कही अन्यत्र बना ही ले था। पर वास्तव मे एसा 
नियम इस समय अशेन्‍्स और अन्य नगरो में भी वर्तमान है । रही शासकों की नियुवित 
की समस्या, सो वह सब शासकों के” जनता के हारा, अर्थात्‌ नागरिकों के उपर्यवत 
तीनो वर्गों के द्वारा चने जाने के पक्ष में था, एव चने हुए शासको का कत्तंव्य ( उसके मत 

) नागरिक जनता के, विदेशियों के और अनाबो के मामला की देखरेग्व करता था । 
हिप्पोदामस द्वारा प्रस्तावित नगस-ध्यवस्था में यही सचसे मुख्य और ध्यान देने योग्य 
महत्त्वपूर्ण बातें हैं । हु 

इनमें से प्रथम वात जिस पर आपत्ति की जा सकती है बह नागरिकों का तीन 

भागों में विभाजन हैं। शिव्पकारों, कृपको और योद्ाओ इस सभी को नगर के 
झआासन-कार्य में भाग प्राप्त है । पर कृपकों के पास हथियार नही होते और शिल्पयकारो 
के पास न भूमि होती है और ने हथियार अत वे दोनो ही (झासन-कार्य में भागीदार 
हाते हुए भी) भसस्त्रधारी थेद्धाओं के प्राय दास तुल्य हो जाते है । अतएव बढ़ 
क्षमनवर वात है कि यह दोनो वर्ग सब पदो में भाग प्राप्न वर सके, क्योकि सेनाव्यक्ष, 
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नागरिकों के रक्षक (पुलिस विभाग के अधिकारी ) एव प्रमुपत जासनाधिकारी तो 
अवध्यमेव शस्त्रधारी वर्ग के मध्य में से चुनें जाय॑ंगे । पर जब इन दो वर्गो के नागरिकों 
को शासन-कार्य मे कोई भाग प्राप्त नही होगा तो वे राष्ट्रभवत (राष्ट्रप्रेमी) नागरिक 
कंसे हो सकेगे ” यदि कहो कि शस्त्रधारियों के वर्ग को अन्य दो वर्गों पर आधिपत्य 
करना ही चाहिये तो भी ऐसा होना तव तक सरल नहीं होगा जब तक वे वहुसख्यक न 
हो । और यदि भस्त्रधारी योद्धा वहुसस्यक हो तो फिर अन्य वर्गो को शासन में भाग 
बयो मिलना चाहिये अथवा शासकों को नियुक्त करने को शक्ति क्‍यों प्राप्त होनी 
चाहिये ” और फिर किसान लोग नगर के लिये किस काम आते हैं ? यह भी एक 
प्रब्न है । शिल्पकार तो अवश्यमेव होने ही चाहिये (वे सभी नगरो के लिये आवश्यक 
हैँ) और वे लोग अपने शिल्प के सहारे अपनी जीविका चलाने की सामर्थ्य भी रखते है, 
जैसा कि वे अन्य नगरो में भी करते है। (पर क्ृपको की स्थिति दूसरे प्रकार की है।) 
यदि वे शस्त्रधारी योद्धाओ के लिये वास्तव मे भोजन उपलब्ध कर (तो नगर के नागरिकों 
के एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण भाग की आवश्यक सेवा करने के कारण ) न्‍्यायानुसार उनको 
भी झासन-कार्य में भाग मिल सकता है। पर (हिप्पोदामस्‌ की उपर्युक्त व्यत्रस्था में 
तो) किसानो का भूमि पर व्यक्तिगत अधिकार होता हे ओर वे उस पर अपने व्यक्तिगत 
लाभ के लिए ही खेती-वाडी करते हैं । फिर जो कृपि-भूमि का वह भाग रहा जो साववे- 
जनिक सम्पत्ति हे, तथा जिससे योद्धावर्ग के लोगी का भरण-पे।पण होता हे, वह भी एक 
कठिन समस्या है। यदि योद्धावर्ग के घटक स्वय इस सार्वजनिक भूमि पर खेती वाडी 
करेगे तो योद्धावर्ग और कृपक वर्ग में कोई ऐसा भेद नही रह जायगा जैसा हिप्पोदामस्‌ 
को अभीष्ट था । और यदि इस सार्वजनिक भूमि पर खेती करनेवाला वर्ग, क्षेत्रपति 
कृपको और योद्धाओ दोनो से ही भिन्न हो तो यह एक पृथक चौथा वर्ग होगा जिसको 
ने तो किसी प्रकार का अधिकार-भाग प्राप्त होगा ओर न व्यवस्था मे ही कोई स्थान 
प्राप्त होगा । यदि यह मान लिया जाय कि जो कृपक-वर्ग अपने व्यक्तिगत खेतो में 
सेती करता हे वही सार्वजनिक भूमि पर भी खेती करे, तो ऐसी परिस्थिति मे प्रत्येक 
व्यवित के लिए दो परिवारों (अथात्‌ अपने परिवार ओर अन्य योद्धाओ ) के लिए पर्याप्त 
अन्न को मात्रा उत्पन्न करने में बहुत कठिनाई होगी , और फिर एसी दशा में भूमि 
का (व्यवितगत ओर सार्वजनिक विभागों में) विभाजन ही क्यों हो , सीधे यही क्‍यों 
न हो कि कृपकंवर्ग समग्र कृपिभूसि का उपयोग करते हुए अपने-अथने भूमिभाग में 
सेती करके अपने लिये भी अन्न प्राप्त करे और योद्धावर्ग के लिए भी । (इस प्रकार 
हम देखते है कि) इस व्यवस्था में वबहत गड़बड़ भरी हुई है । 
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और न (हिप्पोदामस्‌ के) उस नियम में कोई अच्छाई है जो न्यायाधीशों के 
समक्ष सीधी सुनिश्चित समस्या के प्रस्तुत किये जाने पर उसके विपय में मिश्रित निर्णय 
दने का आदेश करता है, वयोकि यह न्यायाधीश को निर्णायक पच वना देनेवाला आदेश 
है। और पचनिर्णय तो ऐसा सभव भी है चाहे निर्णायक अनेक क्यों न हो,क्यों कि वे अपने 
निणय का निश्चय करने के लिए परस्पर वातचीत कर सकते है , परन्तु न्यायालयों 
में ऐसा नहीं हो सकता , क्योंकि बहुत सी नियम-व्यवस्थाओं में इस वात का आदेश रहता 
है कि न्यायाधीश परस्पर कुछ भी सलाप न कर सके । फिर जव, न्यायकर्ता यह निर्णय 
करेगा कि हानियूरति तो की जानी चाहिये पर उतनी नही जितनी वादी माँगता हे 
तो भला गड़बड़ कैसे नहीं होगी ? कत्पना कीजिये कि वह २० मिनाए माँगता है 
तथा न्यायाधीग उसको दस दिलाने का आदेश करता है, (अथवा सामान्यतया यह 
मान लीजिये कि वह और अधिक माँग करता है और न्यायाबीश कम दिलाने का आदेश 
करता है), एक दूसरा न्‍्यायाबीण ५ और तीसरा ४ मिनाए दिलाने का आदेश करता 
हैं। इस प्रकार स्पप्टतया वे हानिपूर्ति के खण्ट करते चले जायगे । (इतना ही नही) 
कुछ ऐसे भी होगे जो पूरी क्षतिपृति का आदेश करेगे और (परले सिरे पर पहुँचनेवाले) 
कुछ ऐस भी निकलेगे जो कुछ भी न देने का निर्णय करेगे । तो ऐसी परिस्थिति में 
विभिन्न निर्णयो के अन्तिम परिणाम का आकलन करके निर्णय-गुटिका किस प्रकार 
तैयार की जायगी ? तथा (यह जो आरोप है क्रि शुद्ध मोचन या देड का आदेश देंने 
से स्यायावीश अपनी णपथ को भग करने के छिए विवण हो जाता है) इस विपय में 
यह द्वप्टव्य है कि यदि स्वय वह सीधे-सादे अविभिश्वित रूप मे प्रस्तुत किया जाय तो 
केवल म्‌क्ति अथवा केवल दण्ड का निर्णय न्यायाधीश को कदापि शपथ भग के ल्टिये 
विवद्य नही करता। क्योकि, उदाहरण के लिये, २० मिनाए की कतिपूति के बाद मे 
जा न्यायाबवीज प्रतिवादी की मवित का आदेश करता निर्णय नही देता कि 
भतिवादी को दुछ नही देना है, प्रत्युत यह निर्णय देता है कि २० मिनाए नही देना है । 
दपब-भग वा अपराधों ता वह न्यायाधीद् हो सकता है जो यह विश्वास करते हए भी 
कि प्रतिवादी को २० मिनाए नहीं देना है उसको दण्ड देता हे । न्‍ 


जो छोग नगर-राष्ट्र के किए किसी अच्छी उपयोगी वस्तु वा आविप्कार करे 

उनत्रा सम्मान किया जाना चाहिये, यह एक ऐसा प्रस्ताव है जिसको मियम बना देना 

मुसक्षित नही है प्रत्यत इसकी तो ध्वनि ही आपातरमणीय है (किन्तु वास्तव में धोखा 

देवेवाली है), क्योकि इससे चुगन्डखोरी को प्रोत्साहन मिल सकता £ और स्थान नगर 
उधल भी मच सकती है। इस प्रस्ताव के साथ एक अन्य समस्या भी उन 


॥ 
१छ४॑ अरिस्तु की राजनीति 


हुई हे जो अन्य तक की ओर सकेत करती हे । कुछ विचारको के लिए यह बात सन्देह 
का विषय बनी हुई है कि यदि कोई अन्य अपेक्षाकृत अधिक अच्छा नियम बनाना सभव 
हो तो भी क्‍या किसी राप्ट्र के परम्परागत नियमो में परिवर्तेतव करना हानिकर होता हे 
या लामदायक । ” यदि हम यह माने कि परिवर्तन लाभदायक नही होते तो हम 
हिप्पोदामस्‌ के इस प्रस्ताव को सरलता से स्वीकार नही कर सकते , क्योकि ऐसा 
होना सभव है कि कोई व्यक्ति सार्वजनिक हित के नाम पर ऐसे प्रस्ताव रखे जो वास्तव 
में नगर के नियमो या व्यवस्था के लिए विनाशकारी हो । क्योकि हमने अब इस विपय 
को छेड दिया है अत यदि हम इसका कुछ और विवरण प्रस्तुत करे तो स्थात्‌ अधिक 
अच्छा होगा । जैसा कि हम कह चुके है, यह विपय कठिन ( दुबिधापूर्ण ) है, ओर 
परिवर्तत करना अधिक अच्छा है इस मत के समर्थन में भी कुछ कहा जा सकता हे । 
अन्य विद्याओ के क्षेत्न में प्रिवर्तत निरचयमेव लाभदायक सिद्ध हुए हैं, उदाहरणार्थ 
आयुर्वेद ओर व्यायाम-कला एवं सक्षेप में सभी मानवीय कलाओ और कौशलो की 
परम्परागत विधि में परिवर्तन हो गये है, ओर क्योकि नगर-व्यवस्था ( अथवा राष्ट्रनीति ) 
की भी गणना कला और कोशल के प्रकारो में होनी हे अत यह स्पष्ट है कि इसके क्षेत्र 
में भी उपर्युक्त सिद्धान्त सत्य होना चाहिये । यह कहा जा सकता है कि परिवतंन से 
कुछ हो सकता है, इसके चिह्न ऐतिहासिक तथ्यो से मिलते है । प्राचीन काल के रीति- 
रिवाज नितानत सरल ओर वर्बरतायुकत थे। पुरातन हँलेनेस (ग्रीक) लोग लोहे के 
गस्त्र लिये हुए घूमा करते थे एव परस्पर एक दूसरे से वधुओ को खरीदा करते थे । 
सच तो यह हैँ कि पुराने नियमो के जो अवशेष आजकल कही कही मिलते हैं बिलकुल 
व्यर्थ है , उदाहरण के लिये क्‍्यूमे' मे हत्या के सवध में यह नियम हे कि यदि वादी 
( आरोप छगानेवाला ) अपने ही परिवार के लोगो मे से पर्णप्त सख्या मे साक्षी 
प्रस्तुत कर सके तो आरोप्य (अपराधी ) दोपी ठहराया जाय | फिर सामान्यतया 
सभी भलाई की खोज किया करते हैं न कि परम्परागत पद्धतिया की, एवं आदिम पुरुप, 
चाहे तो वे पृथ्वी से उत्पन्न हुए हो और चाहे किसी प्रलय से बचे हुए हो, (हम आजकल 
के लोगो ) में से नितान्त साधारण मनुप्यो अथवा मूर्खो के समान थे (जैसा कि भूमिजात 
मनुष्यो के विपय में परम्परागत कहानी में कहा भी जाता हे ।) अतएवं इन आदिम 
मनुप्यो के विचारो पर ही जमा रहना मूर्खता की वात होगी । यदि (यह पुराने नियम ) 
लिखित भी हो तो भी उनको अपरिवर्तित रहने देना अच्छा नहीं। क्योकि, जसा 
कि सामान्यतया अन्य कलाओ मे होता है, वैसे ही राजनीतिक सघटनो के विपय में भी 
यह तो असभव है कि हर एक वात को वावन तोले पाव रत्ती ठीक ठीक लेखबद्ध किया 
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जा सके , नियमों को अनिवार्यतया साविक रूप में अभिव्यक्त करना चाहिये पर 
व्यवहार का सबंध व्यवित से होता है। (अतएव व्यक्तियों के व्यवहार के अनुभव के 
अनुसार आरभिक नियमों में परिवर्तन करते हुए उनको अधिकाधिक यथार्थ रूप देना 
उचित ही है ।) इससे हम स्पप्ट ही यह निष्कर्ष निकालने हैं कि कभी-कभी और किसी- 
किसी प्रसंग में नियमों में परिवर्तन होना चाहिये। परन्तु जब हम इस विपय पर एक दूसरे 
दृष्टिकोण से विचार करते हैं तो परिवर्तन के लिए वहुत अधिक सावधानी आवश्यक 
प्रतीत होती है । जब कभी थोडा सा लाभ हो तभी नियमों को बदल देने की आदत 
बुरी बात है, अत नियम-निर्माताओं और जासको की कुछ (साधारण सी) त्रुटियों से 
स्पप्ट ही छेड्छाट नही करनी चाहिये । (ऐसी परिस्थिति में नागरिकों को ) परिवर्तन 
से उतना लाभ नहीं होता जितनी हानि आज्ञा-पालन न करने की आदत पड जाने से 
होती है । (अन्य) कलाओ के साथ तुलना भी झूठी ही है, कला की पद्धति में परिवर्तन 
और नियम में परिवर्तन यह दोनो एक समान नही है । क्योकि नियम (कानून) के 
पास आदत को अवित के अतिरिक्त अपने को पालन कराने की अन्य कोई शक्ति नहीं 
होती और यह (आदत) वहुत अधिक समय के बिना उत्पन्न नही होती, अतएव पुराने 
समय से चले आते हुए नियमो को नये नियमो मे परिवर्तित कर देने की तत्परता नियमो 
की शवित को क्षीण कर देती है। और फिर, यदि यह भी मान लिया जाय कि नियम वदल 
दिये जाने चाहिये तो यह प्रव्न उठता है कि क्या वे सव के सब,और सव नगर-व्यवस्थाओं 
में बदले जाने चाहिये अथवा नहीं ? और वया वे किसी भी ऐरे-गैरे व्यक्ति के हारा 
बदले जाने चाहिये अथवा विशिष्ट व्यवितयो द्वारा ? इन विकल्पों में से किसी को 
भी स्वीकार करने से महत्त्वपूर्ण अन्तर पठ सकता है। अतएवं इस समय इस विपय 
का विवेचन स्थगित कर देना उचित है, इसका अवसर फिर आयगा । 


टि्प्पणियॉ 


१ हिप्पोदामस्‌ के पिता का नाम कई प्रकार से किसा मिलता है। मिलतस 
नगर फा निर्माण पाँचवीं शताब्दी ई० पू० के प्रयमा्ध में बडे सुन्दर ढग से नूमितिशास्त्र 
के अनुसार किया गया था। अतएव हिप्पोदामस ये नगर-निर्माण-कला का अध्ययन 
अपने जन्मस्थान में हो किया होगा । सभव है, अरथेंस में आकर उसने इस विपय पर कोई 
पुस्तक भी लिएी हो । 

२, पेंडरियस्‌ अयेन्स का बन्दरगाहू था और व्यापार का केन्द्र था। यह अयेन्स 
पंगर से दक्षिण पश्चिम में पाँच मील की टूरो पर था। नगर से इसको सम्बद्ध करने के 
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लिये लम्बी दीवारे बनाई गई थीं जो लगभग ४ मील रूम्बी १२ फीट मोदी थीं। पेइ- 
रियस्‌ से बहुत से विदेशी व्यापारी भी निवास करते थे । ु 

३. हिप्पोदामस्‌ की योजना संद्धान्तिक (थियोरेटिकल) थी। वह कभी व्यवहार 
में नहों आई। 


४. गुटिका के लिये मूल में 'प्सेफॉस” शब्द आया है जिसका अर्थ है नदियों के 
तल में पाई जानेवाली छोटो पत्थर की गुटिका। अथेस में इस प्रकार की गुटिकाएँ 
मतवान मे प्रयुक्त होती थीं। न्‍्यायाबीशञ अपनो गुठिका को मतदान के पात्र में डाल देते 
थे। इस पात्र फो '्मद्विया” कहते थे। हिप्पोदामस्‌ इस पद्धति से परिवर्तत करना 
चाहता था। उसने गुटिका के स्थान पर छोटी पट्टिका के उपयोग का सुझाव दिया है, 


का 


इसके लिये ग्रीक भाषा में 'पिनाफियन्‌” शब्द है। 


५ न्यायाधीशो फी शपथ शुद्ध-बन्याय करने की होती थी पर वे या तो अपराधी 
को मक्‍त करने का निर्णय दे सकते थे अथवा दण्ड देने का। अतएव जिन अवसरो पर 
इस प्रकार का निर्णय सभव नहीं होता था उन अवसरो पर एक प्रकार से उनकी शपथ 
भग हो जाती थी । 

६. आविष्कार का अथथ यहाँ फिसी अधिकारी के प्रच्छन्न अपराध को, जसे कि साववे- 
जनिक सम्पत्ति को हडप जाना इत्यादि को, प्रकट कर देना है। इस प्रकार की घटनाएँ 
अथेस के इतिहास में अनेकी सिलती है । 

७ शासक अथवा शासनाधिकारी के लिये ग्रीक भाषा मे आर्खान्‌ शब्द आया है । 
इसका अनुवाद अग्रेज्ञी मे रूलर अथवा सजिस्ट्रेट शब्द से फिया गया । इसका शाव्दिक 
अर्थ तो प्रथम अथवा मुख्य है। इसी के आधार पर दूसरा शब्द आखेसेनोह बनता 
है जिसका अर्थ है शासित प्रजाजन । 

८ अरिस्तू की घारणा ऐसे न्यायालय से सबध रखती है जितमे बहुत से न्‍्याया- 
घीश हूँ । वे सब पुथक्‌-पथक मत देते हे, उनको परस्पर बातलाप फरने की आज्ञा नहीं 
है। ऐसी परिस्थिति से सिश्चित निर्णय सभव ही नहीं है, क्योंकि मिश्चित निर्णय के लिये 
यह आवद्यक हे कि न्‍यायाछीश लोग परस्पर विचार-विनिमय करके एक निर्णय पर 
पहुँचे । 

९ मिना (ए० ब०), मिनाए (ब० व०) अयवा म्ना और म्ताए एक ग्रीक सिक्के 
का नाम है। प्राचीन यूनानी सिफकों का विवरण इस प्रकार है-- 


६ ओबील-- १ द्राएसा (उरम्म)। १०० द्वास्मा - १ सता । ६० मना (सिनाए) 
न्‍न्तलान्त। 
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१०, कुल और आज” एवं आज और करू” की यह चिरन्तन कलह, पुराने 
और नये का यह नित्य-नूतन विवाद अरिस्तू की लेखनी से भी अनिर्णीत ही रह गया । 
कालिदास ने भी अपनी अमर कवित्ता में भी यही कहा कि-- 

पुराणमित्येव न साधु सर्द न चापि काव्य नवसित्यवच्यम्‌ । 
सन्त. परीक्ष्यान्यतरद्‌ भजन्ते मृूढः परभ्रत्ययनेयवुद्धि ॥ 
(मालविकाप़िपिच्र, प्रस्तावना ) 
और अग्रेज कवि देनीसन ने अपनी 'पॉलिटिक्स”' नामक छोटी सी कविता में कहा हे 
76% 5टएाट लाए "(प्ले कराते 50गाट टाए “30७57 
िप्वा, पी8 ४१४ |5 ॥८॥79॥7, 
एज की लुठ०-श6एए एयर गट्टत पी ५ 9 
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ऐसी परिस्थिति में अरिस्त ने विवाद के दोनो पक्षों के विषय में अपने विचार प्रकट 
करके इस विषय को अनिर्णोतत छोड दिया, तो यह ठीक ही किया ५ पर आगे चलकर 
हम देखेंगे कि उसके हृदय में अतीत के प्रति अगाघ श्रद्धा थी । 

११. क्यमे नाम के दो नगर थे। पुरातन नगर रूघु एशिया में था तया दूसरा 
नगर इटली काँपान्या प्रदेश में या । यह दूसरा नगर यूनानी सभ्यता का पा चमसी छोर 
कहा जा सकता है। वास्तव में यह पुरातन क्यूमे का ही एक उपनिवेश था । पर यह 
स्पप्ट प्रतीत नही होता कि अरिस्तू का सकेत किस क्यूमे की ओर है। और फिर 
वयूमे के जिस नियम का उरलेख यहाँ किया गया हूँ वह निरा निरर्थक नहीं घा। इस 
प्रकार का नियम अन्य देशों में भी पाया जाता थ्य । 
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लाकदायमौन्‌ की व्यवस्था की आलोचना 
छाकदायमान्‌ की विधान-व्यवस्था मे और बेले वी विद्यान-व्यवस्था मे एव 
सगभग अन्य सभी व्यवस्थाओ में पहले दो बाते देखने की है--झरक तो यह कि अमक 
नियम बादर्ण-्यवस्था वी नुलना में अच्छा है अक्वा नहीं दूसरी बह कि बह कार्य 
विचार और जीवन-पद्वति से मेल खाता है या नहीं जिसदो व्यवस्थाकार ने अपने 
नागरिकों के समल्न प्रस्तुत किया है । सामान्यतया यह तो सर्वसम्मत बान है कि पिसी 
भी सुव्यवस्थित नगर शाप्ट्र में नागरिकों को अपनी प्रतिदिन की जावब्यत्रताओं को 


# चि 
बी शा 


चक 


| 
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जटाने से अवकाश मिलना चाहिये, पर यह अवकाश किस प्रकार (किस उपाय) 
से प्राप्त किया जाय, यह देख पाना सरल काम नही है । यैसाली' की निर्धन दास-जनता 
वहुधा अपने स्वामियों के विरुद्ध विद्रोह खडा कर चुकी हे, और इसी प्रकार लाकदायमोन्‌ 
(स्पार्टा) के हैलात्‌ नामक दास अपने स्वामियो के विरुद्ध विद्रोह करते रहे है , इन 
स्वामियों पर पडनेवाली विपत्तियो (दुर्भाग्यों) की यह दास लोग सवेदा प्रतीक्षा किया 
करते हैँ । किन्तु केने के नागरिको के प्रति इस प्रकार की कोई घटना आजतक नहीं 
घटी है। सभवतया इसका कारण यह हे कि इस द्वीप के पडोस के नगरो ने परस्पर 
एक दूसरे के विरुद्ध युद्ध करते हुए भी (शत्रुओं के) विद्रोही दासो से मेल नही किया, 
क्योकि उनके यहाँ भी इस प्रकार की पराधीन जनता थी अतएव इस प्रकार का विद्रोह 
भडकाना स्वय उनके लिये हितकर नही था । इसके विपरीत लाकैदायमोन्‌ (स्पार्टा) 
के सभी पडोसी राष्ट्र--आर्गास मैसेनिया और आर्कादिया--उसके शत्रु थे ओर 
(इन्ही शत्रुओं के द्वारा भडकाया जाना) स्पार्टा मे प्राय होनेवाले दास-विद्रोहो का 
कारण था । और फिर यैस्सालिया मे भी तो आदिम दास-विद्रोह इसी कारण घटित 
हुआ के थैस्सालिया-निवासी निरन्तर अपने पडोसी अखैया ' पैरहायविया और मग्नी- 
सिया-निवासियो से युद्ध कर रहे थे । ऐसा लगता है कि चाहे ओर कोई कठिनाई न 
भी हो तो भी दासो का प्रबध स्वय एक कणष्टकर कार्य है । उनके साथ किस प्रकार का 
वर्ताव किया जाय यह निव्चय करना सरल नही है । यदि उनकी लगाम ढीली कर दी 
जाय तो वे ढीठ हो जाते है और अपने को स्वामियों के समान अच्छा (योग्य) समझने 
लगते है, ऑर यदि उनके साथ कठोरता से बरता जाय तो वे स्वामियों से घुणा करके 
उनके विरुद्ध पड़्यन्त्र रचने लगते हैं । अत यह स्पष्ट है कि यह (अर्थात्‌ घृणा और 
पड्यन्त्र ) परिणाम हो तो नागरिकों द्वारा (अवकाश प्राप्त करने के लिये) दासो के 
प्रति व्यवहार करने की श्रेप्ठ पद्धति (अथवा सघटन) आविष्कृत नही हुई । 


फिर लाकैदायमौन की स्त्रियो” की स्वच्छन्दता वहाँ के विधान के उद्देश्य के लिये 
हानिकर ओर राष्ट्र की सुख-समुद्धि के प्रतिकूल हे । क्योंकि पति और पत्नी में से 
प्रत्येक गहस्थी का एक सारवान्‌ भाग है अतएव राष्ट्र को स्पष्ट ही स्त्री और पुरुपो में 
लगभग आधा आधा बराबर वँटा हुआ समझना चाहिये । इसलिए जिस राष्ट्र में स्वियो 
की दशा सुव्यवस्थित नहीं है वहां आधा नगर नियमशून्य समझा जाना चाहिये । 
लाकैदायमौन में ठीक यही दशा घटित हुई है , नियम-निर्माता सारे नगर को कप्ट- 
सहिप्ण ओर सयमी बनाना चाहता था , पुरुषों के पक्ष में स्पप्ट ही ऐसा हो सका 
परन्तु स्त्रयो की ओर से वह असावनान रहा जो कि सव प्रकार की असयतता और 
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विलासिता का जीवन विताती हैँ । इसका अनिवार्य परिणाम यह होता है कि ऐसे 
नगरो में धन की अत्यधिक पूजा होती है, विशेषकर यदि सैनिक और युद्वजीवी जातियो के 
समान नागरिक लोग अपनी नकेल नारियो को सौप देते है। इस विपय में कैत्ट 
जाति के लोग अपवाद-स्वरूप है, और ऐसी अन्य कतिपय जातियो के विपय में (जिनमें 
पुरुपो के परस्पर रत्यात्मक प्रेम को प्रकट रूप में सम्मानास्पद माना जाता है) भी यही 
कहा जा सकता है । पुरातन पौराणिक कथाकार ने जो युद्ध के देवता अरंस और अफ्रौ- 
दिते का सम्मेलन कराया तो उसने इसमें कुछ अनुचित नही किया, क्योकि सभी युद्ध- 
प्रिय जातियाँ या तो पुरुपो या स्त्रियों के प्रेम की ओर झुकी हुई प्रतीत होती है । 
दूसरे विकल्प की सच्चाई का उदाहरण स्वय छाकंदायमौन्‌ में ही उसकी महत्ता के 
दिनो में प्रस्तुत हुआ था , उस समय बहुत सी वातो का प्रवन्ध उनकी स्त्रियों के हाथ 
में चला गया था । परन्तु शासको पर स्त्रियो द्वारा शासन किया जाय अथवा स्त्रियाँ 
स्वयमेव शासन करे, इन दोनों अवस्थाओ में अन्तर ही क्‍या है ? परिणाम दोनो 
अवस्थ्ओ में एक ही होता है । उदाहरणार्थ, अतिसाहसिकता के सबंध में भी (जो 
कि नित्यप्रति के व्यवहार में उपयोगी नही होती, केवल युद्ध मे ही आवश्यक होती है) 
स्पार्टा की नारियो का प्रभाव अत्यधिक हानिकारक रहा है। येब* के आक्रमण के 
समय उन्होने यह स्पष्ट प्रकट कर दिया , अन्य नगरो की नारियो के विपरीत वे तनिक 
भी उपयोगी सिद्ध नही हुई, प्रत्युत उन्होंने शत्रुओं से भी अधिक गडवी उत्पन्न कर दी । 
यह सच है कि लाक॑दायमौन्‌ की नारियो द्वारा उपभुवत स्वच्छन्द्ता आर॒भ में जिस 
प्रकार से उत्पन्न हुई उसको सरलता से समझा जा सकता है, उन परिस्थितियों में 
जसा होना उचित था वसा ही हुआ । क्योकि, पुस्प तो प्रथम आर्गास के निवासियों 
से और तत्पच्चात्‌ आर्कादिया और मैसैनिया के निवासियों से युद्ध करते हुए सुदीर्घ काड 
तक घरों से दूर पटे रहे । सैनिक जीवन यापन करने के कारण (जिससे अनेकों 
सदगुणों का विकास होता है) युद्र से अवकाण पाने पर उन्होंने अपनी अनग्ासन-परायण 
तैयारी से अपने आपको व्यवस्थाकार के हाथो में उसके नियमो को ग्रहण करने के लिये 
सोप दिया । (पर स्त्रियां अपने गृहो मे मनमाना जीवन व्यतीत कर रही थी ) अतणव, 
जब परम्परागत कथा के अनुसार व्यवस्थाकार लछीकूर्गास ने उनको भी अपने 
नियमो के घेरे में लेना चाहा तो उन्होंने बाधा उपस्थित की और उसको यह प्रयत्न 
त्याग देना पडा । तो जो कुछ हुआ उसके कारण यही है, तथा स्पप्ट ही विधान को 
भटियाँ भी इन्ही कारणों से उत्पन्न हुई है । परन्तु हम इस बात का विचार नहीं कर सटे 
हैँ कि क्‍या क्षन्तव्य है और वया नहीं है, प्रत्युत यह विवेचन कर रहे है कि क्या ठीक 
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(न्याय्य) है और क्‍या नहीं। यह स्त्रियों की स्थिति से सवद्ध व्यवस्था की त्रुटि, 
जैसा कि हम पहले कह चुके है, न केवल विधान मे स्वरूपत समरसता के कुछ अभाव 
को (अथवा विसवादिता) को उत्पन्न करनेवाली है, प्रत्युत उसको धनलोलपता की 
ओर भी प्रवृत्त करनेवाली है। 


अतएव यह जो लोलपता का उल्लेख किया गया है स्वभावत ही यह अपने पश्चात 
स्पार्टा में सम्पत्ति की असमानता की आलोचना की ओर प्रवृत्त करता है । जब कि 
स्पार्टा के कुछ मनृप्यो के हाथो मे बहुत अधिक सम्पत्ति आ गई है, दूसरों के पास बहुत 
थोडटी रह गई है, अत भूमि अधिकाश में बहुत थोड़े से लोगो के पास पहुँच गई है । 
लाकंदायमौन्‌ की विधान-व्यवस्था द्वारा इस विपय का निर्णय ठीक प्रकार नही किया 
गया। क्योकि यद्यपि नियम निर्माता ने पैतुक सम्पत्ति के क्रम-विक्रय को अशोभन ठहरा 
कर ठीक ही किया है, तथापि जो कोई सम्पत्ति को दान देना चाहें अथवा उत्तराधिकार 
में छोड देना चाहे उसको नियम-निर्माता ने ऐसा करने का अधिकार दिया है। परन्तु 
इन दोनो व्यापारों (क्रय-विक्रय अथवा दान या उत्तराधिकार में देने ) का परिणाम तो 
अनिवार्यरूपेण एक ही निकलता है ।' वास्तविक स्थिति यह है कि समग्र देश के 
पॉच भागो में से दो भाग स्त्रियों के अधिकार में (पहुँच गये) है । यह सब वहुत सी 
उत्तराधिकारिणी कन्याओ तथा बड़े बड़े यौतुको (दहेजों) के कारण घटित हुआ है 
(जिनका प्रचलन स्पार्टा मे बहुत है) । अधिक अच्छा तो यह होता कि दहेज विलकुल 
न दिया जाता अथवा यदि कुछ देना आवश्यक ही होता तो उसकी मात्रा को बहुत थोडा 
सा मर्यादित कर दिया जाता । इस समय जैसा नियम है उसके अनुसार कोई व्यक्ति 
अपनी उत्तराधिकारिणी कन्या को चाहे जिस किसी (धनी अथवा निर्धन व्यक्ति) 
को प्रदान कर सकता है, परन्तु यदि वह अपनी कन्या को प्रदान करने के पूर्व ही, 
उत्तराधिकार की व्यवस्था किये विना ही मर जाता है तो उस कन्या को अपने इच्छानु- 
सार प्रदान करने का अधिकार उस व्यक्ति को प्राप्त होता हे जो उसके सरक्षक के स्थान 
में रह जाता है । ' इस सव का परिणाम यह हुआ कि यद्यपि देश निध्चयमेव १५०० 
घुटमवारों ओर ३०००० भारी अस्प्रशस्त्रधारी पैदल सिपाहियो का भरण-पोषण 
करने की सामर्थ्य रखता है, तथापि नागरिकों की सख्या (ल्युकत्रा के) युद्ध के समय 
घटने घटते १००० भी नहीं रह गई ।' इन सब तथ्यों (के साक्ष्य) से यह स्वत 
स्पष्ट है कि उनकी धन-सम्पत्ति की व्यवस्था दूपित है। नगर एक पराजय की भी 
चोट को सहन नहीं कर सका, पुरुषों की कमी से ही उनका विनाश हो गया । कहते 
हैं कि लावंदायमौन्‌ के प्राचीन राजाओ के समय मे वे (विदेशियों को ) नागरिकता के 
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अधिकार दे दिया करते थे, इसके परिणाम-स्वस्प सुदीर्धकाल तक युद्ध करते रहने पर 
भी उन्होंने जनसख्या के ह्वास का अनभव नहीं किया, तथा कहा जाता है कि एक समय 
तो स्पार्टा में १०००० नागरिक विद्यमान थे । भछके ही यह कथन सत्य हो अथवा न हो 

तथापि सम्पत्ति के समान वितरण के हारा त्तो नागरिक (अपनी >> सेनिक) जनसस्या 
को पूर्ण बनाये रखना स्पार्टा के लिये अधिक अच्छा होता । तथापि अधिक शिज्ओ के 
प्रजनन को प्रोत्साहन देनेवाला नियम भी इस सम्पत्ति की असमानता में युधार करने के 
प्रतिकूल है, क्योंकि व्यवस्थाकार ने, यह इच्छा करने हुए कि स्पार्टा-निवासियों की 
सख्या बहुत अधिक बढ जाए, नागरिकों को अधिक लडके पँंदा करने के लिये प्रेरित किया । 
इसलिए वहाँ ऐसा नियम है कि तीन पुत्र उत्पन्न करनेवाले को सेनिक-सेवा से सक्‍त कर 
दिया जायगा और चार पुत्रो वाले को सव सावंजनिक (कर-) भारों से छटकारा मिल 
जायगा । तो भी यह तो बिलकुल स्पप्ट है कि यदि वच्चों की सख्या वढ गई और 
भूमि तदनसार वहुत से भागो में वँटती गई तो निश्चय ही बहल से व्यक्ति अनिवार्यतया 
निधनता को प्राप्त हो जायेंगे । 


इसके अतिरिक्त लाकंदायमौन की सरपच-प्रथा (एकोरेडया ) में भी खोट है | 

इस झासक-समिति को सर्वोच्च मामलो में प्रभत्व प्राप्त है, पन्‍न्‍तु इन सब सरपत्रो का 
चुनाव सर्वसाधारण में से होता है । इसलिए बहवा ऐसा होता है कि अन्यन्त निर्दन 
व्यवित भी, जो दारिद्रय्य के कारण घूसखोरी के शिकार हो सकते है, इस पद पर पहच 
जाते हू) ज्ाचीन काल में भी (स्पार्टा मे ) इस बुराई के उदाहरण अनेक बार घटित 
हो चुके हैं और अभी हाल में आ्द्रॉस्‌ के मामले मे भी ऐसा ही हआ है। इस 
मामल में भी कुछ सरपचो ने, जो कि चाँदी के हारा दूपित हो चुके थे (अर्वात्‌ घस 
खाचुके थे ), समग्र राष्ट्र को नप्ट करने का भरसक प्रयत्न किया । और उन (सरपचो) 
वी शक्ति इतनी महान्‌ और तानाथाही के तृल्य है कि राजाओं तक को उनझो मनाने 
के ल्िणि विवश होना पडा है, परिणाम यह हआ है कि इस प्रकार राजपद के साथ 
ही साथ समग्र चाप्ट्रव्यवस्था भी अ्रप्ट हो गई है एवं श्रेष्ठ जनतत्न होने के स्थास पर 
वह केवल जनसाधारणतत्र रह गई है। पर बह अवण्य मानना पहला है कि यह 
चन्पत्रप्नया साप्ट्रव्यवस्था को एकला में आवद़ रफनेवाल्ी शवित है, क्थोकि सर्वोच्च 
शासना-विकार में भाग प्राप्त होने के कारण जनता घान्त और स्तृप्ट रहती है । चाहे 
नियमच्यवस्था के कारण कह्निये, चाहे दैवयोग से कहिणे यह परिणाम हितयर ही नहा 
क्योकि किसी भी व्यवस्था के चिरफ्ाल तक सुरक्षित टिफ्के रहने के हिये साए्टर 
के सत्र >ुगा को बह कामना होनी चाहिये कि वह बनी रहे और टसी प्रकार चाह 
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है. 


रहे । स्पार्टा मे राप्ट् के सव अगो की कामना इसी प्रकार की है , (दोनो) राजा अपने 
व्यक्तित्व के समुचित सम्मान के कारण व्यवस्था के स्थायित्व की कामना करते हैं, 
अभिजात जन कुलीनो की परिपद्‌ के कारण ऐसी कामना करते है, क्योकि इस परिपद्‌ 
में स्थान प्राप्त करना सद्‌गुणो का पुरस्कार समझा जाता है, रहे साधारण जन वे सरपच- 
मण्डल के कारण सन्तुप्ट रहते है, वे इसलिये व्यवस्था की स्थिरता चाहते हैं कि सरपच- 
पद के लिये तो वे सव ही समान रूपेण चुने जा सकते है । पर सब जनता में से सरपचो 
का चुना जाना बिलकुल ठीक है, कितु यह चुनाव जिस ढंग से आजकल होता है उस ढग 
से नहीं होना चाहिये, क्योकि यह ढंग बिल्कुल बच्चो का सा है।” यद्यपि यह 
(सरपच ) लोग अत्यन्त साधारण स्थिति के व्यक्ति होते हैं तथापि बड़े बडे मामलों 
का निर्णय करना उनकी शक्ति में होता है, अतएव उनका अपनी ही समझ के 
अनुसार निर्णय करना ठीक नही, प्रत्युत उनको लिखित नियमो और कानूनों के अनुसार 
निर्णय करता चाहिये । इन सरपचो की जीवन-पद्धति भी राष्ट्-व्यवस्था की भावना 
के अनुकूल नहीं होती, उनके जीवन में अतिगय उच्छुखलता रहती है, इसके विपरीत 
अन्य लोगो के जीवन में कठोरता की एसी पराकाष्ठा होती है कि वे उसकी मीपणता 
को सह नहीं पाते और छिपकर नियमों का उल्लंघन करते हुए इन्द्रियसुखो का 
उपभोग करते हैं । * 
फिर कुलीनो (अथवा स्थविरो) की परिपद्‌ भी पूणतया अच्छी नही है, उसमें 
भी दोप हैं । यदि परिपद्‌ के सदस्य ईमानदार होते एवं पौरुपपूर्ण गुणो में भले प्रकार 
शिक्षित होते तो परिपद का राष्ट्र के लिये हितकर होना युक्तिसगत होता । परन्तु 
तो भी महत्त्वपूर्ण विषयों के निर्णायको का (आजकल के समान) आजीवन पदारूढ़ 
वना रहना सन्देहास्पद ही होता, क्योक्ति जिस प्रकार शरीर वृद्ध होता है उसी प्रकार 
मस्तिप्क भी वृद्ध हुआ करता है । और जब शिक्षा देने की पद्धति ऐसी हो कि जिसके 
कारण व्यवस्थाकार भी स्वय मनुप्यों पर यह विश्वास न कर सके कि वे भले अथवा 
स्थिर बुद्धिवाले होगे तव तो परिपद्‌ वास्तव में भय का स्थान है। बहुत से कुलोन 
पारिपदों के विपय में यह सुविदित है कि वे सावेजनिक मामलो मे घ्सखोरी और 
पक्षपात से प्रभावित हुए थे। इसलिये उनको अपने आचरण के पर्यवेक्षण से इस 
प्रकार मुक्त नही होना चाहिये जिस प्रकार वे आजकल हैं। यह ठीक है कि ऐसा 
प्रतीत होता है कि सरपचों को सव शासको के आचरण के पयवेक्षण का अधिकार प्राप्त 
हैं, पर यह तो उनको एक महान्‌ वरदान प्राप्त है, पर हमारा कहना तो यह है कि 
पारिपदों के आचरण के पर्यवेक्षण का यह ढग ठीक नहीं है (यह ढंग कुछ और होना 
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चाहिये) । इसके अतिरिक्त स्पार्टा में कुलीनों को जिस पद्धति से चुना जाता 

वह भी दोपपूर्ण है। अन्तिम चुनाव एक विश्ञेप प्रकार की पुकार' द्वारा होता 
जो बच्चों का ढग है, और यह भी अनुचित है कि चुने जाने के योग्य होने के ल्िग्रे 
किसी व्यक्ति को चुनाव के लिये खडा होना चाहिये। (होना तो यह चाहिये कि 
जो व्यक्तित उस पद के योग्य हो वह नियक्त किया जाय, चाहे उसकी इच्छा हो या न हो। * 
ऐसी णर्त निर्धारित करके, नियम-निर्माता उसी भावना के अनुसार काम कर रहा 
हैं जो उसकी व्यवस्था में सर्वत्र दिखलाई देती है । (इस रत को हूगाने में) उसकी 
इच्छा यह है कि नागरिक सम्मान-प्रेमी बने, एवं कुलीनों के चुनाव में उसने इसी 
गुण का भरोसा किया हे, क्योकि सम्मानाकाक्षी बने बिना कोई भी चनाव के ल्ययि 
प्रार्थी नहीं होगा। तथापि सम्मानाकाक्षा और च्यन्च ही वास्तव में वे प्रेग्क 
मनोभाव हूँ जो कि मनुप्यो को लगभग सभी जान-वूझकर किये जानेवाले अपराधों 
की ओर प्रेरित किया करते हूँ । 
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राजाओं के विपय का विवेचन, तथा इस प्रठघ्न का विचार कि राजाओं का 
टोना किसी राष्ट्र के लिये हितकर है या नहीं, आगे चलकर किया जायगा | 
परन्तु यह्‌ फिर भी अच्छा होगा कि उनका चुनाव इस प्रकार न हो जैसा आजकरः 
टोता है, प्रत्युत उनके व्यक्तिगत जीवन और चारिश्य के आधार पर हो । व्यवस्थाकार 
स्व्य स्पप्टतया यह नहीं मानता था कि विद्यमान पद्भति के अनुसार वह उनको सुन्दर 
और भन्‍्य बनाने की सामर्थ्य रखता है । कम से कम उनमे पर्याप्तत्येण मानवाय 
भद्वता के होने के विषय मे उसको वहुत कुछ सन्देह हैं । यह सन्देह इस बात से प्रकट 
होता है कि स्पार्टा-निवासियों में दूतमडली भेजते समय राजाओं के साथ उनके 
विरोधियों को भी सम्मिलित कर देने की रीति प्रचदित थी, और राजाओं की 
पानस्पमरिक कलह टाप्ट्र की रक्षा करने बाली मानी जाती थी। 


किन स्पार्टा के सहभोजो की (जो कि फिदितिया' कहलाते है) भी उनके आर्भ 
करन के समय कोई अच्छी व्यवस्था नही की गई। यह सार्वजनिक सामूहिक भोज 
लावेजनिक धन के व्यय से होना चाहिये जँसा कि जेते में होता है , पर छाकैदायमीन 
में बह नियम है कि प्रत्पेक व्यवित को अपना व्ययांश देना पइनता है, बच्यपि उनके मध्य 
मे कुछ व्यक्ति जन्‍्वन्त निर्मन है और इस व्ययाण को देने की सामथ्ये नहीं रखते, 
जिससे स्वाभाविक परिणाम व्यवस्थाकार के आग्य के प्रतिकृठ हो जाता है। 
उन भोजो का सार्व जनिक होना जभीगद था परन्तु वत्तमान व्यवस्था के दारण वे सल्यतम 
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मात्रा में सावंजनिक ( जनतम्रात्मक ) रह गये है। नितान्त निर्धन लोग उनमे 
सरलता से भाग नहीं ले सकते, तथा वहाँ के विधान की पुरातन रीति के अनुसार 
जो इन भोजो में व्ययाण नही दे सकते वे अपने नागरिक अधिकार भी नहीं रख सकते । 


कुछ अन्य लेखको ने लाकंदायमौन के नौसेनाध्यक्ष के पद से सवध रखनेवाले नियम 
को भी प्र य निन्‍दा की है और ठीक ही की है। यह नियम झगड़े की जड़ है, वयोकि 
राजा का पद स््रय शाश्वत सेन ध्यक्षो का पद है ओर यह नौसेनाध्यक्ष का पद तो मानों 
(राजा के मुकाबिले में) दूसरा राजपद स्थापित करते के वरावर है । 


इसी प्रकार व्यवस्थाकार के आशय के विरुद्ध जो दोपारोपण प्लातोन ने अपने 
नियम नामक ग्रथ में किया है वह भी उवित ही ठहरता है । समग्र व्यवस्था का लक्ष्य 
सद्गुण अथवा सद्वृत्ति के एक खण्डमात्र--योद्धा के सदेगुण--का पोपण करना है, 
अर्थात्‌ उस खड वा पोषण करना जो युद्ध में विजय प्राप्त करने अथवा शक्ति प्राप्त करने 
के लिये >पयोगी है । इसका जो अवश्यभावी परिणाम होना था वह हुआ । जब तक 
वे युद्ध करते रहे, उनकी शवित सुरक्षित रही परन्तु सा म्नाज्यप्राप्ति के पश्चात्‌ उनकी 
शक्ति का क्षय हो गया , वयोकि उनको ज्ञात ही नही था कि झान्तिकालीन अवकाश का 
क्या उपयोग करे, तथा युद्ध से ऊंचे अन्य किसी व्यवसाय का अनुशीलन उन्होंने कभी 
किया हो नही था । एक और गलती (उनसे हुई) जो कोई छोटी गलती नहीं है । 
उनका विचार रहा है कि (धन, सम्मान, शारीरिक सुख इत्यादि) जिन सतपदार्थों 
की प्राप्ति के मनुष्य यत्न किया करते है वे उनको भछे बनकर प्राप्त करना चाहिये, 
न कि व॒रे बतकर । उनका यह सोचना ठीक ही है कि सत्पदार्थो की प्राप्ति का उपाय 
मलाई है, वस उनका यह विचार ठीक नही है कि सत्पदार्थ भलाई ( सात्त्विकता ) 
से वढदकर है । 

ओर फिर इन स्पार्टा-निवासियों की सार्वजनिक सम्पत्ति का प्रबंध भी दोपपूण है । 
एक ओर तो सावजनिक कोप में वन का पता नहीं एव राष्ट्र को वडी बडी लटाइयों 
लड़ने को पडी है, पर दूसरी ओर तो भी कर ठीक प्रकार से नहीं दिये जाते। अधिकाश 
भूमि स्पार्टा-निवासियों के अविकार में हे (और कर भूमि पर ही लगते है ) अतएव 
वे एक दूसरे के करदान को भली भा।त्ति यूध्मता से निरीक्षण नहीं करते। व्यवस्थाकार न 
अपनी व्यवस्था से इस विपय में जा परिणाम उत्पन्न क्या है वह हिंतकर होने की 
अपेक्षा उससे उल्टा है। इसने नागर रिको को घन-लोलप बनाते हुए राष्ट्र को निर्वन 
कर दिया है ।* 
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लारक॑दायमोन की व्यवस्था के विषय में (जिसकी निन्‍दनीय त्रुटियाँ यही हैं जो 
ऊपर कही जा चुकी है) इतना ही कहना पर्याप्त होया । 


ट्प्पिणियों 


१. लाकेदायमीन अथवा स्पार्टा (स्पातें) नगर लाकोनिया राष्ट्र की राजधानी 
था। यह इयूरोतास्‌ नामक नदों के तट पर स्थित था। इस नगर को सामाजिक, 
शक्षणिक और राजनीत्तिक व्यवस्थाओ में अनेको विलक्षणताएँ थी जिनको जान सेने 
पर उपर्युक्त खड को सरलता से समझा जा सकेगा । 

स्पार्दा निवासियों में जिन योद्धाओ को पूर्ण नागरिकता के अधिकार प्राप्त थे वे 
स्पार्तातियाई कहलाते थे। इनमें से प्रत्येक व्यक्ति एक परिवार फा मुखिया होता था 
और उसको परम्परागत पैतृक अधिकार से एक भूखड का स्वामित्व प्राप्त होता था। 
यह उत्तराधिकार ज्येष्ठ पुत्र को ही प्राप्त था। इस भूखड को बेचा नही जा सकता था । 
इसके अतिरिक्त अन्य भूमि को बेचा जा सकता था। स्पार्तातियाइयो की भूमि को 
हेलॉत्‌ मामक दास जोतते दोते थे। यह दास मेसेनिया के युद्ध में विजित व्यक्ति 
ओर उनके बशघर होते थे । बाणिज्य-व्यवसाय का कार्य पराजित राष्ट्रो के वे प्रजाजन 
किया करते थे जो दास नहीं बनाये गये थे। यह अपने नगरो में स्वतंत्र नागरिकों के 
सप में निवास करते थे पर स्पार्ता के नागरिको में इनकी गणना नहीं होती थी । इनको 
पेरिओइकोडइ (परिवासी) कहा जाता था। स्पार्ता ने इनके नगरो को परस्पर सघटित 
होने का निषेघ कर रक्‍खा था । 

अतएव स्पार्तातियाइयो फा जीवन खेती-बाडी और वाणिज्य-च्यवसाय की झझट 
से मुक्त था। सब नागरिक समान माने जाते थे। पर नगर-व्यचस्था न,गरिकों के 
जीवन को कठोर सेनिदवाः अनुशासन में जकूडकर रखरं थी। इसमे व्यवस्था का 
एक सात्र उद्देश्य नागरिको को सेनिक यंत्र का एक कुशल और क्षमताशीर 
एुरजा बनाना था । विवाह झासन के निर्देशानुसार होता था। दुर्णलूल सन्तान 
गे मरने के छिपे त्याय दिया जाता था । शेंय पूर्णाग स्वस्थ बच्चो को, 
ग़हे वे लड़के हो या रूडकियों, सामहिक शिक्षा, कठोर सेंय्मपूर्ण अनुशासत 

पर मल्लविद्या-शिक्षण द्वारा साहदी और सहिप्णु बनाने का प्रयत्त किया 
पता था। इस शिक्षा में सेनिक-व्यायामों को सरयता रहती थी, मानसिक विकास 
ऐ गण स्थान दिया जाता था। पुरुषो को ३० वर्ष की अवस्था तक सैनिक चैरको में 
इना पडता था और ६० वर्ष की अवस्था तक चे सार्दजनिक भोजनालयो में एक साथ 
जन फरते थे। इस प्रकार ग्रीस देश को सबसे अधिक जक्तिशालो सैन्यशबित 
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मात्रा में सावंजनिक ( जनतत्रात्मक ) रह गये हूँ । नितान्‍्त निर्धन लोग उनमें 
सरलता से भाग नही ले सकते, तथा वहाँ के विधान की पुरातन रीति के अनुसार 
जो इन भोजो मे व्ययाद् नही दे सकते वे अपने नागरिक अधिकार भी नही रस सकते । 


कुछ अन्य लेखको ने लाकंदायमौन के नौसेनाध्यक्ष के पद से सबब रखनेवाले नियम 
की भी प्र.य निन्‍दा की है और ठीक ही की है । यह नियम झगड़े की जड़ है, वयोकि 
राजा का पद स्वय शाइवत सेनःघ्यक्षों का पद है और यह नौयेनाध्यक्ष का पद तो मानों 
(राजा के मुकाबिले में) दूसरा राजपद स्थापित करने के वरावर है। 


इसी प्रकार व्यवस्थकार के आशय के विरुद्ध जो दोपारोपण प्लातोन ने अपने 
“नियम नामक ग्रथ में किया है बह भी उचित ही ठहरता है । समग्र व्यवस्था का लक्ष्य 
सद्गुण अथवा सद्वृत्ति के एक खण्डमात्र--योद्धा के सदुगुण---का पोषण करना है, 
अर्थात्‌ उस खड वा पोषण करना जो युद्ध में विजय प्राप्त करने अथवा शक्ति प्राप्त करने 
के लिये >पयोगी है । इसका जो अवश्यभावी परिणाम होना था वह हुआ । जब तक 
वे युद्ध करते रहे, उनकी शक्ति सुरक्षित रही परन्तु साम्राज्यप्राप्ति के पश्चात्‌ उनकी 
दवित का क्षय हो गया , क्योकि उनको ज्ञात ही नही था कि शान्तिकाणीन अवकाश का 
क्या उपयोग करे, तथा युद्ध से ऊँचे अन्य किसी व्यवसाय का अनुशीलन उन्होंने कभी 
किया ही नहीं था ।* एक और गलती (उनसे हुई) जो कोई छोटी गलती नहीं है । 
उनका विचार रहा है कि (वन, सम्मान, शारीरिक सुख इत्यादि) जिन सतृपदार्थो 
की प्राप्ति के मनुप्य यत्न किया करते हैं वे उनको भले बनकर प्राप्त करना चाहिये, 
न कि बुरे बतकर । उनका यह सोचना ठीक ही है कि सत्यदार्थों की प्राप्ति का उपाय 
भलाई है, बस उनका यह विचार ठीक नहीं है कि सत्पदार्थ भलाई (- सात्तविकता ) 
से बढकर हूँ । 

और फिर इन स्पार्टा-निवासियों की सावजनिक सम्पत्ति का प्रबंध भी दोपपूर्ण है। 
एक ओर तो सार्वजनिक कोप में घन का पता नहीं एवं राष्ट्र को बडी बडी लडाइयाँ 
लडने को पडी है, पर दूमरी ओर तो भी कर ठीक प्रकार से नही दिये जाते । अधिकाश 
भूमि स्पार्टा-निवासियों के अधिकार में है (और कर भूमि पर ही लगते हैं) अतएव 
वे एक दूसरे के करदान को भली भाति सृक्ष्मता से निरीक्षण नही करते | व्यवस्थाकार ने 
अपमी व्यवस्था से इस विपय में जो परिणाम उत्पन्न किया है वह टहितकर होने की 
भपेक्षा उससे उलटा है। इसने नागरिकों को वन-लोलप बनाते हुए राष्ट्र को निर्धेन 
कर दिया है 
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साथ कभी-कभी यह युद्ध-क्षेत्र में भी जाया करते थे और वीरता दिखलाने पर स्वत्त्र 
भी कर दिये जाते थे। 

७. लाकंदायमौन्‌ में स्त्रियों के अधिकार पुरुषो के हो समान थे । अथेन्‍्स की स्त्रियों 
को क्षवेक्षा यहाँ की स्त्रियाँ कहीं अधिक स्वतन्र और स्वावलम्बिनी थीं। दे राष्ट्र की 
क्रियाशील सदस्याएँ होती थीं और राष्ट्र-कल्याण के कार्यो में भाग लेती थीं। पर 
अरिस्तू को स्पार्टा की स्त्रियों के आचरण फी उपयोगिता पर सन्देह है। उसकी इच्छा 
यह है कि राज्य को स्त्रियों के घर और बाहर के आचरण पर इस प्रकार का नियंत्रण 
रखना चाहिये जिससे उनमें वाछनीय सद्युणो का विकास हो सके । 

८ इससे स्पष्ट है कवि पुरुषों का परस्पर रत्यात्मक प्रेम, इगलाम या होमोसेक्सु- 
ऐलिटी एक अत्यन्त पुरानी और व्यापक प्रया रही है। जेसा कि आगे चलकर पता 
चलेगा, ग्रीस देश में इसका प्र॒र्याप्त प्रचार था। 


६. अरेस और अफ्रीदिते। अरेस यूनान की पौराणिक कथाओ में झिउस्‌ (दयौस॒) 
और हेरा का पुत्र या। यह युद्ध का देवता था। अफ्रीदिते ज्ञिउस्‌ और दियाने की पुत्री 
हैं। उसका विवाह हेफाएस्तस्‌ के साथ हुआ था पर विवाह के पदचात वह अरेस से 
प्रेम करने लगी । आगे चलकर यूनान में उसको नाता रूपो में पुजा होने रूगी । रोम 
को ऐैराणिक कथाओ में इन दोनो के नाम क्रमश, मार्स और बीनस हो गये । 

१०. थेवे के आक्रमण ३७१, ३७०, ३६० ई० पु० में हुए । इन आक्रमणों मे 
येदे के सेनापति एपामिनौन्दास्‌ ने स्पार्टा को शक्ति को चौपट कर दिया। पर आगे 
चलकर जब २७२ ई० पु० में पीहंसू ने स्पार्टा पर आक्रमण किया तब स्पार्टा की 
नारियो ने भत्यधिक वीरता का प्रदर्शन किया। 

१२. ल्युकूगास अथवा छोक्र्गाल्‌ नाम के अनेक व्यक्ति युनान के इतिहास में 
पाये जाते हे ॥ यहाँ पर जिस व्यवस्थाकार अथवा स्मृतिकार का उल्लेख हुआ हैं उसका 
समय लगभग ६०० ई० पूृ० है। अरिस्तू ने इस अध्याय में उसका नाम छेकर उल्लेख 
केवल एक वार ही किया है। कुछ इतिहासवेत्ता उसका समय और भी अधिक पुराना 
बतलाते हूं । 

१३. अन्य लेखको के मत में सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों के हाथ मे पहुँच जाने का 
कारण लीकूर्गार्स की व्यवस्था नहा थी प्रत्युत चीयी शताब्दी ई० पृ० में एपीतादेय प्‌ 
नामक सरपच का चलाया हुआ नियम था। सभवतया अरिस्तू को इसका पता नहीं 
था। स्पार्टा के छास के कारणो में पर्याप्त मतभेद पाया जाता है। 

१४ अरिस्तू के मतानुसार सम्पत्ति की रक्षा और उसकी समानता की रक्षा का 
उपाय यह्‌ है कि पिता को सम्पत्ति उत्तराधिकार मे ज्येप्ठ पुद्र को मिले तथा दान-दहेज् 
की प्रया को समाप्त या सीमित कर दिया जाय । 
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का निर्माण हुआ | निश्चय ही ऐसी परिस्थितियों में कला-कौशल और साहित्य इत्यादि 
का विकास नहीं हो सका। ३० वर्ष की आयु होने पर पूर्ण नागरिकता का अधिकार 
प्राप्त होता था । 
राजनीति व्यवस्था में मुख्य अग थे--( १) दो परम्परागत कुल-क्रमागत राजा, 
( २ ) स्थविरपरिषद्‌ ( गेरूसिया ), (३) अप्पंछा सामान्य-परिषद्‌ और (४) 
सरपच। दोनों राजा राष्ट्र के घामिक नेता थे, युद्धकाल में वे सेनाध्यक्ष का फार्य 
करते थे। जब वे युद्ध अथवा सन्धि के कार्य के लिये विदेश जाते थे तो दो सरपच भी 
उनके फार्यों पर दृष्टि रखते फे लिये उसके साथ भेजे जाते थे। राजाओं के अधिकार 
घीरे-घीरे बहुत घट गये थे। स्थबिर-परिषद्‌ में २ राजाओ के अतिरिक्त २८ अन्य 
सदस्य होते थे जो ६० वर्ष से अधिक अवस्था के होते थे और आजीवन सदस्य रहने के 
लिये चुने जाते थे। यह परिषद्‌ राष्ट्र का सर्वोच्च न्यायालय थी। अप्पेला नामक 
परिषद्‌ (>-ससद ) का सदस्य प्रत्येक ऐसा नागरिक होता था जिसकी अवस्था ३० वर्ष 
या इससे अधिक होती थी तथा जिसको पूर्ण नागरिकता के अधिकार प्राप्त होते थे । 
यह ससद केवल परामर्श देने का कार्य करती थी और कोई अधिकार इसको प्राप्त 
नहीं था। पर युद्ध की घोषणा पर इसकी सही होनी आयश्यक थी। पाँच सरपच 
समग्र नागरिको में से चुने जाते थे और बे व्यवस्था फे जनतत्नात्मक अग थे। बे राष्ट्र 
के अध्यक्ष होते थे और उनकी शक्ति आरभ से ही महान्‌ थी और फालान्तर में उन्होंने 
इसकी और भी बढा लिया था। वे सामान्य शासन-कार्य का आधिपत्य करते थे और 
कुछ न्‍्यायाधिकरण का व्यापार भी उनके अधिकार में था। वे राजाओ को भी दण्ड 
दे सकते थे और उनको बन्दी तक बना सकते थे, सेनाध्यक्षों को उनके पद से हटा सकते 
थे और घिदेशो से सन्धियों कर सकते थे । पदारूढ होने पर वे ऐसी घोषणा करते थे 
जो आजकल अ॑ं-परिहासपूर्ण प्रतीत होगी--चह यह थी कि नागरिकों को अपनी मूुंछें 
मुडवानी चाहिये और कानूनो को मानना चाहिये। 
२ क्रेते नामक दीप यूनान के दक्षिण सें है। हम इसके अग्रेजी नाम क्रीट से अधिक 
परिचित हे । इसका अधिक विवरण आगासी खड में मिलेगा। 
३ थैस्सालिया यूनान के उत्तर में एक प्रदेश है । 
४ आरर्गासू, संसेनिया और आरर्कादिया में से ऑर्गास्‌ और आर्कादिया लो स्पार्टा 
फे उत्तर में है और मेसेनिया उत्तर-पर्चिम में है । 
५ अरवया प्रदेश येस्सालिया के दक्षिण में है, म ग्नेसिया स्वय येस्सालिया का 
ही एक भाग है। 
६ दासो फी प्रथा फे विषय में पहले भी लिखा जा चुका है। स्पार्टा फे दास 
हैलाँत फहलाते थे, यह खेतो पर बंघुओं के रूप में कार्य करते थे । अपने स्वामियों के 
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साथ कभी-कभी यह युद्ध-क्षेत्र में भी जाया करते थे और वीरता दिखलाने पर स्वतत्न 
भी कर दिये जाते थे। 

७ लाकंदायमौन्‌ में स्त्रियों के अधिकार पुरुषो के ही समान थे। अथेन्‍्स की स्त्रियों 
की अपेक्षा यहाँ की स्त्रियाँ कहीं अधिक स्व॒ठत्र और स्वाचलम्बिनी थी। वे राष्ट्र की 
क्रियाशील सदस्याए होती थीं और राणष्ट्र-कल्याण के कार्यो में भाग लेती थीं। पर 
अरिस्तू को स्पार्टा की स्त्रियों के आचरण की उपयोगिता पर सन्देह है। उसकी इच्छा 
यह है कि राज्य को स्त्रियो के घर और बाहर के आचरण पर इस प्रकार का नियत्रण 
रखना चाहिये जिससे उनमें वाछनीय सदगुणो का विकास हो सके 

८ इससे स्पष्ट है कि पुरुषों का परस्पर रत्यात्मक प्रेम, इगलाम या होमोसेक्सु- 
ऐलिटी एक अत्यन्त पुरानी और व्यापक प्रथा रही है। जैसा कि आगे चलकर पता 
चलेगा, ग्रीस देश में इसका प्रर्याप्त प्रचार था। 


९ अरेस और अफ्रौदिते । अरेस्‌ यूनान की पौराणिक कथाओ में जिउस्‌ (दास) 
ओर हेरा का पुत्र था। यह युद्ध का देवता था। अफ्रौदिते ज़िउस और दियाने की पुत्री 
है। उसका विवाह हेफाएस्तस्‌ के साथ हुआ था पर विवाह के पशंचात्‌ वह अरैस से 
प्रेम करने लगी। आगे चलकर यूनान में उसकी नाना रूपो में पूजा होने लगी । रोम 
को पौराणिक कथाओ में इन दोनो के नाम ऋ्रमश:ः सास और वीनस हो गये । 

१०. थेवे के आक्रमण ३७१, ३७०, ३६० ई० पृ० में हुए। इन आक्रमणों में 
थेबे के सेनापति एपामिनौन्‍्दास्‌ ने स्पार्ट की शक्ति को चौपट कर दिया। पर आगे 
घपलकर जब २७२ ई० पृ० में पीहेंस्‌ ने स्पार्टी पर आक्रमण किया तब स्पार्टा की 
तारियो ने अत्यधिक वोरता का प्रदर्शन किया। 

१२- ल्युकूगरेस अथवा छोक्गास्‌ नाम के अनेक व्यक्ति यूनान के इतिहास में 
पाये जाते है । यहाँ पर जिस व्यवस्थाकार अथवा स्मृतिकार का उल्लेख हुआ है उसका 
समय लगभग ६०० ई० पू० है। मरिस्तु ने इस अध्याय में उसका नाम लेकर उल्लेस 
केतल एक बार ही किया है। कुछ इतिहासवेत्ता उसका समय और भी अधिक पुराना 
बतलाते हूं । 

१३१ अन्य लेखको के मत में सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों के हाय में पहुँच जाने का 
कारण लीकूरगगर्सि को व्यवस्था नहों थी प्रत्युत चौयो शताब्दी ई० पु० में एपीतादेयम्‌ 
नामक सरपंच का चलाया हुआ नियम था। सभवतया अरिस्त्‌ को इसका पता नहीं 
था। स्पार्टा के छास के कारणो में पर्याप्त मतभेद पाया जाता है । 

१४. जरिस्तू के मतानुसार सम्पत्ति की रक्षा और उसकी समानता की रक्षा का 
उपाय यह है कि पिता को सम्पत्ति उत्तराधिकार में ज़्येप्ठ पुत्र को मिले तथा दान-वहेज 
को प्रया को समाप्त या सोमित कर दिया जाय। 
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का निर्माण हुआ। नि३चय ही ऐसी परिस्थितियो में फला-कौशल और साहित्य इत्यादि 
का विकास नहों हो सका। ३० वर्ष की आयु होने पर पूर्ण नागरिकता का अधिकार 
प्राप्त होता था । 
राजनीति व्यवस्था सें मुख्य अग थे--( १) दो परम्परागत कुल-क्रमागत राजा, 
( २ ) स्थविरपरिषद्‌ ( गेरूसिया ), (३) अप्पेला सामान्य-परिषद्‌ और (४) 
सरपच। दोनो राजा राष्ट्र फे घामिक नेता थे, युद्धकाल में वे सेनाध्यक्ष का कार्य 
करते थे। जब वे युद्ध अथया सन्धि के कार्य के लिये विदेश जाते थे तो दो सरपच भी 
उनके कार्या पर दृष्टि रखने के लिये उनके साथ भेजें जाते थे। राजाओं के अधिकार 
घीरे-घोरे बहुत घट गये थे। स्थविर-परिषद्‌ में २ राजाओ के अतिरिक्त २८ अन्य 
सदस्य होते थे जो ६० वर्ष से अधिक अवस्था के होते थे और आजोबन सदस्य रहने के 
लिये चुने जाते थे। यह परिषद्‌ राष्ट्र का सर्वोच्च न्यायालय थो। अप्पेला नामक 
परिषद्‌ (+-ससद ) का सदस्य प्रत्येक ऐसा नागरिक होता था जिसकी अवस्था ३० वर्ष 
या इससे अधिक होती थी तथा जिसको पूर्ण नागरिकता के अधिकार प्राप्त होते थे। 
यह ससद केवल परामशों देने का कार्य करती थी और कोई अधिकार इसको प्राप्त 
नहीं था। पर युद्ध की घोषणा पर इसकी सही होनी आवश्यक थी। पाँच सरपच 
समग्र तागरिको में से चुने जाते थे और वे व्यवस्था के जनतत्रात्मक अग थे। वे राष्ट्र 
के अध्यक्ष होते थे और उनकी शक्ति आरभ से ही महान्‌ थो और कालान्तर में उन्होने 
इसको और भो बढा लिया था। वे सामान्य शासन-कार्य का आधिपत्य करते थे और 
फुछ न्‍्यायाधिकरण का व्यापार भी उनके अधिकार में था। वे राजाओ फो भी दण्ड 
दे सकते थे और उनको बन्दी तक बना सकते थे, सेनाध्यक्षों को उनके पद से हटा सकते 
थे और विदेशों से सन्धियाँ कर सकते थे । पदारूढ़ होने पर वे ऐसी घोषणा करते थे 
जो आजकल अबं-परिहासपूर्ण प्रतीत होगी---बह यह थी कि नागरिको को अपनी सूंछें 
सुडवानी चाहिये और फाननो को मानना चाहिये । 
२ फेते नामक द्वीप यूनान के दक्षिण में है। हस इसके अग्रेजी नाम फ्रोट से अधिक 
परिचित हें । इसका अधिक विवरण आगामी खड में मिलेगा । 
३ थस्सालिया यनान के उत्तर में एक प्रदेश है। 
४ आऑर्गास्‌ू, मेसेनिया और आरादिया में से ऑर्गास्‌ और आर्फादिया तो स्पार्टा 
के उत्तर में हे और मेसेनिया उत्तर-पश्चिम में है । 
५ अरवंया प्रदेश थैस्सालिया के दक्षिण में है, म ग्नेसिया स्वय थैस्सालिया का 
ही एक भाग है। 
६ दार्सों को प्रथा के विषय में पहले भी लिखा जा चुका है। स्पार्टा के दास 
हलाँत्‌ कहलाते थे, यह खेतों पर बंघुओ के रूप में कार्य करते थे। अपने स्वामियों फे 
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साथ कभी-कभी यह यद्ध-क्षेत्र में भी जाया करते थे और बीरता दिखाने पर स्वतत्न 
भी कर दिये जाते थे। 

७ लाक॑दायमौन्‌ में स्त्रियो के अधिकार पुरुषो के ही समान थे । अथेन्‍्स की स्त्रियों 
की अपेक्षा यहाँ की स्त्रियाँ कहीं अधिक स्वतत्र और स्वावलम्बिनी थो। चे राष्ट्र की 
क्रिपाशील सदस्पाएँ होती थीं और राष्ट्र-कल्याण के कार्यों में भाग लेती थीं। पर 
अरिस्तू को स्पार्टा की स्त्रियो के आचरण की उपयोगिता पर सन्देह है । उसकी इच्छा 
यह है कि राज्य फो स्त्रियों के घर और बाहर के आचरण पर इस प्रकार का नियत्रण 
रखना चाहिये जिससे उनमें वाछनोय सद्गुणो का विकास हो सके । 

८ इससे स्पष्ट है कि पुरुषों का परस्पर रत्यात्मक प्रेम, इगराम या होमोसंक्सु- 
ऐलिटी एक अत्यन्त पुरानी और व्यापक प्रथा रही है। जंसा कि आगे चलकर पता 
चलेगा, ग्रीस देश में इसका प्रर्याप्त प्रचार था ! 


९. अरेस और अफ्रीदिते । अरेस यूवान की पौराणिक कथाओं में क्िउस्‌ (द्योस) 
भर हेरा का पुत्र था। यह युद्ध का देवता था। अफ्रीदिते ज्िउस्‌ और दियाने की पुत्री 
है । उसका विवाह हेफाएस्तस के साथ हुआ था पर विवाह के पश्चात्‌ वह अरेस से 
प्रेम करने लगी। आगे चलकर यूनान में उसकी नाना रूपो में पूजा होने लंगी। रोम 
की पीराणिक कयाओ में इन दोनो के नास ऋमदा- मार्स और दीनस हो गये । 

१०. थेवं के आक्रमण ३७१, ३७०, ३६० ई० पृ० में हुए। इन आक्रमणो में 
थेब के सेनापति एपामिनौन्दास्‌ ने स्पार्टा की शक्ति को चौपट कर दिया। पर आगे 
चलकर जब २७२ ई० यू० में पीहंस ने स्पार्टा पर आक्रमण किया तब स्पार्टा की 
नारियो ने अत्यधिक वीरता का प्रदर्शन किया। 

१२ ल्युकूगोंस अथवा लछोकृ्गास्‌ नाम के अनेक व्यक्ति यूनाव के इतिहास में 
पाये जाते है । यहाँ पर जिस व्यवस्थाकार अथवा स्मृतिकार का उल्लेख हुआ है उसका 
जमय लगभग ६०० ई० पु० है। अरिस्तू ने इस अध्याय में उसका नाम लेकर उल्लेख 
अचल एक वार हो किया है। कुछ इतिहासवेत्ता उसका समय और भी अधिक पुराना 
कतलाते हे । 

१३. अन्य लेखको के मत में सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों के हाथ में पहुँच जाने का 
कारण लीकूगर्सि को व्यवस्था नहीं थी प्रत्यृत चौथी बाताब्दी ई० पु० में एपीतादेय प्‌ 
नामक सरपंच का चलाया हुआ नियम था। सभवत्तया अरिस्तु को इसका पता नहीं 
था। स्पार्टा के कहृवस के कारणों में पर्याप्त मतभेद पाया जाता हैं । 

!४ अरिस्तू के सतानुसार सम्पत्ति की रक्षा और उसकी समानता क्ञी रक्षा का 
उपाय यह हूँ कि पिता की सम्पत्ति उत्तराधिकार में ज्येष्ठ पुद्ध को भिले तथा दान-दहेज 
की प्रया को समाप्त या सीमित कर दिया जाय । 
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१५ इसमें कोई सन्देह नहीं कि स्पार्टा में नागरिको की सझ्या में लगातार ह्वास 
होता गया । पर इसके कारण एक नहीं अनेक थे, जसे--(१) युद्धों में नागरिकों का 
मारा जाना, (२) भूभागो का थोडे से व्यक्षितयों अथवा स्त्रियो के हाथ में पहुँच जाना 
तथा (३) चतुर्थ शताब्दी में मंसेनियाँ के भखडो का स्पार्टा-निवासियो के हाथ से 
निकल जाना इत्यादि। स्वतत्र नागरिक की आर्थिक योग्यता का चिह्न था उसके 
पास भूखड का होना । अतएव पंतृक भूखडो के दान, दहेज़ अथवा पराजय के कारण 
इसरो के पास पहुँच जाने पर नागरिकता भी समाप्त हो जाती थी। नागरिकों की 
सख्या के ह्वास का क्रम निम्नलिखित तालिफा से स्पष्ट हो जायगा। 


समय नागरिको की सख्या 
४८० र्ई््० पू्‌० <0०0०0० 
३७९ र्ई० पू० २००० 
अरिस्तू के समय १००० 
रएरढ४ढंर ई० पृ० 9७०० 


१६ यद्यपि अरिस्तू ने सरपच प्रथा को दोषपूर्ण कहा है पर अन्य विचारको ने 
उसको उपादेय माना है और कुछ आधुनिक विचारको ने भी किसी न किसी रूप में 
एक सर्वोच्च परिषद्‌ की स्थापना को उचित ठहराया है। 


१७ आऋन्द्रॉस के मामले का ठीक पता नहीं चलता। न्यूमंन का अनुमान है कि 
अरिस्तु का सकेत ३३३ ई० पु० को किसो घटना की ओर है। इस समय फारस का एक 
जहाज़ी बेडा आन्द्रॉस पहुँचा था। इसका उद्देश्य यूनान में सिकन्दर के विरुद्ध विद्रोह 
को भडकाना था। लाकंदायमौन्‌ निवासी पहले से ही फारस की ओर थे और 
उनका राजा इस बेडे से मिलने के लिये भी गया था। इससे अधिक निश्चित बात 
इस घटना फे सबंध सें विदित नहीं है । 

१८ यह पता नहीं चलता कि सरपचो का चुनाव बालिश किस कारण से कहा गया 
है। किसी साक्ष्य के आधार पर यह नहीं कहा जा सकता कि यह चुनाव किस प्रकार 
होता था। हो सकता है कि यह वास्तविक चुनाव रहा हो। यह भी सभव है कि 
सरपचो वो किसी शकुन अथवा आकस्मिक चिह्नू के आधार पर चुन लिया जाता हो । 

१९ अरिस्तू का सुझाव यह है कि अति को सर्वत्र वजन करना चाहिये । 

२० जनतत्र की यह एक महान्‌ समस्या है। कहने को कहा जाता है कि जनता 
चनाव करती हे पर वास्तविकता यह है कि महत्त्वाकाक्षी व्यक्ति स्वयं चनाव के 
लिये खडे होते है चाहे वे स्वतन्र हो अथवा कोई दल उनका समर्थन करे। यदि इन 
व्यक्तियों की महत्त्वाकाक्षा के पीछे वास्तव में जन-सेवा की भावना न हो तो राजनीति 
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भी अधिकांश में एक पेशे का रूप धारण कर लेती है। अरिस्तू की सर्वग्राहिणी दृष्टि 
इस समस्या की जड तक पहुँच सकी । हमारे देश में भी डा० भगवानदास ने इस समस्या 
पर विचार किया है। 

२१ लाकंदायमौन में दो राजा होते थे। ये हेराक्लिद वंश के व्यक्ति होते थे 
जो अपनी आय के आधार पर चुने जाते थे। यह दोनो शासन-कार्य करते थे। अरिस्तू 
राजपद का विरोधी नहीं था, परन्तु वह राजपद को पेतृकता के आधार पर नहीं 
योग्यता के आधार पर स्थापित करना चाहता था। 


२२. लाकंदायमौन्‌ का उत्थान और पतन उसके जीवन के एकागी लक्ष्य की 
स्वयं एक सनातन आलोचना है। आज के जीवन के लिये भी इससे एक महान्‌ शिक्षा 
घिलती है। भारतीय जीवन में चतुर्वेग (धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष ) को लक्ष्य मानकर 
विश्व भर के लिये एक महान्‌ आदर्ों उपस्थित किया गया है । पर सभवतया सेक्यूलरिज््म 
(ऐंहिकवाद ) के लक्ष्य को पूर्णतया परास्त होने के लिये अभी एक और घो रतम विश्व- 
विध्वसक युद्ध की प्रतीक्षा करनो पडेगी । 


२३ अरिस्तृ ने स्पार्टा की व्यवस्था के जो दोष बतलूाए हूं वे 'ज्ञर, क्षन, ज़मीन 
की शाइवत समस्याओं के सबंध में हैं । इन समस्याओ के सबंध में उसके अपने आदर्श 
क्या है इनका विवेचन आगे चलकर किया जायेगा । 


२० 
| क्रेते की नगर-व्यवस्था की आलोचना ] 


क्रेते की नगर-व्यवस्था भी लगभग इस (स्पार्टा की ) व्यवस्था से मसिल्ती-जुलती है , 
कुछ थोटी बातो में यह उससे बरी नहीं है परन्तु वाह्माकृति (स्वच्छता-सुघदता ) 
में उससे घटकर है। साधारणतया देखा जाता है कि पुरानन विधान-ब्यवस्थाए 
पच्चात्तालीन व्यवस्थाओं की अपेक्षा कम प्रपच्रपूर्ण होती है और लार्केदायमौन की 
व्यवस्था तो बहत अधिकमात्रा में ज्ेते की व्यवस्था वी अनक्ृतिमात्र कही जाती है और 
सभवतया हैं भी । परम्परागत अनुश्रुति है कि जब ल्युकर्गासों ने राजा खरिल्लॉस 
वी सरक्षकता को छोड दिया तो उसने विदेश-यात्रा की और जपना बहत सा समय 
नेते में व्यतीत किया, क्योकि दोनो देशों में बहुत निकट का सवब था, तथा (त्रेसे वे 
एक नगर) छोक्निया' के निवासी तो लाक॑दायमीन के एक उपनिवेश थे। उन 
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उपनिवेशो को वसानेवाले ने क्रेते मे आने के समय जो व्यवस्था (आदि-) वासियों में 
प्रचलित पाई उसी को स्वीकार कर लिया । अतएव आजकल भी झक्रेते के आदिवासी 
उन्ही मूल नियमों के अनुसार शासित होते हैँ जिनको आदिकाल में मिनोम्‌ के द्वारा 
स्थापित किया गया था । 


ऐसा लगता है मानो यह द्वीप प्रकृति द्वारा ग्रीक (हेलेनेस) जगत में (सव पर) 
शासन करने के लिये ही निर्मित हुआ हे और इसकी स्थिति भी वहुत अच्छी है! । 
यह (मेडीटेरेनियन सागर के) पूर्वी भाग अर्थात्‌ (ईगियन) सागर में फेला हुआ हे 
जिसके चारो ओर के तटो पर लगभग सारे ग्रीक (हैलेनेम) जन बसे हुए है ! इसदः” 
एक सिरा (पश्चिम में ) पेलोपौन्नेस' से थोडी दूर हे, तथा दूसरा (पूर्व में) त्रियौपियम्‌ 
ओर रोदस के आसपास एशिया के समीप पहुँचा हुआ है । इससे स्पप्ट हो जाता है कि 
मिनोस ने सामद्रिक साम्राज्य की स्थापना करने में किस प्रकार सफलता प्राप्त की । 
उसने कुछ समीपवर्तो द्वीपो को परास्त करके अपने वश में कर लिया, और कुछ अन्य 
द्वीयो मे उपनिवेश स्थापित किये, अन्त मे उसने सिकेलिया (सिसली) द्वीप पर भी 
आक्रमण कर दिया, जहाँ कॉमिकास के समीप उसके जीवन का अन्त हुआ । 


क्रेते और लाकंदायमोन की व्यवस्था में सादृश्य है। स्पार्टा में वधुआ (हैलाँत ) 
लोग किसान हैँ जब कि क्रेते मे आदिवासी” लोग किसानी करते है। सहभोजो की प्रथा 
भी दोनो देशो में है, जो कि पुरातन काल में छाकैदायमोन निवासियों द्वारा, आजकल 
की तरह फिदिलिया नही आन्द्रेइया कहलाते थे । क्रेते में अब भी यही शब्द प्रचलित 
है ओर इस बात का प्रमाण है कि स्पार्टा के रहनेवालो ने इस प्रथा को जेने से ग्रहण 
किया था। फिर दोनो की शासन-व्यवस्थाओं में और भी समानताएं है । स्पार्ट के 
ऐफौरौस्‌ (सरपच ) की स्थिति (अथवा पदशक्ति) वैसी है जैसी क्रेते के कौस्मास्‌ * 
को । अतर केवल इतना हे कि सरपचो की संख्या स्पार्टा में पाँच है एवं कोस्मॉस की 
सरया केले मे दस हे । वहाँ की स्थविर परिपद्‌ के जवाब में यहाँ पर भी कुलीनो की 
परपद्‌ हे जो ले कहलाती हे । स्पार्टा के समान प्राचीन काल में यहाँ (भैते में) 
भी राजा का पद था, जो पीछे समाप्त कर दिया गया । अब युद्धों में सेना के नेतृत्व 
का भार कोस्माँस लोग ही वहन करते है। स्पार्टा के नागरिक जनो के समान ही 
यहाँ भी सब नागरिकों को जनपरिपद्‌ (एक्लेसिया) ' में उपस्थित होने का अधिकार 
है, परन्तु इस परिपद्‌ को कुलीन परिषद्‌ और कौस्माँस्‌ लोगो की समिति के निर्णया 
को प्रमाणित करने के अतिरिक्त और कोई अधिकार प्राप्त नही है । 
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सहभोजो का प्रवन्ध केसे से सिब्चय ही लाकंदायमौन की अपेक्षा अधिक अच्छा 
है | स्पार्टा में प्रत्येक व्यवित को अपने लिये नियत धन सहभोज के व्यय के रूप में देना 
पटता है, और यदि वह न दे तो जैसा मेने पहले कहा हे नियम उसको नागरिकता के 
अधिकारों का प्रयोग करने से रोक देता है | परन्तु केने मे सहभोज अपेक्षाकृत अधिक 
सावंजनिक ढग के होते हैं। वहाँ (ऐसी प्रथा हे कि) सार्वजनिक भूमि पर उत्पन्न 
गेनेवाली अन्न को उपज, पशुओं की पैदावार और आदिवासियों से प्राप्त हुए करस्प 
अच्चादि को एक सार्वजनिक भशर में एकत्रित कार लिया जाता है, इसमें से एक भाग 
देव-मेवा और राष्ट्र की सावजनिक सेवाओं पर व्यय किया जाता ह और दूसरा भाग 
सहभोजों पर । इससे स्त्रियों, बच्चो और ब॒द्ों सवको सार्वजनिक भडार से भोजन 
प्राप्त होना सभव हो जाता है । व्यवस्थाकार ने भोजन में समम॒ पान कराने के 
निमित्त (जिसको वह एक लाभदायक वात मानता है) बहुत विचक्षण उपाय वतछाए 
है, इसी प्रकार उसने पुस्पो को स्त्रियों से पृथक रहने के लिये भी प्रोत्साहित किया 
है जिससे कि अत्यधिक सन्तानोत्यादन न हो सके, और पुरुषों के पारस्परिक साहचर्य 
(पुरुप-रति ) की भी अनुमति प्रदान की है । यह पुरुषों का साहचर्य बुरा है अथवा वरा 
नही है इसका परीक्षण किसी अन्य उचित अवसर पर किया जायगा । परन्तु इतना 
स्पृष्द है कि केने के सहभोज लाकीदायमौन वालों के सहभोजों की अपेक्षा अधिक 
मुव्यवस्थित होते है । 


जहाँ तक कौस्मॉस छोगो की समिति का सवध है, यह लोग स्पार्टा के सरपचो से भी 
बुरे है , इनमें सरपच सस्था की बुराई तो है पर भलाई नहीं है । 
यह भी (विना किसी योग्यता के ) दैवात्‌ प्राप्त व्यवित होते है, परच्तु क्रेते में (उनकी 
दवात्‌ उपलब्धि से उत्पन्न हुई बराई का) सतुलन ऐसी किसी व्यवस्था सवधी सविधा 
से नहीं होता जया स्पाटा मे होता है। वहां प्रत्येक नागरिक को सस्वच पद के ल्टिये 
चने जाने का अधिकार प्राप्त है, अतएवसवॉोच्चि पद के उपभोग में सब का भागहोने के 
कारण सभी स्वेच्छा से व्यवस्था के स्थायित्व की कामना करते है । परन्तु नेते की 
कास्मास-परियद्‌ के सदस्य समग्र जनता में से नहीं चुने जाने प्रत्युत कुछ निश्चित 
पुछो (जनों) में से चुने जाते है तथा कुलीन अथवा स्थविर (वबूले के सदस्य) उन लोगो 
वे मध्य मे से चुनें जाने है जो कौस्मॉस रह चुके है । 


सरपतो के समान 


(त्रंत की इस स्थविर-परिपद बुले की) आलोचना में भी वही वाले कही जा सकती 
है जो स्पादों को स्वविस्परिषद गेमसिया के विषय में कहो जा चड़ी है। उनका 
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अनुत्तरदायित्व (अर्थात्‌ किसी को लेखा-जोखा न देने का अधिकार) ओर आजीवन 
सदस्यता यह दोनो विशेषाधिकार उनकी पात्रता की अपेक्षा कही अधिक हैं , तथा 
उनको अपनी समझ के अनुसार (न कि लिखित नियमों के अनुसार ) कार्य करने को 
जो शणवक्त प्राप्त है वह निःचय ही पतनकारी (और भयावह ) है । * इस (कौस्मॉस) 
की सस्था की अच्छाई को सिद्ध करने के लिये यह चिह्न प्रमाणस्वरूप नहीं है कि 
साधारण जनता इसमें भाग न पाकर भी सन्‍्तुष्ट रहती है। कौस्मॉस लोगो को 
स्पार्टा के सरपचो के विपरीत अपने पद से अपना व्यक्तिगत लाभ उठाने का अवसर 
नहीं मिलता, (इसका कारण यह है कि) वे पतनकारी भ्रप्टाचार के भय से दूर एक 
दीप में निवास करते हैं। 


इस मस्था के दोप का जो उपचार वे लोग करते हैं वह भी अताक्षा ही है और 
क्थिनतत्रानुसारी होने की अपेक्षा कुलतत्रानुसारी ही अधिक हे । बहुधा ऐसा होता 
है कि या तो कौस्मॉस लोगो के मध्य में से ही स्वयं कुछ छोग अपना गुट बना लेते हैं 
अथवा कुछ शासनतत्र से सबध न रखनेवाले अन्य लोग गुट बनाकर कौस्मॉस लोगो को 
उनके पद से हटा देते है, तथा कभी कभी उनको पदाधिकार की अवधि ” के मध्य मे भी 
पदत्याग कर देने दिया जाता है। परन्तु निश्चय ही ऐसी सत्र बातो को व्यवस्था मनुष्यों 
की इच्छा मात्र के द्वारा किये जाने की अपेक्षा नियमों द्वारा होना अधिक अच्छा है, 
क्योकि मनुष्यों की इच्छा तो कोई निश्चित नियम (कानून) नहीं हे । इससे भी बुरी 
प्रथा है कौस्मॉस परिषद्‌ का स्थगित हुआ घोषित किया जाना, जिसका आश्रय प्राय 
कुलीन लोग ऐसे अवसरों पर लिया करते है जब वे न्याय के द्वारा अनुशासित नही होना 
चाहते । इससे यह स्पप्ट सिद्ध हो जाता हे कि चाहे केते की जासन-पद्धति में कुछ 
लक्षण वैवानिक व्यवस्था के भले ही हो पर वास्तव में वह वधानिक व्यवस्था नहीं है, 
प्रत्युत अपेक्षाकृत कुल-(पुत्र-) तत्र ही अधिक है । 


इन कुलीन लोगो में एक आदत यह भी हे कि अपने अनुयायियो ओर साधारण 
जनता में भेद ठाल देना, भेदनीति के आधार पर अनेको एकराट तत्रों की स्थापना करना 
और तव कलह ओर मसग्राम छेड देना । परिणामत यह स्थिति अल्पकालिक र पष्टु- 
विघटन तथा सामाजिक शिविलीकरण से भला किस प्रकार भिन्न है ? जो नगर इस 
अवस्था को प्राप्त हो गया है वह भयावह अवस्था में हे, क्योकि जो उस पर आक्रमण 
करने के इच्छुक रहे होगे (ऐसी अन्त कलह की स्थिति में) उनको (आक्रमण करने 
की ) शक्ति भी मिल जायगी । परन्तु जेसा पहले कहा जा च॒का हे क्रेते ढवीप की स्थिति 
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इसको रक्षा करती रही है । इस द्वीप की दूरी इसके लिये वही काम करती है जो लाकँ- 
दायमौन्‌ के लिये वहाँ का विदेशी-निवेधादेश करता है । क्रेतै के (समुद्र के मध्य 
में) सबसे अलग दूर पर स्थित होने के कारण ही यहाँ के आदिवासी शान्त रहते हैं 
जव कि स्पार्टा के बंधुए दास प्राय विद्रोह करते रहते हैं । क्रेते के अधिकार में विदेशी 
उपनिवेण तो है ही नही, अभी हाल में विदेशी आक्रमणकारियो ने द्वीय में प्रवेश किया 
है और क्ेतै में विदेशी शासन की स्थापना हुई है, जिससे उसकी शासन-पद्धति 
की दुर्बलता स्पष्ट प्रकट हो गई । 


क्रेते को जासन-पद्धति के विपय में जो कुछ ऊपर कहा गया उतना ही पर्याप्त है । 


णि््पिणियॉ 


१. करते (अंग्रेजी क्रीट) दीप भूमध्यसाग्र के दक्षिणी-पर्वी भाग में स्थित है। 
पुरातत्त्ववेत्ताओं की खोजो से यह पता चला है कि ग्रीक लोगो के आने से पहले 
इस द्वीप में एक अपेक्षाकृत अधिक पुरातन एवं समृद्ध सम्पता का केन्द्र था। इस 
सम्यता को अंग्रेजों में मिनोभन ( )/7097 ) सभ्यता कहते है। यह सभ्यता 
किस जाति के लोगो की थी इसका अभी तक निइचय नहीं हो सका है, इतना निइचय 
है कि यह लोग न आर्य थे और न संमेटिक । कुछ विद्वानों ने भाषा-सवधी स्वल्प-साम्प 
के आधार पर इनको द्वविड जाति से सबद्ध करने का प्रयत्न फिया है। यो आपातत 
फ्रेते के पौराणिक राजा सिनौस्‌ और सन्‌ के नाम में भी साम्प प्रतीत होता है पर इतने 


से ध्वनिगत साम्य पर ठोस ऐतिहासिक तथ्यों के भवन का निर्माण नहीं किया 
जा सकता । 


इस सभ्यता का इतिहास अत्यन्त प्राचीन है और लगभग ३५०० ई० पूृ० तक 
पहुँचता है। इस प्राचीन इतिहास का अध्ययन सर आर्थ्र इवास नामक विद्वान ने 
विशेष रूप से किया है। उन्होने इसको तीन भागो-प्रारभिक, सथ्य और 
पश्चात्कालीन भागो- में विभवत किया है और तदनन्तर इन तोनों भागो के भी तीन 
अवान्तर भेद-विक्ात्त, परम समृद्धि और पतन- किये है। क्नीसस्‌ चामक स्थान की 
गुदाई करने पर वहाँ पर मिनौस्‌ का राजप्रासाद मिला है जिससे इस सम्यता के विपय 
में चहुत कुछ बातें ज्ञात हो सकी है । यह प्राचीन ऋ्रेमे-निवासी अत्यन्त सम्य ओर 
समृद्ध थे तथा इनका व्यापार भो चारो ओर के देशो के साथ चला करता था। इसी 
आर्य इस सच्यता का प्रभाव सोौकेनाय, तिरीन्‍्स और थेवेस नामक कुछ ग्रीक स्थानों 
पर भी पडा । छुछ विद्वान्‌ तो इन स्थानों की बस्तियो को फ्रेत्े के उपनिवेश मानते ह्‌। 
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फहते हें कि लगभग १७००३ ०पु० में इस सभ्यता पर कोई अज्ञात महान्‌ घिपत्ति आई थी । 
कह नहीं सकते कि यह बिपत्ति कोई विकट भूकम्प के रूप में थी अथवा विदेशी आक्रमण 
के रूप में या आन्तरिक विद्रोह अथवा फ्रान्ति के रूप में। पर इसने फेते की सम्यता 
को तहस-नहमव कर डाला। इस विनाज्ञ से पुन उठने के लिये सम्भवतया १०० वर्ष 
से अधिक समय लग गया। स्थात्‌ १४०० ई० पु० के लगभग यूनानी आक्रान्ताओं ने 
इस पुरातन सम्यता को पूर्णतया विध्वस्त कर दिया और तब से यह द्वीप ग्रीक लोगो के 
अधिकार में चला गया। पर यूनानी-काल में फ्रेते की पुरानी कीति और फान्ति नहीं 
लोट सकी। तथापि पुरातन मिनोअन सस्क्ृति का प्रभाव विजेताओं की राजनीतिक 
ओर सामाजिक व्यवस्था पर पडे बिना नहीं रह सफा | इस सभ्यता सेसबध रखनेवाले 
अनेकों उत्कीर्ण लेख उपलब्ध हे पर वे अभी तक ठीक पढ़े और समझे नहीं जा सके हे । 
पर सिनौस्‌ के सबघ में अनेकों कथाएँ ग्रीक पौराणिक साहित्य में मिलती है । 

२० यहाँ अरिस्तू ने जिस व्यवस्था का विवरण प्रस्तुत किया है वह उसकी सम- 
कालीन व्यवस्था है, जिसमें मिनोअन्‌ सभ्यता के कुछ अवशेष अज्ञातरूपेण अवह्य 
अवश्ष्ट रहे होंगे। 

३ ल्यू (ली ? ) कृर्गास्‌ के लिये पिछले खड फी टिप्पणियाँ देखिये । खरिल्लॉस 
अथवा खरिलोसू ला्केदायमोन्‌ का राजा था जिसके बाल्यकाल में लीक््गास्‌ ने उसकी 
देखभाल की थो ओर उसको शिक्षा भी दी थी । 

४ लो(ल्यू )क्तिया केते द्वीप का एक नगर था। 

५ क़ेते को भौगोलिक स्थिति वास्तव में बहुत अच्छी है। इसी कारण इस द्वीप 
ने मिनौस्‌ काल में इतनी महान्‌ उन्नति की। 

६ पेलोपोश्नेस (-सस्‌) यूनानी प्रायद्वीप का दक्षिणतसम भाग है। इस शब्द 
का अथ्थ हे पेलोप्स राजा के द्वीप । इसके प्रमुख राजनीतिक विभाग, आशर्गास, लाको- 
निया, मंसेनिया, ऐलिस, अख्या और अर्कादिया थे। 

७ तजियौपियम्‌ का दूसरा नाम क्रियो अन्तरीप भी है। रोदस (अथवा रोदॉस) 
हीप क्ेते के उत्तरपूर्व में है । 


८ सिकलिया (अथवा सिसिली) द्वीप इटली के दक्षिण-पश्चिचम में है। 

९. आदिवासी वे लोग हे जो प्रीक लोगो के आने से पहले फ्रेत्ते में निवास करते थे 
तथा जिनको ग्रीक लोगों ने जीत लिया था। 

१० कोौस्सॉस्‌ शब्द एकवचन का रूप है। मूल में इसके बहु-चन कौस्माड' 
शब्द का प्रयोग किया गया है। 
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११. बले नामक परिषद्‌ फा स्थान ज्ेंते में वही था जो स्पार्टा में गेरूसिया ( स्थविर- 
परिषद्‌) का था। स्वय अयेंस में भी इस प्रकार की परिषद्‌ का नाम बले' ही था। 
इसके विषय में अधिक विस्तृत विवरण “अर्येस के सविधान में मिलेगा । 


१२. एक्लेसिया सभी नागरिकों की परियद्‌ का नाम था। अयेंस में भी यही 
शब्द प्रयोग में आता था। ईसाई घ॒र्म ने भी इसी शब्द को ग्रहण किया, _उसी अर्य में 
जिसमें 'मिल्लत' शब्द को इस्लाम ने ग्रहण किया है। इसी से 'कलीसा' और 'गिरजा' 
इब्दो की उत्पत्ति हुई है। 

१३ अरिस्तू ने भी अपनी आदर्श व्यवस्था में इस पद्धति को स्वीकार किया है। 

१४. भोजन में सथम रखने से एक साथ स्वास्थ्य-लाभ और रोगों से मुक्ति दो 
लाभ होते थे । 


१५ इससे स्पण्ठ है कि फ्रेते के कौस्मॉस लोगों का चुनाव सब को समान रूप से 
सन्तोषग्रद नहीं रहा होगा । 


१६ तुलना कीजिये “५॥ [076४ ८0770 बाते 2050076 90ए€7 
०0770]905 4050]प/८ए” अयवा "तप से राज्य और राज्य से नरक की प्राप्ति 
होती है।” 

१७ कौस्मॉस लोगो के कार्यकाल की अवधि का उल्लेख कहीं नहीं मिलता। 
सभव है कि यह नियुक्ति जीवन-पर्यन्त रहती हो । 

१८ जो लोग दूसरो का शासन अयवा नियमन करने के लिये नियुक्त हो और वे 
स्वय नियम अयवा न्याय को न मानें तो इससे अधिक बुरा और क्‍या हो सकता है ” 

१९. स्पार्टा से विदेशी निषेधाज्ञा के कारण प्रवेश नहीं कर सकते भीर क्रेते अन्य 
स्थानों से इतनो दूर है कि यहाँ दूरी के कारण विदेशी छोग सरलता से अधिक संय्या में 
आकर आक्रमण नहीं कर सकते । 

२०. यदि उनकी शासन-पद्धति ठीक होती तो देश की जनता समृद्ध और सन्तुष्ट 
होती । उनका रक्षा-विभाग सतर्क, समर्य और सबलरू होता । पर विदेशियों को चहाँ 
सफलता प्राप्त हो सकी, इसका कारण वहां की व्यवस्था का च्रुटिपूर्ण होना है। पर कभी 
कभी ऐसा भी होता है कि किसी देश में चिरकारू तक शान्ति और समृद्धि रहने के कारण 
जनता यो हो वाह्म रक्षा के प्रति उदासीन हो जाती हैं। ऐसे अवसरों पर बाहरी 
आक्म्णकारी अचानक ही सफल हो जाते हैं। संसार के इतिहास में ऐसे अनेकों 
उदाहरण मिलते है । इसलिये किसी भी व्यवस्था की उत्तमता को कप्तीटी उसकी सत्तत 
जागरकना (९८3) ४297॥770८6) है। तभी कहा भो है कि [4॥04703) ७१७९॥- 
[4703 [5 घी6 97९९ ०7९०0 स्वाबीनता का मूल्य सतत जागरूकता है । 
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कार्थेज की शासन-व्यवस्था 


कार्खीदौन्‌ू_ (कार्थेज) निवासियों की श्ासन-व्यवस्था को सामान्यतया उत्तम 
माना जाता है, जो किसी अन्य राष्ट्र की शासन-पद्धति से अनेको वातो मे भिन्न है 
और जहाँतक इसका किसी अन्य पद्धति के समान होने का सवाल है तो इस विपय में 
यह कहा जा सकता है कि यह कुछ बातो मे लाकंदायमौन्‌ की व्यवस्था से बहुत मिलती- 
जुलती है। सच तो यह है कि इन तीनो देशो की व्यवस्थाएँ जिनका हम वर्णन कर रहे 
हैं---अर्थात्‌ क्रेते, छाकंदायमौन्‌ और कार्खीदौन्‌ की व्यवस्थाएँ--एक दूसरी से अत्यन्त 
निकटता का सादृश्य रखती हैँ तथा अन्य राप्ट्रो से बहुत अधिक भिन्न है। कार्खीदौन्‌ 
की बहुत-सी सस्थाएँ निश्चय ही अत्यन्त अच्छी है। उसकी शासन-पद्धति की सुव्यव- 
स्थितता' का प्रमाण यह है कि इतनी अधिक जनसख्या होते हुए भी साधारण जन 
गासन-व्यवस्था के नियमो के प्रति (स्थायी रूप से ) अनुरकक्‍त बने रहे हैं, न तो उनके 
यहाँ कोई वर्णन करने के योग्य जन-विप्लव ही हुआ है और न कभी वह तानाशाही के 
शासनाधीन रहे हैं । 


जिन वातो में कार्खीदौन्‌ और लाक॑दायमौन्‌ की शासन-व्यवस्थाओं में समानता 
है वे निम्नलिखित है --मित्रमण्डलियो के सहभोज लाक॑दायमौन्‌ के 'फिदितिया' 
के समान हैं, उसका १०४ मनुप्यो का शासक-मडल स्पार्टा के सरपचो के समान है, 
परन्तु इतना अन्तर है कि स्पार्टा के सरपच तो कोई देवात्‌ उपलब्ध व्यक्ति हो सकते 
है, किन्तु कार्खीदोन्‌ के शासक गुणोत्कर्प के आधार पर चुने जाते हैँ और यह एक बढ- 
कर वात है । और यहाँ के राजे और स्थविर-परिपद्‌ भी स्पार्टा के राजो और स्थविर- 
परिपद्‌ के समान ही हैं। पर कार्थेज में अधिक अच्छी वात यह है कि उसके राजा 
(स्पार्टा की पद्धति के प्रतिकूल) स्वंदा एक ही कुटुम्व में से--और सो भी किसी 
गृण-निविशिष्ट कुटुम्ब में से नही होते, परन्तु जिस समय जो परिवार विशिष्टतायुक्त 
होता है राजा उसी में से छाँटकर चुन लिया जाता है, स्पार्टा की तरह वार्घक्‍्य के 
आधार पर नियुवत नही किया जाता। इन अधिकारियों को महान्‌ शक्तियाँ प्राप्त 
होती हैँ, अतएवं यदि ऐसे अधिकारी कोई ओछे व्यक्ति हुए तो वे बहुत हानि कर सकते 
है, जैसे कि लाकंदायमौन्‌ में यह लोग सचमुच ही राणप्ट्र को वास्तविक हानि पहुँचा 
चुके है । 
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अपने आदर्श शासन-सिद्धान्त से जिन स्खलनों के कारण कार्थेज की शासन-व्यवस्था 
की निन्‍दा की जायगी उनमें से अधिकाश उन सव अन्य व्यवस्थाओ के पक्ष में भी समान 
हैँ जिनका हमने उल्लेख किया हैँ। परन्तु जिन वातो में यह व्यवस्था श्रेप्ठतत्न और 
ओर विधानतत्र से विलग होती है उनमें से कुछ का झुकाव जनतत्रवाद की ओर अधिक 
है और कुछ का कुलीनतत्र की ओर | यदि राजा" लोग और स्थविरगण एकमत हो 
तो वे यह निर्णय कर सकते हैं कि अमुक विषय को जनपरिपद्‌ के समक्ष प्रस्तुत किया 
जाय या नही, और यदि वे उसको जन-परिपद के समक्ष प्रस्तुत करने के विपय में 
परस्पर सहमत न हो तो जनपरिपद्‌ को भी उस विपय पर निर्णय करने की समान- 
सपेण स्वतत्रता प्राप्त हे। एवं राजा और स्थविरगण (एकमन होकर) जो विपय 
जनता के समक्ष उपस्थित करते है, वह उनके द्वारा केवल सुना और सुनकर प्रमाणित 
ही नही कर दिया जाता प्रत्युत सम्मति-प्रदर्णनपृवंक जनपरिपद्‌ के द्वारा उसका निर्णय 
भी किया जाता है, तथा यदि जनपरिपद्‌ के किसी सदस्य की इच्छा हो तो वह उस 
विपय का विरोध भी कर सकता है, पर अन्य दो (लाकैदायमौन्‌ और क्रेते के) विधानो 
में जनपरिपद्‌ को यह अधिकार प्राप्त नही है। ऐसी पच्रमइलियो' का, जिनके अधि- 
कार में बहुत-सी महत्त्वपूर्ण शक्तियाँ हो, पारस्परिक आपसी पसन्द से चुना जाना, 
उनके हारा १०० (+४) सदस्यो की सर्वोच्च परिषद्‌ का चुना जाना, तया उन 
(मडलियो ) का अन्य अधिकारियों की अपेक्षा अधिक समय तक पदारढ रहना (क्योकि 
वे तो व्यावहारिक रूप में पदाधिकार ग्रहण करने की अवधि के पूर्व भी और पण्चात 
भी शासक रहते ही है )--यह सब अल्पजनतत्र (अथवा कुलीनतत्र) के लक्षण है । 
दूसरी ओर उनका अवैतनिक होना, गुटिका द्वारा नियुक्त न किया जाना, और अन्य भी 
कई इसी प्रकार की वाते--जैसे कि सव व्यवहारों (विवादों) का किन्‍्ही भी अधिकारी- 
मइलो द्वारा निर्णय किया जाना, न कि कुछ का निर्णय एक प्रकार के और कुछ का निर्णय 
अन्य प्रकार के न्यायाधीशों द्वारा किया जाना, जैसा कि रादायमौन में होता है-- 
यह सव॒ लक्षण श्रेप्ठत्त्र के है)। कार्सीदीन्‌ की व्यवस्था, विगेषकर उस विचार 
में श्रेष्ठ तन के मार्ग से हटकर कुल्शीनतन” की ओर झुऊती है जिसके पक्ष में सामान्य- 
स्पेण बहुत से छोगो का अनुकूल समर्थन पाया जाता हे। (क्योकि सावारणतया 
मनुण्यो का विचार है कि) गासनाधिकारी छोग केवल अपने गुणोत्कर्प के आवार पर 
है नहीं, प्रत्युत सम्पत्ति के आधार पर भी चुने जाने चाहिये, उनका कहना है कि थो 
व्यक्ति निर्धन होता है बहू ठीक झासन नहीं कर सकता---उसज़ो अपने कर्तव्य-पाउन 
के लिये अवकाण ही नहीं मिल्ठ पाता। अनएवं यदि झ्ासनाधिकारियों को सम्पदा हे 
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आधार पर चुनना कुलीनतत्र का लक्षण हो और गुणोत्कर्प (अथवा योग्यता ) के आधार 
पर चुनना श्रेष्ठतनत्न का, तो शासन का एक तीसरा प्रकार और होगा, जिसके अन्तर्गत 
इस कार्खीदौन्‌ की व्यवस्था की गिनती होगी, क्योकि वहाँ के निवासी अपने शासना- 
धिकारियो को--और मुख्यतया सर्वोच्च शासको को (अर्थात्‌ राजाओं और सेना- 
नायको को )--योग्यता और सम्पत्ति दोनो पर ही दृष्टि रखते हुए चुनते हैं । 


विशुद्ध श्रेष्ठतत्र के सिद्धान्त से इस प्रकार हट जाने को व्यवस्थाकार की गलती 
मानना पडेगा। सबसे आवश्यक बात, जिसको उसे सबसे पहले ध्यान देना चाहिये, 
यह है कि ऐसा प्रवघ किया जाय कि सर्वोच्च (योग्यतम ) वर्ग के लोगो को, न केवल 
पदारूढ होने के समय प्रत्युत व्यक्तिगत जीवन में भी पर्याप्त अवकाश मिल सके, तथा 
वे अशोभन व्यवसायों को करने की विवद्ता से बचे रहें । यदि यह भी मान लिया 
जाय कि सावकाश व्यक्तियो की उपलब्धि के लिये धन पर दृष्टि रखना भी ठीक है, 
तो भी कार्खीदौन्‌ की यह प्रथा तो सर्वथा निन्दनीय है कि राजाओं और सेनानायको 
सरीखे सर्वोच्च पद भी क्रय-विक्रय का विपय हो । जो नियम (इस बुराई को प्रश्नय 
देता है) वह धन को सद्गुण की अपेक्षा अधिक सम्मानित बनाता है और सारे राष्ट्र 
को लोलपता की भावना से भर देता है। क्योकि जब राष्ट्र के प्रमुख व्यक्ति 
किसी बात (अथवा वस्तु) को अच्छा समझते हैँ तो अन्य नागरिक भी निरचयमेव 
उनके आदर्श का अनुकरण करते है *, जहाँ सदगुण (--योग्यता) को सर्वोच्च 
सम्मान का स्थान प्राप्त नही होता वहाँ श्रेष्ठतत्र व्यवस्था भली भाँति स्थायी नही हो 
सकती । जिन लोगो ने अपने पद को मोल लेने में धनव्यय किया है उनसे स्वाभाविक- 
तया यह आशा की जा सकती है कि वे अपने को लाभान्वित करने की प्रवृत्ति रखते ही 
होगे, यह कल्पना करना तो भूखंता होगी कि निर्धन किन्तु ईमानदार व्यक्ति तो 
लाभ कमाने को इच्छा सभवतया कर सकते हूँ, परन्तु दु स्वभाव और नीच पुरुष जो 
वन-व्यय कर चुका है लाभ उठाना नही चाहेगा। अतएवं सबसे भली बात यही है 
कि जो व्यक्ति सबसे अच्छा शासन करने की क्षमता रखते हो उनको शासन करने दिया 
जाय, ओर यदि व्यवस्थाकार योग्यतम व्यक्तियो के लिये पर्याप्त जीविका का स्थायी 
प्रवन्ध नही भी करता है तो भी उसको कम से कम उन लोगों के लिये तो अवकाश का 
प्रवन्ध करना ही चाहिये जो (नि्ंन होते हुए) पदारूढ़ है । 


यह भी एक दोप प्रतीत होता है कि एक ही व्यक्ति अनेक पदो पर अधिकृत हो, 
और कार्खीदौन्‌ में ऐसा होना भर्वंविदित है। प्रत्येक कार्य का सम्पादन तभी उत्तम 
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प्रकार से होता है जव वह एक व्यवित के द्वारा किया जाता हैं। व्यवस्थाकार को 
ध्यान रखना चाहिये कि इस नियम का पालन किया जाय तथा एक ही व्यक्ति को 
बाँसुरी बजाने और जूता बनाने के लिये नियुवत नहीं करना चाहिये। अतएवं जहा 
राष्ट्र छोटा न हो, वहाँ राप्ट्र के शासक पदो का बहुत से मनुप्यो में बँटा होना, वंधानिक 
एव जनतत्रात्मक सिद्धान्तो के अधिक अनुकुल होता है। जैसा कि हम पहले कह चुके 
है, इस प्रकार का प्रवन्ध अपेक्षाकृत अधिक पश्चपातरहित होता है, और कोई भी कार्य 
वार-बार किये जाने पर सुविज्ञात हो जाता है और तब सुप्ठता और थी ध्रतापूर्वक किया 
जा सकता है। यह वात सैनिक और नाविक विपयो में स्पप्टतया प्रकट होती है। 
इन दोनो ही क्षेत्रों में आजमा देने और आज्ञापालन करने का कार्य सर्वत्र व्याप्त रहता है 
( अर्थात्‌ सब पर लागू होता है'। ) 


कार्खीदीन्‌ की व्यवस्था (एक सीमा तक श्रेप्ठततन्न का अनुसरण करने पर भी ) 
व्यावहारिक रूप में कुलीनतत्रात्मक ही है। परन्तु समय-समय पर जनता के एक भाग 
को वारी-बारी से उपनिवेशों में भेजकर और इस प्रकार उनको सम्पन्न बनने का अवसर 
देकर यहाँ के निवासी इस पद्धति के दोयो से वडी सुन्दरता के साथ बच जाते हैं।' 
यही उनकी सर्वेरोगहारिणी औपधि है और व्यवस्था को स्थायित्व प्रदान करने का उपाय 
है। और फिर देवयोग भी उनकी सहायता करता (प्रतीत होता) हे, पर क्रान्ति 
के भय को रोकने का सच्चा उपाय तो व्यवस्थाकार की (उत्तम) व्यवस्था होनी 
चाहिये न कि देवयोग | प्रस्तुत परिस्थिति जिस प्रकार की है उसमे यदि कोई दुर्भाग्य ' 
घटित हो जाय और अधिकाण जनसमृह थानको के विरुद्ध विद्रोह कर बैठे तो इस व्यवस्था 
में नियम हारा शान्ति स्थापित करने का कोई उपाय (अथवा इलाज ) नही है। 


लाकंदायमौन्‌, क्रेते और कार्खीदीन्‌ की शासन-व्यवस्थाओ का लक्षण यही (जैसा 
कि वर्णन किया गया) है--जो व्यवस्थाएँ उचितस्पेण ही सुविस्यात है । 


ठ्प्प्णियो 


१. दार्योदौत्‌ (अथवा कांदोन्‌) का अंग्रेजी नाम कार्येज हैं । यह स्थान 
अफ्रोका के उत्तरी तठ के मध्य में स्थित है और ट्यूनिस के पास है। सा्डोनिया हीप 
इनके उत्तर में और सिसिलो द्वीप उत्तर-पूर्व में है। कार्थेज चास्तव में फोइनिके के फीनी- 
शियन (सस्कृत पणि>वणिछू २) छोगों का उपनिवेश था जो कि तोरे ("7८ ) 
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नगर के निवासियो ने ई० पु० नवों शताब्दी के लगभग बसाया था। यह जाति अत्यन्त 
प्राचीन काल से सामुद्रिक यात्रा और व्यापार के लिये विख्यात रही है । कुछ विद्वान्‌ 
ऋग्वेद के पणि शब्द को इन्हीं लोगों का वाचक मानते हे । ग्रीक भाषा की वर्णमाला 
इन्हीं लोगों का आविष्कार कही जाती है । 


फार्सी (खें) दोन्‌ की शासन-पद्धति मुख्यतया श्रेष्ठतन्न (अरिस्तौक्रातिया) के 
सिद्धान्तो पर आश्चित थी। शासनतत्र मुख्यतया दो प्रमुख शासकों और एक परिषद्‌ 
के हाय में था। आरभ में यह दोनो शासक सभवतया न्यायाघीश थे पर धीरे धीरे 
उनको शासनात्मक अधिकार भी प्राप्त हो गये थे। युद्धकाल में यही सेनानायको का 
पद ग्रहण कर लेते थे। ग्रोक लोग इनको बसीलेड्स ओर रोमन लोग रेगेस कहते थे । 
इन दोनों ही शब्दों का अर्थ राजा है। कभो कभो रोमन्‌ लोग इनको प्राएतोरेस भी 
कहा करते थे । पर अपनी भाषा में इनका जो नाम था उसका रोमन रूप सुफ्फेतेस 
( $0७र०८(८5 ) है। यद्यपि यह्‌ अधिकार केवल एक वर्ष के लिये प्रदान किया जाता 
था पर ई० पू० ५२० और ई० पु० ३०० के मध्य में यह पद प्रथमत मागो के वह्य में 
ओर तदनन्तर हलत्नो के वश सें स|मित बना रहा। जेसा कि अरिस्तु ने वर्णन किया है 
इस नगर की शासन-पद्धति विशुद्ध श्रेष्ठतत्न नहीं थी उसमें अल्पजनतत्र ( ऑली- 
ग्गखिया) और जनतत्र के तत्त्वों का भी उचित मात्रा में सम्मिश्रण था। 


फीनी शियन लोग अपने समय के अत्यन्त साहसी व्यापारो थे। पूर्व और पश्चिम 
में दूर दूर तक इनका व्यापार चलता था। जिम्नाल्टर से लेकर लूघु एशिया तक यह 
प्राय उस ससय की सभी बहुमूल्य वस्तुओ का व्यापार किया करते थे । सम्पत्ति फी 
वृद्धि के साथ ही साथ इनको राजनीतिक शक्ति भी बढी-चढ़ी थी। रोमन साम्राज्य 
फे आरभिक काल से ही इनकी रोम के साथ सचियाँ होने लगी थीं। इनके फल-स्वरूप 
रोमन साम्राज्य फो कार्येज की ओर बढने में सफलता नहीं मिली । 


इनका जहाज़ी बेडा अजेघ और परम दाक्तिशाली था। इसका सचालन स्वय 
कार्थेज के नागरिको के हाथ में था। पर इनकी सेना वेतनभोगी विदेशियों की थी । 
यह इतना वडा नगर था कि इसकी अवनति के दिनो में भी हसकी जनसख्या ७ लाख 
के लगभग थी । 

२ अरिस्तू के हृदय में ग्रीक जाति के प्रति स्वाभाविक सहानुभूति होते हुए भी 
उसने एक ग्रीकेतर जाति की शासन-व्यवस्था का प्रशसात्मक वर्णन किया । यह कुछ 
विचित्र सी बात लूगती है। पर उसने ऐसा सभवतया इसलिये फिया क्योक्ति कार्थेज 
की शासन-व्यवस्था एक मिश्चित व्यवस्था है और ऐसी व्यवस्था भरिस्त्‌ की सम्मति में 
सर्वोत्तम होती है। 
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३. अरिस्तु के सत में लाकंदायमौद्‌ के राजा लोग अयोग्य और स्वार्थपरायण थे । 
उनकी अविश्वसनीयता के विषय में वह पहुले भी लिख चुका है। 


४. श्रेष्ठतत्न और सविधानतत्र शब्दो का प्रयोग यहाँ जिस अर्थ में हुआ है उसको 
स्पष्टतया समझ लेना चाहिये । यूनानी राजनोति में कई प्रकार की शासन- 
पद्धियाँ चलती थों, जैसे (१) वसीलेदया (->कुरुक्रमागत राजा का शासन), 
(२) अरिस्तौक्रातिया (>-गुणों और योग्यता की दृष्टि से श्रेष्ठ छोगो का शासन ), 
(३) ओऔलिगाखिया ( 5->अल्पसण्यक घनिक लोगो का शासन) (४) देमौक्रातिया 
( वहुजनो का जनतंत्र), (५) तिराने (>तानाशाही) इत्यादि। प्रस्तुत 
प्रसग में अरिस्तू ने मूल में अरिस्तोक्ातिया और पीलितेइया शब्दों का प्रयोग किया है 
तथा यहाँ इनका अनुवाद श्रेष्ठतंत्र और विघानतंत्र” किया गया है। यो तो 'पोछि- 
लेइया” शब्द का सामान्य अर्थ किसी भी प्रकार का सचिधान अथवा शासन-व्यवस्था 
अयवा रज्नीति है पर यहाँ उसका अर्थ है “मिश्रित वेधानिक शझासन-पद्धति” जो 
अरिस्तू के मत में श्रेष्ठ प्रकार की व्यवस्था है क्योंकि इसमें वसिलेहया, अरिस्तोकातिया, 
ओ(लूगखिया और देसोकातिया सभी के तत्वो का समन्वित मिश्रण पाया जाता 
हैं। इसी कारण ऐसा प्रतीत होता है कि मानो अरिस्तू ने अरिस्तौक्रातिया और 
पोलितेदया शब्दों का व्यवहार उनको समानार्थक मानकर किया हो, क्योकि 
मलिगाखिया और देमोक्रातिया के विशुद्ध रूपो में अश्स्तीक्रातिया का अंदा न रहने 
के कारण उनको न अरिस्तौकातिया कहा जा सकता है और न पौलितेदया । आगे 
भी जहाँ पीलितेदपा शब्द का अर्थ मूल पुस्तक में केचछ व्यवस्था अथवा संविधान होगा 
तो उसका अनुवाद इन्हीं शब्दों हारा किया जायगा, पर जहाँ उसका अये सिश्र- 
व्यवस्था होगा दो उसका अनुवाद ययासंभव “सबिघानतत्र” शब्द से किया जायगा । 


५ इनका नाम कार्येज में 'सुप्फेते” थर और इनको सस्या दो होती थी । 


६ पंचमंडलियों के लिये मूल में 'पेन्ताकि (खि)या” शब्द आया है जिसका अर्थ 
पाँच अधिकारियों का समूह । इनके विषय में कुछ अधिक ज्ञात नही है। लिडेल भौर 
स्कॉट के कोश के अनुसार यह लोग फार्येज को शासन-पद्धति में “सुफुफेले” के पच्चात्‌ 


सर्वोच्च शासनाधिकारों होते थे । 


७. लाकंदायमोन्‌ (स्पार्ट) ओर कार्चो (से) दोनू दोनो ही राष्ट्रो की व्यवस्था 
में न्‍्याय करने का काम झासनाधिफारियो द्वारा क्या जाता था न कि नागरिक परिएद 
द्वारा। अन्तर इतना था कि स्पार्टों में विभिन्न प्रकार के व्यवहार (मामले) पृथक 
पृथक्‌ शासनाधिकारियो हारा निर्णोत होते थे पर कार्थेज में सब प्रकार फे व्यवहार सब 
इगसनाधिकारियों द्वारा निर्णय कियें जा सकते थे। इससे यह स्पप्ट नहों होता 
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कि अरिस्तु ने क्यो स्पार्टा की पद्धति को अल्पजनतत्रात्मक और कार्थेज की पद्धति को 
श्रेष्ठतत्रात्मक कहा है। सभवतया स्पार्टा की न्यायप्रणाली को अल्पजनतत्नात्मक 
इसलिये फहा गया हैं क्योकि इसके अनुसार किसी एक प्रकार के व्यवहारों का फंसला 
करनेवाले न्‍्यायकर्ताओ फो सख्या स्वल्प ही रहती होगी । पर क्योकि सब प्रकार के 
व्यवहारो का निर्णय करने के लिये बहुत से न्यायाधिकारियो को नियुवित प्राप्त होती 
रही होगी, इस दृष्टि से इस पद्धति फो जनतत्रात्मक भी कहा जा सकता है। दूसरी 
ओर, फार्थेज फी पद्धति को श्रेष्ठतत्रात्मक इस अर्थ में फहा गया है कि जब सब शासना- 
घिकारी सब प्रकार के व्यवहारो का निर्णय कर सकते थे तो सब में सद्गुण और योग्यता 
व्यापक रूप में पाई जाती रही होगी और योग्यता ही श्रेष्ठतत्न का लक्षण है । 

८ फुलीनतत्र, अल्पजनतत्र अथवा घनिकतत्र यह सब शब्द औलिगारखिया के हिन्दी 
रूपान्तर हे । घनिक लोग थोडे होते हे और उनफो अपनी कुलीनता पर गर्व होता है । 
पाइचात्य देशो में घनवत्ता और कुलोीनता अत्यन्त प्राचंन्न काल से सहचरी रही हे । 
पर भारतवर्ष में ऐसा नहीं रहा है । 

९ योग्य लोगो फे योगक्षेस की व्यवस्था राष्ट्र और राष्ट्र फे संविधान फो करनो 
चाहिये, ऐसा अरिस्तू का मत है। स्वय उसके योगक्षेम की व्यवस्था कुछ समय हमे- 
इयास्‌ ने ओर तत्पदचात्‌ अलक्षानद्र ने की थी । 

१० तुलना कीजिये -- 

यद्यदाचरति श्रेष्टस्तत्तवेवेतरो जन । 
स॒यत्प्रमाण कुरुते लोकस्तदनुवत्तंते ॥ गीता ३।२१ 

११ यदि ऐसा नहीं होगा तो या तो राष्ट्र फो योग्य किन्तु निर्धन व्यक्तियो की 
पोग्यता का लाभ प्राप्त नहीं हो सकेगा और या निर्धन योग्य व्यक्षित पदारूढ होकर 
अपष्टाचार का शिकार बनेंगे। 

१२ क्योंकि प्राय प्रत्येक व्यक्ति के ऊपर उससे ऊंचा अधिकारी होता है और 
उसके नीचे उसकी आज्ञा माननेवाले अनुचर होते हैँ । 

१३ कार्खेदौन के निवासी महान्‌ नाविक शक्ति से युक्त थे अतएव उन्होंने बहुत 
से उपनिवेश बसाये थे तथा इन उपनिवेश्ञों के रहनेवाले व्यापार के द्वारा धनवान्‌ वन 
जाते थे । 

१४ कार्खेदौन के दुर्भाग्य का समय अरिस्तु की आँखो के सामने नहीं था। इस 
व्यापारी जाति का जब रोमन जाति से सघषं हुआ तो उस दुर्भाग्य का समय आया 
और ई० पूृ० २६४ से लेकर ई० पु० १४६ तक के मध्य में तीन प्यूनिक युद्धों में कार्थेज 
की शक्ति का अन्त हो गया । इन युद्धों में दूसरा युद्ध, जिसमें महाबली हन्नीबाल को 
पराजित होना पडा, विश्व-इतिहास को महान्‌ घटना हे। 
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, श्र 
रच ध्‌्‌ 
अन्य तियम-निर्माताओं का विवरण 


जिन लोगों ने शासन-व्यवस्थाओं का विवरण प्रस्तुत किया है उनमे से कुछ ने 
सार्वजनिक कार्यो से कभ्नी भाग नही लिया था, प्रत्युत व्यक्तिगत स्थिति में ही जीवन 
व्यतीत किया था। उनमें से लगभग सबके विपय में जो कुछ कहने योग्य था कहा जा 
चुका है। कुछ अन्य लोग ऐसे थे जिन्होने क्रियात्मक रूप से या तो अपने नगर के लिये 
अथवा किसी दूसरे तगर के लिये विधान-निर्माण का काम किया था और जो इस प्रकार 
शासन-कार्य से सवद्ध रहे थे। इनमें से भी कुछ केवल नियम (कानून) बनाने का 
काम करनेवाले थे एवं कुछ अन्य संविधान ( >>व्यवस्था) और नियम दोनो का 
निर्माण करनेवाले थे। उदाहरणार्थ लोकृगोीं स गौर सीछोन्‌ दोनो ही प्रकार का 
काम करनेवाले थे--उन्होंने न केवल नियमों का निर्माण किया प्रत्युत सविधानों की 
भी रचना की | लाकैदायमौन्‌ की व्यवस्था के विपय में तो मैं कह ही चुका हूँ । सौलोन्‌ 
के विपय में कुछ लोगो का विचार है कि वह एक उत्तम नियम-निर्माता था जिसने 
कुलीन (धनिक) तत्र को, (जो कि सर्वसत्तासपन्न था) समाप्त कर दिया, साधारण 
जनता को दासता से मुक्त कर दिया और (अथेन्स की) उस पुरातन पैत्क जनतत्न- 
पद्धति की स्थापना की जिसके अन्तर्गत राप्ट्र के विविध अगो का सुन्दर समन्वय घटित 
हुआ। (इन लोगो की सम्मति से) आरेयोपाग््‌' की परिपद्‌ कुलीनों (धनिको) 
की सस्था थी, चुना हुआ शासक-भइल श्रेप्ठ (योग्य नागरिक ) लोगो की, और 
सार्वजनिक न्‍्यायारुम जनसाथारण की। पर वास्तविकता तो ऐसी प्रत्तीत होती हर 
कि धनिक परिपद्‌ और चुने हुए शासको का मडर बह दोनो तो उसके पूर्व से ही चले 
आ रहे थे, उसने उनको समाप्त नही किया, बना रहने दिया। पर उसने न्यायालयों 
की सदस्यता को प्रत्येक नागरिक के लिये उन्मुक्त करके जनतत्र के सिद्धान्त का सत्रपात 
निरचयमेव किया। इसी कारण उसके आलोचको द्वारा उसको दोप भी दिया जाता 
है क्योकि यह कहा जाता है कि उसने न्यायालयों को (जिनके सदस्य गृटिका-पद्गति 
से चुने जाते है) सव मामलो में सर्वोच्च सत्ता प्रदान करके इतर तत्त्वो को वास्तव में 
समाप्त कर दिया। बागे चलकर जब न्यावा्यों वी शक्ति वट गई तो जिस प्रकार 
तानाझाहो को चापलूसी करते है इसी प्रकार त्तानाभाह-जनना की चापद्सी और 
प्रसन्ञता के लिये पुशतन विधान को प्रस्तुत चरम प्रजातत-प्रणाली के रूप में बदल दिया 


गया। ऐफियाल्तेस' और पैरिक्लेस ने आरेयोपासन्‌ की झवित को, काट-छांट 
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करके, घटा दिया, परिक्‍्लेस ने न्‍्यायारूय के सदस्यो को भत्ता देने का नियम निर्धारित 
किया। इस प्रकार प्रत्येक लोकनायक ने वारी-वारी से जनतत्र की शक्ति को बढाया 
और अन्ततोगत्वा वह बहुत अधिक वढकर अपने वत्तेमान स्वरूप को प्राप्त हो गई। 
यह सब है तो सत्य, परन्तु ऐसा सौलोन्‌ के अभिमतानुसार घटित हआ प्रतीत नही होता, 
प्रत्युत परिस्थितिवज्ञात्‌ ऐसा हो गया है। फारस (मेदीस)' के साथ युद्ध में 
(अथेन्स ) के सामुद्रिक साम्राज्य को प्राप्त करने का कारण होने से जनता अपने को बहुत 
मानने लगी, और उसके हित का साधन और समर्थन करनेवाले अयोग्य नेता (जिनका 
भले विवेकशील वर्म के छोग विरोध करते थे) भी उपलब्ध हो गये । ऐसा लगता है 
कि सौलोन ने स्वय तो (अधेन्स ) निवासियों को केवल शासकों को चुनने और उनके 
चरित्र और कार्यो का विवरण प्राप्त करके उनको ठीक रखने भर का (अल्पतम ) 
अधिकार दिया था जो नितान्त आवश्यक था, क्योकि इस गक्ति (अधिकार) के 
बिना जनता की दशा दासों के समान रहती और वह शासनतत्र से वैरभाव रखती । 
उसने सब शासको (“उच्च पदाधिकारियों > मजिस्ट्रेटों) को सुविदित और सम्पन्न 
लोगो के मध्य में से चुनने का नियम वनाया---अर्थात्‌ ५० ० मैदिम्नॉस (अन्न की माप) 
उत्पन्न करनेवाली भूमि के स्वामियों को ज़ेयुगितांस (२०० मापों की आय अथवा 
वैलो की जोट वाले ) वर्ग को तीसरे” हिप्पेइस्‌ (अश्वारोही सरदारो) को ही नियुक्त 
करने का नियम बनाया । चौथा वर्ग थेतैस नामक श्रसिकों (जिनकी आय २०० मापों 
से कम थी) का था जिनको द्ासन-कार्य में कोई भाग प्राप्त नही था । 


जालेयुकस्‌, जिसने एपीज़ेफीरी लौकियन लोगो के लिये नियम बनाये ये तथा 
सारोन्दास्‌' जिसने स्वय अपती नगरी काताना के लिये एव इतालिया और सिरक॑लिया 
(इटली और सिसिली) में वसे हुए खाल्किस “ नगरी के उपनिवेश्ञो के लिये नियम 
बनाये ये--थें दोनों केवल नियम-निर्माता (अथवा स्मृतिकार) थे। कुछ लेखक 
टससे भी पुरानी कथा छेडते हैं और उनकी युक्तित है कि औनौमाकरितस्‌ ऐसा प्रथम 
व्यक्ति था जिसको नियम-निर्माण कार्य में दक्षता प्राप्त थी। यद्यपि उसका जन्म 
लोतिस में हुआ था, पर उसने सिद्ध (पैगम्बर ) के रूप में क्रेने के प्रवास-काल में यह 
विक्षा-दीक्षा प्राप्त की थी। इन लोगो के मतानुसार क्रेते का थालेस उसका सहचर 
था, छीकगों स्‌ और जालेयुकस्‌ इस थालेस्‌ के शिप्य थे और खारोन्दास्‌ ज्ालेयुकस्‌ 
का शिप्य था। परन्तु इन लोगो का ऐसा कहना ऐतिहासिक कालानुक्रम से तनिक 
भी मेल नही खाता", किन्तु कौरिन्ध निवासी फिलौलाउस भी एक नियम- 
निर्माता हो चुका है जिसने थेवैस नगर के लिये नियमों की रचना की थी। अपने जन्म- 
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स्थान मे वह वविखयादो के कुल में उत्पन्न हुआ था एवं औलिम्पिक विजेता दियौक्लेस 
का प्रिय सखा था, जिसने अपनी माता हाल्कियोने के अपने प्रति अवेब प्रणय से घृणा 
करने के कारण कौरिन्थ नगर का परित्याग किया और थेवंस को अपना निवासस्थान 
बनाया, जहाँ दोनो मित्र आमरण एक साथ रहें। और अभी तक उनकी समाधियाँ 
दर्शकों को दिखाई जाती हैँ जो एक दूसरी से भली भांति दिखछाई पडती हू, कितु 
इनमे से एक कौरिन्थ के प्रदेश की ओर देखती प्रतीत होती हे पर दूसरी ऐसी नहीं हे । 
पुराण-परम्परा का कहना है कि दोनों मित्रो ने जान-वझ्कर अपनी सम्राधियों को 
व्यवस्था इस प्रकार की थी ,--दियौक्लेस ने अपने पीडामय अतीत की बीभत्सता के 
कारण ऐसा निईचय किया था कि उसकी समावि से कौरिन्थ की भूमि दिखलाई न दे 
और फिलीलाउस ने ऐसा प्रवन्य किया कि उसकी समाधि से उसकी जन्मभूमि दिखला# 
देती रहे"। उनके थजेवेस में वसने का कारण यही था, अतएव फिलौलाउस ने 
थैवैस्‌ के लिये नियम बनाये । अन्य नियमों के साथ उसने वेवैस निवासियों को सन्‍्तानों- 
पलव्धि ' का भी नियम प्रदान किया जो दत्तक-नियम कहलाता है। यह नियम उसके 
बिलकुल अपने विलक्षण नियम थे (अन्य किसी स्मृतिकार ने इस प्रकार के नियम 
नही बनाये थे) एवं इनका उद्देश्य कुटुम्वो के भूमिखडो को स्थायी और ज्यो का त्यो 
बना रहने देना था। 


खारोन्दास्‌ के नियमों में झूठे साक्षियों के विरुद्ध अभियोग चलाने की व्यवस्था 
के अतिरिक्त अन्य कोई व्यक्तिगत विशेपता नही है। वह प्रथम व्यविन था जिसने 
मिथ्या साक्ष्य के विरूद्ध भर्त्तनना करने की प्रथा चलाई । सामान्यतया उसके नियमों 
की अभिव्यजना की यथातथ्यता की दृष्टि से वह आजकल के नियम-निर्माताओ ये भी 
अधिक परिपूर्ण प्रवन्धकार प्रतीत होता हूँ । 


/2॥” 


[फालेयांस ; द्वारा प्रस्तावित कानून को विशेषता सम्पत्ति का समविभाजन 
है। प्टूतोन के नियमों की विद्येपताएँ, स्त्रियो, बच्चो और सम्पत्ति का समाजीकरण, 
स्त्ियों का सहभोज, मदिरा-पान के विपय में यह व्यवस्था कि अप्रमत्त लोग ही भोजो- 
त्ववों के अधिप्ठाता हो, इनके साथ ही योट्धाजों की ऐसी शिक्षा कि अभ्यास द्वारा वे 
दोनो हाथो के प्रयोग में ऐसी दक्षता प्राप्त कर से जिससे एक हाथ उतना ही उपयोगी 
हो जाय जितना दूसरा, इत्यादि बहन सी हैं ।] 


द्राको के बनाये हुए भी कुछ नियम है, परन्तु उसने उनको पूर्वोपिलब्ध व्यवस्था 
में सवोजित वार दिया था, उनसे विद्वान में कोर्ट पन्विर्तन नहीं हजा । उन नियमों 
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मे दण्ड की कठोरता और अधिकता को छोडकर ओर कोई निजी विशेषता 
नही है। 


पित्ताकम्‌” भी केवल नियम-निर्माता हुआ है न कि व्यवस्थाकार । उसका एक 
विलक्षण नियम यह हे कि मदमत्त अपराधी को अप्रमत्त अपराधी की अपेक्षा अधिक 
भारी दण्ड दिया जाना चाहिये । उससे ध्यानपूर्वक देखा कि मदमत्त लोगों के द्वारा 
अप्रमत्त व्यक्तियों की अपेक्षा अधिक हिसापराध्र किये जाते है, पर मदमत्त व्यक्ति 
की ओर से दण्ड से बचने के लिये जो युक्ति उपस्थित की जा सकती है उसने उसका 
विचार न करके सार्वजनिक उपयोगिता पर ही दृष्टि रवखी । 


रेगियुम” निवासी आच्द्रौदामा' ने थ्राके” में स्थित खाल्कीदियों (खल्जियो) 
की बस्तियों के लिये नियम बनाए है। इनमें से कुछ का सबंध मानव-ह॒त्या एव 
उत्तराधिकारिणी कन्याओं (अथवा स्त्रियों) से है। परन्तु इनमे कुछ भी वर्णनीय 
विलक्षणता नही है। 


अतएव अब हम उन दोनो प्रकार की व्यवस्थाओ से सवध रखनेवाले अनुसधान 
को समाप्त करे, जो या तो वास्तव में शासन-कार्य मे उपयुक्त हुई हैं अथवा दार्शनिकों 
द्वारा आविष्कृत हुई है (पर शासन-कार्य में उपयुक्त नही हुई ) । 


ठि्प्पाणुयो 


१ इस अध्याय का विषय द्वितीय पुस्तक के आरभ पें दी हुई योजना से पूर्णतया 
सेल नहीं खाता। न्यूमेन को इसके अधिकांश भाग की प्रामाणिकता के विषय में भो 
बहुत सन्देह है। इसमे लेखक ने सबिधघानों अथवा व्यवस्थाओों का विवरण न देकर 
नियमों (कानूनों) और नियम-निर्माताओ की चर्चा की है। 


२. सौलोन्‌ का स्थान अथेन्स की राजनीति में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। उसका 
समय लगभग ई० पुृ० ६४० से ई० पु० ५५८ तक माना जाता है । उसका जन्म अथेन्स 
के सञ्नात परिवार में हुआ था और उसके पिता का नाम ऐपफ्सेकेस्तिदेस था । युवावस्था 
में उसने धन-सग्रह के लिये सोदागर फे रूप मे यात्राएँ फी थीं। इन यात्राओ की समाप्ति 
पर उसने सालासिस्‌ को जीतने का सफल आन्दोलन किया। इस सफलता के फल-स्वरुप 
वह ई० पू० ५९४ के लगभग अयेन्‍्स का सर्वोच्च शासक (आर्खन्‌) मनोनीत हुआ और 
उसने अपनी विख्यात व्यवस्था का प्रवत्तेन किया। प्रस्तुत अध्याय में अरिस्तू ने सौलोन 
की व्यवस्था के आलोचको को उत्तर दिया है, व्यवस्था का अधिक परिचय तो उसने 
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अपनी “अर्येंस का संविधान” नामक पुस्तक सें दिया है। उसका एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
सुधार 'ऋणमोचन' था। अपनी व्यवस्था को प्रवत्तित करके वह परित्राजक बन गया । 
पर उसकी व्यवस्था को उसके जीवन-काल सें ही हटा दिया गया और उसके पश्चात्‌ 
पंइसिस्त्रातस की तत्ताशाही स्थापित हो गई | सोलोन्‌ अततिक ग्रीक भाषा का प्रथम 
कवि या और उसकी रचनाओं के अवशिष्ट भाग पतच्चवद्ध हो है । उसकी कविता का नमूना 
“अरयेंस के सविधान” सें देखा जा सकता हे । 

३. आरेयोपागस (आरेस का पर्वत) अरथेंस में एक स्थान था जहाँ सर्वोच्चि 
न्यायारूप स्थापित था। अतएव आरेयापागन्‌ का अये न्यायालय भो है। द्राको और 
सौलोन की व्यवस्था के अनुसार हत्या, आधात, लूढ-प८ और वि देने के व्यवहारो 
(मामलो ) का निर्णय इसी न्यायालय द्वारा किया जाता था । 

४. ऐफियाल्तेस अर्थेत्त का राजनयिक था और पेरीवक्‍लेग्‌ का सित्र था। इसके 
नियमो के कारण आरेयोपागस्‌ की परिषद्‌ के अधिकार कम हो गये और उत्तकी शासन 
और राजनीति संबंधी शक्ति बट गई तया उसको कुछ फछ्लेत्रों में केवल न्याय करने का 
अधिकार शेष रह गया । ई० पु० ४५१ के बसन्त-काल में ऐफियाल्तेस्‌ की हत्या हो गईं । 

५. पेरोक्‍्लेस (लगभग ई० पु०ण० ५००-ई० पू० ४२९ तक ) अर्थेस का एक महान्‌ 
राजनयिक हुआ है। उसका समय अयेंस के इतिहास में “वरीक्‍लेप के युग के नाम 
से अमर हो गया है | वह यो तो सुदीर्घ काल से प्रभावशाली व्यक्ति था पर ई० पु० 
४४३ से ई० पृु० ४२९ तक वह रलूगातार सेनाध्यक्ष चुना जात रहा । उसकी महत्त्वा- 
फाक्षा यह थी कि सब प्रीक राप्टू मिलकर एक हो जायें । पर स्पार्टा के विरोध के कारण 
ऐसा न हो सका १ तदुपरान्त उसने एक प्रकार से अयेंस का साम्राज्य स्थापित करने 
का उद्योग अरंभ किया और आरंभ में उसको बहुत कुछ सफलता भी प्राप्त हुई पर 
अन्ततोगत्वा अथेन्स और स्पार्टा का युद्ध छिड़ गया जो पेलोपोन्नीशियन्‌ युद्ध कहलाता 
है। इस युद्ध के फल-स्वरूप अन्त में अयेस की राजनोंतिक महत्ता नष्ट हो गई। पर 
पंरीक्लेस का शरीरान्त तो युद्ध के मध्य में हो हो गया ॥ वह अत्यन्त घोर और गभीर 
स्वभाव का व्यक्ति था। अपने विपक्षियों को समझा-बुझाकर अपने पक्ष में कर छेने 
की उसमें अद्भुत क्षमता थी। उसमें अनेकों राजनीतिक और माथिक सुधार किये 
और अनेको विरपात भवनों का निर्माण किया । मिलेतस्‌ नगर की एक अत्यन्त विदुयी 
और कुशलरू पातुर (हेताएरा) को, जिसका नाम अस्पशिया था, उसने अपनी 
जीवन-सहूचरी बनाया था। अरिस्तू पेरीवलेस को नोतियो का पूर्णतया समर्थक 
नहीं था | वह अतिगामों जनतंत्रवाद को सामुहिक तानाशाही मानता यथा । 

€६. फारस के युद्ध से तात्पर्य ई० पृू० ४७६ की जूडाई से है जिसमें प्रीक लोगों 
को महान्‌ विजय प्राप्त हुई। 
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७. तीसरे से तात्पय उल्लेख-क्रम में तीसरे से है न कि महत्त्व में तीसरे क्योकि 
अश्वारोही सरदार अत्यन्त महत्त्वपूर्ण समझे जाते थे। महत्त्वानुसार वर्गों का क्रम 
अयेंस के समाज में इस प्रकार था-- ( १) पैन्ताकौस्मियोमेदिम्नास्‌ ( --५०० अन्न फी 
माप उत्पन्न फरनेवाली भूमि के स्वामी); (२) हिप्पेदस ( --अद्वारोही सरदार) , 
(३) ज्ञेटगितेस (--२०० अन्न फी भाप उत्पन्न करनेवाली भूमि के स्वामी, अथवा 
एक बेल की जोट के स्वामी), (४) थेतेस्‌ (-+२०० अन्न की माप से कम उत्पन्न 
करनेवाली भूमि के स्वामी अथवा श्रमिक) । 

८ ज़ालेपुकस के विषय में अधिक ज्ञात नहों है। लौकी एपीज़ेफोरी नगर इटली 
के वक्षिण में है। इसका अर्थ है दक्षिणी लौफिस । 

९ खारोन्दास ने एक शासन-व्यवस्था प्रस्तुत की थी । 

१० खाल्किस्‌ नगरो एयूबोइया द्वीप में है। इस नगरी के निवासियों ने यूनान 
में अनेको उपनिवेश बसाये थे। 

११ ओनोमाक्रितस्‌ के विषय में निश्चित रूप से कुछ भी ज्ञात नहीं है। हां 
पइसित्त्रातस्‌ के पुत्रो के शासन-काल में (ई० पु० ५२७ के लगभग) इसी नाम फा 
एक व्यक्ति अर्थेंस में था जो भविष्यवाणी किया करता था । सभव है यही नियम-निर्माता 
भी रहा हो। 

१२ थालेस्‌ नाम के दो व्यक्ति ग्रीक पुरातत्व को विदित है । मिलेतस का थालेस्‌ 
यूनान का आदि-दाशंनिक हे । पर यहाँ पर दूसरे---अर्थात्‌ करेते के यालेसू-का उल्लेख 
हुआ है, इसका दूसरा नाम थालेतास भी था। 

१३ न्यूमेन ने इन सब (ज़ालेयुकस्‌ से लेकर थालेस) की तिथियो का विदलेषण 
फरके यह निर्णय दिया है कि इनका जो कालक्रम दिया गया है वह ऐतिहासिक तथ्यों 
के विरुद्ध है। उसका कहना है कि “नियम-निर्माताओ की गुरु-परम्परा इतनी सरलता 
से नहीं बन जाती, लोकगौ स्‌ थालेस्‌ का शिष्य नहीं था, न थालेस ओनोमाफ्रितस का 
समकालोन था, न ज़ालेयुकस्‌ लोकगौों स्‌ का समकालीन था और न खारोन्दास्‌ जाले- 
युकस्‌ का शिष्प था ।” (अरिस्तु की राजनीति जिल्द २, पु० ३७९) । 

१४ यह मित्रता की विचित्र कथा यूनानियो को इसलिये प्रिय थी कि इसमें 
कीरिन्थ के राजवश में उत्पन्न हुए फिलौलाउस ने अपने मित्र का साथ देने के लिये राज- 
पाट सब को त्यागकर आजीवन-निर्वासन स्वीकार किया है । 

१५ कौरिन्य और थेबेंस की, (सीघी रेखा में ), दूरी रूगभग ४० मील थी। 

१६ मूल में पाइदोपोहया” शब्द आया है जिसका अर्थ छुछ लेखको ने सन्तानो- 
त्पादन किया है और कुछ ने दत्तक ग्रहण करना । यहाँ इसका अनुवाद सन्तानोपलब्धि 
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किया गया है जिसमें दोनो ही अर्थ सघ जाते हे। परिवार के सदस्पो की सख्या और 
सम्पत्ति में सन्तुलुन रखने के महत्त्वपूर्ण नियम को भुला देने के कारण ही अरिस्तु ने 
पिछले ७ दें खंड में फालेयास्‌ू की आलोचना को है । 

१७, फालेयारु से आरम्भ होनेवाले भाग को न्यूमन ने अपने सस्करण में अग्रासा- 
णिकता के सन्देह में व्रकेट सें रखा है । उसका अनुमान है यह अंश किसी हस्तलिखित 
प्राचीन प्रति के हाशिये (माजिन) की टिप्पणी थी जो मूल ग्रंथ में स्थान पा गई है। 
फालेयास्‌ के विषय सें इसी पुस्तक फा सातवाँ अध्याय देखिये । 

१८. द्वाको को ई० पु० ६२१ में यह विद्येषधिकार मिला था कि वह अयेंस के 
नियमों को ध्यवस्था प्रदान करे और उनको नवीन प्रकार से प्रवत्तित करें। अथेस के 
सविधान में अरिस्तू नें उसके विषय में अधिक विस्तार से लिखा है । 

१९. पित्ताकस्‌ ई० पु० ७वीं शताब्दी के उत्तराध्ध में लूस्वोौस्‌ नामक द्वीप में जनतंत्र 
का चेता था। वह साप्फो और अल्केयॉस का समकारीन था और उसकी गणना ग्रीक 
सप्तषियो में होतो है । 

२०. रंगियुम्‌ अयवा रेगियुन्‌ इटली में दक्षिणतम नगर था। 

२१. आन्द्रोदामा (स) के विषय में कुछ अधिक ज्ञात नहीं हो सका है । 

२२९. थाके (अ्षवा थायके ) यूनान के उत्तर-पूर्व के विशाल प्रदेश का नाम था । 


तृतीय पुस्तक 


१ 
नगर और नागरिक की परिभापा 


णासनपद्धति के विपय में, उसके विविध प्रकारों का स्वरूप कैसा है और उनमे 
से प्रत्येक का वर्णन किस प्रकार किया जा सकता है, इत्यादि वातो की आलोचना करने- 
वाले को सबसे पहले अपना ध्यान स्वय नगर (> राप्ट्र > स्टेट) की ओर देना चाहिग्रे 
अर्थात्‌ यह पूछना चाहिये कि नगर (<-राप्ट्रस्टेट) क्या है ? इस समय यह एफ 
विवादास्पद विपय है। कुछ लोग कहने है कि राष्ट्र ने अमुक कार्य किया है, दू 
लाग कहते हूँ कि नही, राप्ट्रो ने नही धनिकवर्ग अथवा तानाशाह ने किया है । और 
फिर राजनयिक तथा नियमनिर्माता के निखिल कार्यकलाप का सवध नगर (-राप्ट्र) 
न ही है। एवं विधान-व्यवस्था भी तो नगर (-राप्ट्र) मे निवास करनेवाले लोगो 
के जीवन का विशेष प्रकार का सघटन ही तो है । परन्तु क्योकि नगर (अथवा गाप्ट्र ) 
एक प्रकार का सघात' हे, अत्एवं यह भी अन्य किसी अवयवी के समान अवयवों से 
घटित होता है--ओऔर राप्ट्र के पक्ष मे उसके घटक अवयव उसके निवासी नागरिक हीहई। 
अत यह स्पप्ट है कि हमको अपना अनुसधान नगर के स्वरूप की सोज करने के पूर्व नागरिक 
के स्वस्प की खोज से आरभ करना चाहिये | अर्थात्‌ नगर (अथवा राप्ट्र) नागरिकों 
का सघात हूं अत हमको यह विचार करना चाहिये कि किसको नागरिक कहा जाय 
ओर वास्तव में नागरिक है क्या ? (नगर के स्वरूप के समान) नागरिक के स्वरूप 
का विपय भी वहथा विवादग्रस्त (अथवा सदिग्ध) रहा है। सब लोग नागरिक 
गब्द का प्रयोग एक ही अर्थ में नहीं करते | जो व्यक्ति जनतत्रात्मरु मासन में 
नागन्कि होता है वही धनिकतत्रण्ासन मे बहुधा नागरिक नहीं होता। (नागन्कि 
के स्वरूप के इस) प्रस्तुत विवेचन में से हम उन लोगो को छोडे देते है जिनको नामस्नि 
पच्द के यथार्थ अर्थ से भिन्न अन्य किसी अर्थ मे नागरिक सन्ञा प्राप्त हो गई है, जैसे कि 
कि थे छोगम जिनको सम्मान के ख्िसे नागर्कि बना दिया गया £ । हम कह सकते है 
कि बोई नी प्रकृत नागरिक इसलिए नागरिफ नही बन जाता कि बहू एक्र स्थान विशेष 
में निवास करता है, बयोकि प्रवासी परदेणी छोग और दास भी प्रकृत नागरिकों के साथ 
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एक ही स्थान पर निवास करते हैं (पर वे इस कारण नागरिक नही हो जाते) । और 
न वह व्यक्तित ही नागरिक हो सकता है जिसको अभियोग चलाने और अभियुक्त बनने 
के अतिरिक्त अन्य कोई वेध अधिकार प्राप्त नही है। इस प्रकार के अधिकार का 
उपभोग तो सन्धि की व्यवस्था के द्वारा विदेशियो के द्वारा भी किया जा सकता है । 
बहुत से स्थानों पर विदेशी लोग इस सीमित अधिकार का भी पूर्णरूपेण उपभोग नही 
करते, वयोकि उनको सरक्षक की आवश्यकता पडती है । अतएव वे इस अधिकार में 
भी सीमित मात्रा में भागीदार होते है । इस प्रकार इन लोगो को हम नागरिकता 
के विचार से ठीक इसी तरह छोड देते हैं जिस तरह उन बच्चों को, (जिनका नाम 
अत्यल्पायु होने के कारण नागरिकों की सूची में सम्मिलित नही हुआ है), तथा उन 
वृद्धो को (जों नागरिकता के कत्तंव्यों से मुक्त कर दिये गये हैं) छोड दिया जाता है । 
नागरिक शब्द का एक विशिष्ट अर्थ ऐसा भी है जिसके अनुसार बालक और वृद्ध दोनो 
नागरिक कहला सकते हैं पर यह नितानन्‍्त निविशिष्ट अर्थ नही है, प्रत्युत बच्चों के 
पक्ष में हम नागरिक के साथ अविकसित' विशेषण जोडते है और बवृद्धों के 
लिये गतवयस्‌', अथवा हमको अन्य किसी विशेषण का प्रयोग करना पडता है , पर 
हम किस विशेषण का प्रयोग करते हूँ इसमें कुछ नही धरा है क्योकि हमारा आगय 
बिलकुल स्पष्ट है। हम जिस नागरिक के स्वरूप का अन्वेषण कर रहे है वह ऐसा 
व्यक्ति है जो इस शब्द के विशुद्ध निर्विशिष्ट रूप में नागरिक है तथा जिसके विषय में 
उस प्रकार के किसी दोपारोपण के सुघार अथवा परिहार की आवश्यकता नहीं है 
जैसे वालक और वृद्ध के पक्ष में अथवा जैसे नागरिकता के सम्मान से वचित अथवा 
निर्वासित नागरिको के पक्ष में किये जाते हैं और फिर उनका परिहार किया जाता 
है । इस ठीक नपे तुले अर्थ में नागरिक का अवच्छेदक इससे बढ़कर और कोई नही 
हो सकता कि “एक आदमी जो न्याय के प्रतिपादन और शासनपदाधिकार मं 
भागीदार हो ।” 


शासनपदो में से कुछ, समय की दृष्टि से, निरन्तर चलनेवाले नही होते, अर्थात्‌ 
एक ही व्यक्ति को उन पदो पर दो बार लगातार आरूढ नही होने दिया जाता, अथवा 
वही व्यक्ति एक निश्चित समय के उपरान्त दूसरी अवधि के लिये उनका उपभोग कर 
सकता है । दूसरे पद इस प्रकार के होते है कि उनमें इस प्रकार की समय की मर्यादा 
नहीं होती--जैसे सार्वजनिक न्यायालयों के न्यायाधीशों के पद अथवा सार्वजनिक 
परिषद्‌ के सदस्य का पद । इस कथन के उत्तर में तत्काल यह तर्क उपस्थित किया 
जा सकता है कि ये (न्यायालयों के न्यायाधीश और परिपद्‌ के सदस्य) पदारूढ नही 
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होते और न अपनी स्थिति के कारण शासन-कार्य में भागीदार ही होते हँ ।' 
सर्वोच्च सर्त्ताधारी व्यक्तियों के शासन-पदारूढ मनुप्यो की श्लेणी से पृथक्‌ करना 
अवध्यमेव उपहासास्पद बात होगी । यह कोरी जाव्दिक युक्ति हे, इससे कुछ अन्तर 
नही पडता । न्यायाधीश और सार्वजनिक परिपद्‌ के सदस्य इत दाना से समान सावस 
उपलब्ध सत्ता को सूचित करने के लिये अथवा दोनो को प्राप्त स्थिति को सूचित करने 
के लिये हमारे पास कोई एक णब्द नही हे । स्पप्टता के लिये, छाइये हम इसको 
'अपरिच्छिन्र! पद (अर्थात्‌ वह पद जो अपरिच्छिन्न समयावधि तक ग्रहण किया 
जाता है) कहे । इस प्रकार हम यह निर्ारित कर सकते हैं कि जो छोग उपर्युवत 
'पद' की परिभाषा के अनुसार पदाधिकार में भागीदार है वे नागरिक हें । यह 

नागरिक की सम्यकतम परिभाषा है, तथा जो इस नाम से अभिहित होते हैँ उनके 
लिये सवसे अधिक उपयुक्त हे 


परन्तु हमकों यह बात भी ध्यान से नहीं भुछा देनी चाहिये कि उन वस्तुओ मे, 
जिनके आधारभत तत्वों में प्रकारगत और गणगत भेद होता है, (त्था जिन आधारभूत 
तत्त्वो में से एक प्रथम, दूसरा द्वितीय और तीसरा तृत्ं।य इत्यादि होता है), जब इस 
प्रकार के सबध की दृष्टि से उन पर विचार किया जाता है, तव या तो कुछ भी सवेगत 
सामान्य तत्त्व नही मिलता अथवा यदि मिलता भी है तो बहुत ही स्वल्प अथवा नगण्य । 
(नागरिकता के विभिन्न आवारभत्त तत्त्व विभिन्न राष्ट्र-व्यवस्थाएँ है ) यह घासन-विधान 
या राष्ट्र-व्यवस्थाएँ परस्पर एक दूसरे से प्रकारत (एवं गुणत ) भिन्न होती है, और इनमें 
से कुछ स्पप्टतया प्रथम (उत्तम) बौर अन्य अवम (अथम )होती हू । इनमें से वह, जो 
सदोप और विकृत्त होती है, अनिवार्यत उनकी अपेक्षा अवम होती है जो निर्दोष 
है, (और विकृत्त से हमारा आणय क्‍या है यह आगे चलकर वतलाया जायगा ।) 
अत प्रत्येक गासन-विधान के प्रकार के अनुसार नागरिक भी अवधच्यमेव एक दूसरे से 
भिन्न होते है, एवं हमारी (नागरिक की ) परिभाषा जनतत्न (रशप्ट्र) में निवास करने- 
वादे नागरिक के लिप सबसे अधिक उपयुवत है। अन्य प्रकार के शासन-विधानों 
में निवास करनेवाले नागरिकों के लिये इसका उपयवत्त होना सभव हो सकता है । 
पर अनिवार्य नही । उदाहरण के ल्लिये कुछ राप्ट्री के शासन-विवानो मे जनता के अधि- 
कंगर को स्वीकार ही नही किया गया है ,उनसे परिपद की निमभित चैठऊे नी नही होनी 
वेबल यदा कदा विशेष आत्ञान छाडा बैठक हो जाया करती हैं , तथा ब्यवहारों 
(मुकदमो ) वा निर्णय भी यो ही विभागश बॉटकर कर दिया जाता है। जैसे कि 
लार्वदायमीन्‌ में ठेको के मुकदमो को सरपच्र लोग आपने में वाट लेते है बौर प्रत्येक 
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सरपच अलग अलरूग उनका निर्णय कर देता है, स्थविर-परिषद्‌ मानव-हत्या के मामलो 
को निर्णय करने के लिये ले लेती हैँ, इसी प्रकार अन्य मामलो का निर्णय कोई अन्य 
अधिकारी करते है । बहुत कुछ इसी प्रकार की पद्धति कार्खेदौन्‌ (कार्थेज ) में भी प्रचलित 
है, जहाँ अधिकारियों के अनेक मडलो को सभी प्रकार के विवादों के निर्णय करने 
का अधिकार प्राप्त है । 


शासन-व्यवस्था में प्रकारों की विभिन्नता से उत्पन्न इस कठिनाई को हाँघने के 
लिये हमारी परिभापा का सशोधन किया जा सकता है। हमको इस पर ध्यान 
देना है कि जनतत्र से भिन्न इन अन्य व्यवस्थाओं में जनपरिषद्‌ के सदस्य और 
न्‍्यायाघीश अपने पद पर अनिद्िितत अवधि तक आहरूढ नही रहते, प्रत्युत सुनिदिष्ट 
और सीमित समय तक ही उस पर नियत रहते है । सुनिदिष्ट कालावधि तक 
पदारूढ रहनेवाले इन अधिकारियो में से बहुतो को अथवा कुछ ही को सब विपयो पर 
अथवा कुछ ही विषयो पर विचार करने या निर्णय करने का नागरिक का अधिकार 
इन शासन-व्यवस्थाओ में प्राप्त रहता है । (इस प्रकार) नागरिक कौन है यह वात इस 
विवेचन से स्पष्ट हो गई। जो व्यक्ति किसी राष्ट्र के विचार-परिपद्‌ अथवा 
न्‍्याय-परिपद्‌ सवधी शासन में भागीदार होने के अधिकार का (निश्चित अथवा 
अनिश्चित अवधि तक) उपभोग करता है वह हमारे द्वारा उसका नागरिक कहा 
गया है, और तगर उपर्युक्त प्रकार के नागरिको का ऐसा समूह है जिसको संख्या 
आत्मनिर्भज्रतापूर्ण जीवन की सत्ता के लिये पर्याप्त हो । 

व्प्पाशयो 

१ आदि से लेकर अन्त तक सारे ग्रीक राजनीतिक चिन्तन की दृष्टि नगर पर 
हो केन्द्रित रही । उनका नगर ही उनका राष्ट्र था और नगर से अधिक व्यापक और 
बडे राष्ट्र की कल्पना वे नहीं कर सके । परीकलेप्‌ इत्यादि कुछ उदार नेताओं और 
अलेक्ज़ाण्डर जैसे विजेताओ ने इस दिश्या में जो यत्न किये उनमें स्थायी सफलता प्राप्त 
नहीं हो सकी और अन्ततोगत्वा यह सीमित एबं सकुचित दृष्टिकोण ही ग्रीक जगत्‌ 
की समाप्ति का कारण बना। अतएब अरिस्तू की राजनीति में सर्वत्र राष्ट्र के लिये 
पीलिस और राष्ट्रविघान के लिये 'पोलितेइदया' शब्द का प्रयोग हुआ है। 

२ सघात के लिये मूल ग्रीक में “सिन्यैतौन” (स० सस्थान) शब्द आता है। 


यह शब्द अरिस्तू को दाशनिक शव्दावलो के अन्तगंत है। सघात दो प्रकार के होते हे 
एक सावयव (0722770) और दूसरा निरवयव ( 2287०8 2९ )। सावयव 
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सघात में अवयव और अवयवी अथवा अंग और अगी का संबंध पाया जाता हैं पर निरवयव 

संघात विभिन्न भागों का समह अथवा ढेर मात्र होता है । नगर सावयव प्रकार फा 
सघात है । इसके अतिरिक्त सावयव संघात में शासक और शासित तत्त्वों का भी भेद 
पाया जाता है। निरवयव सघात में ऐसी कोई विशेषता नहीं पाई जाती, वह तो अपने 
भागो का संयुक्त समह मात्र होता है । 


३० क्योकि अरिस्तू के अनुशोीरून को पद्धति ही यह है कि अवयवी के स्वरूप 
(५८४/७॥८) को समझने के पूर्व उसके अवयवो के स्वरूप को समझना चाहिये । 
प्रथम पुस्तक के आरभ में ही उसने इस पद्धति का अनुसरण करने की प्रतिज्ञा की है। 
पर वहाँ उसने नगर के विशलेपणात्मक और विकासात्मक दोनो स्वरूपो का विवेचन 
किया हे और यहाँ केवल विश्लेषणात्मक रूप का। अरिस्तू के मत में किसी भी चस्तु 
का स्वस्प उसके चरम विकास से जाना जा सकता है ओर अवयदी के स्वरूप को 
समझ्नत्ते के लिये अवयवों का ज्ञान आवश्यक हांता हे। मनृप्यो का चरम विकास 
नगर में ही सभव है, क्योकि मनुष्य सामाजिक अथवा नागरिक प्राणी ह और नगर का 
स्वरूप समझने के लिये नागरिकों के स्वरूप को समझना आवश्यक हैं। अतएवं मानव 
भर नगर के स्वरूप का विवेचन दो परस्पर सबद्ध किन्तु भिन्न ग्रयो में हुआ हे जिनके 
नाम ऐंथिक्स ओर पीलिटिक्स है। अरिस्तू के सामाजिक और राजनीतिक विचारों 
के व्यापक ज्ञान के लिये इन दोनों का अध्ययन अपेक्षित हें । 


४. जिस नगर-राष्ट्र की जंसी व्यवस्था (एकराद्तत्र, श्रेष्ठजनतंत्र, घनिकत्तन्न, 


जनतंत्र, तानाशाही ) होती है, उसके अनुसार वंसी ही उसके नागरिक की परिभाषा 
भी होती है 


५. नगर की व्यवस्था में कुछ अधिकारी ऐसे होते है जो कार्यकर मडल >:८८०(७८) 
में अन्तर्भुवत होते हूँ और अन्य ऐसे होते है जो विचार-विमर्श करने और न्याय करने के 
लिये नियुवत होते हे। आजकल को परिभाषा में इनको विधानमडरू (॥,८889ए7८) 
और न्यायकर मण्डल ([एकाटाशआए) के अन्तर्गत समझा जा सकता है। अरिस्तू 
का फहना है कि यह समझता भूल है कि फेवल कार्यकर मडल के लोगो को ही शासना- 
घिकार प्राप्त हैं । उसके मत्त में अन्य लोगो को किसी विशज्ञेष दिज्ञा में उनसे ऊँचा 
घासनाधिकार प्राप्त है । 

मूलमें अपरिच्टिन्न के लिये जाओरिस्तॉस शब्द आाया है जिसका अर्थ 
'सीमारेसारह्ति/” अयपा अनिब्चित होता हूँ । 
७ यहाँ लेसक नागरिक सो ऐसी परिभापा को खोज में है जो सब नाग्रिफ 
लिये छाग हो । पर इस विपय में फदिनाई है कि फिसी भी राष्ट्र की नागरिकता 
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का आधारभूत तत्त्व है उसकी शासन-व्यवस्था और यह शासन-व्यवस्था सर्वत्र एक प्रकार 
की है नहीं । किसी नगर-राष्ट्र में उत्तम प्रकार की व्यवस्था है, किसी में द्वितोय प्रकार 
की ओर अन्य किसी में तीसरे चौथे इत्यादि प्रकार की । ऐसी परिस्थिति में यदि नाग- 
रिक की ऐसी परिभाषा की खोज करें जो सर्वत्र सब राष्ट्रो के नागरिकों के लिये एक 
समान लागू हो तो इस छार्ते की पूर्ति के लिये यह आवश्यक है कि सभी राष्ट्रो के नाग- 
रिको में कुछ समान तत्व पाया जाना चाहिये । पर जब इस समान तत्त्व की खोज करते 
हें तो पता चलता है कि या तो ऐसा आघारभूत समान तत्त्व है ही नहीं और यवि है भी 
तो उसकी मात्रा नगण्य के बराबर है। इससे नागरिक की परिभाषा खोज निकालने 
का फाये लगभग असभव जंसा हो जाता है। 

८ इस प्रकार सीमा बाँधने का फारण उपयुक्त टिप्पणी से स्पष्ट है। परले 
सिरे की धनिकतत्र व्यवस्था के नागरिक और चरम कोटि फी जनतत्रनात्मक पद्धति के 
नागरिक में किसी समान तत्त्व के उपलब्ध होने की सभावना नहीं है। शायद एक ही 
बात उन सबसमें समान है कि वे सब मानव हें। 

९ विभिन्न नगरों और विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओ फे उदाहरणो के 
द्वारा उपयुक्त टिप्पणियों के बिचारों को ही स्पष्ट किया गया है। परिषदों की बेठको 
का नियमित प्रकार से न होना इसी बात को सूचित करता है कि नागरिको को शासन- 
कार्य में कोई अधिकार प्राप्त नहों है । लाकंदायमोन्‌ और फार्खेदोन्‌ की व्यवस्थाओ 
का वर्णन किया जा चुका है। 

१० मनुष्य का सच्चा स्वरूप क्‍या है ? अरिस्तू फे मत में इस प्रइन का उत्तर 
(जैसा टि० ३ में फहा गया है) यह होगा कि जब हम मनुष्य का पूर्ण विकास देख लेंगे 
तब उसके स्वरूप को ठीक-ठोक समझ सकेंगे, इसके पूर्व नहीं । तब दूसरा प्रइन यह उठता 
है कि मनुष्य का पूर्ण विकास कब सभव है ? इसका उत्तर अरिस्तू ने नगर की परिभाषा 
फे द्वारा दिया है। उत्तम प्रकार फी व्यवस्था वाले एव पर्याप्त जनसख्यावाले नगर में 
ही मनुष्य के स्वरूप का पूर्ण विकास सभव है। 


द््‌ 


नागरिकता की प्राप्ति 


व्यावहारिक दृष्टि से नागरिक की परिभाषा सामान्यतया इस प्रकार को गई है 
कि वह एक ऐसा व्यक्ति है जिसके माता-पिता दोनो ही---न कि केवल कोई एक--- 
नागरिक हो (अर्थात्‌ जो नागरिक माता-पिता की सन्‍्तान हो) , अन्य लोग इस शर्तें 
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को और भी पीछे ले जाने पर--दो-तीन या इससे भी अधिक पितामहो की पीटियो 
तक सोज करने पर--जोर देते है । इस सक्षिप्त व्यावहारिक और जनसावारण को 
समझ में आ जानेवाली चलताऊ परिभाषा पर कुछ लोग यह आपत्ति उठाते हैँ कि 
यह तीसरी अथवा चौथी पीढी का पूर्वज नागरिक स्वय किस प्रकार नागरिक वना ? 
लिऔन्तिनी के गौगियास' ने कुछ त्तो इस कठिनाई के अनुभव से और कुछ व्यगपूर्वक 
कहा है कि जिस प्रकार ओखलियाँ वह वस्तुएँ हैं जो ओखली वनानेवाले शिल्पियों के 
द्वारा बनाई जाती हैं, इसी प्रकार लारिस्सा' के नागरिक वह है जो उन शिल्पियो ( अर्थात्‌ 
व्यरिस्सा के सार्वजनिक शासको ) के द्वारा बनाये जाते है जिनका व्यापार छारिस्सा 
के नागरिको का निर्माण करना है। पर (पहले के नागरिक पूर्वज के विपय में प्रच्न 
उठाने का कोई कारण ही नहीं है, क्योकि) समस्या विलुकुल सरल है। यदि अपने 
समय में वे हमारी परिभाषा की भावना के अनुसार जासन-कार्य में भागीदार रहे तो 
निश्चयमेव नागरिक थे । जो लोग किसी नगर के आदिम निवासी अथवा संस्थापक 
हो उनके लिए नागरिक पिता से अथवा नागरिक माता से उत्पन्न होने की अहंता की 
माँग करना स्पप्टतया असभव है। 


परन्तु स्यात्‌ इससे भी अधिक गभीर कठिनाई का सामना उन लोगों के विपय 
में करना पडता है जो कास्ति के पथ्चात्‌ विधान में परिवर्तन होने पर नागरिक बनाये 
जाते हैं , जिस प्रकार तानाणाहो के निर्वासन के पच्चात्‌ अ्थेन्स में वलेडस्थनेस' 
के द्वारा बनाये गये थे । उसने बहुत से विदेशियों को तथा दासवर्ग के विदेशी प्रवासियो 
की कवीलो मे सम्मिलित्त कर लिया था। ऐसे अवसरो पर इस वात का सग्यय नहीं उठता 
कि कौन नागरिक है, प्रत्यत इस वात का सशय पैदा होता है कि जो व्यकिति नागरिक 
हे उसको नागरिक होना चाहिये या नहीं ” फिर इससे भी आगे चलकर यह सथपर 
उत्पन्न होगा कि वह व्यक्ति जिसको न्‍्यायत नागरिक नहीं होना चाहिये क्या वास्तव 
में नागरिक हो सकता है और क्या जअनचित और असत्‌ दोनों एक ही वात नहीं ह 
(उसका समाधान सरल है।) यह तो स्पप्टतया प्रतीत होता है कि अनेक पदारूद व्यक्ति 
ऐसे हैं जिनकझा पदाधिकारी होना उचित नहीं है, पर तो भी हम उनको प्रदाधिकारी 
तो कहने ही है, यद्यपि हम यह नहीं वहते कि उनका ऐसा होना उचित है । (यही 
वात नागरिक के पन्न में भी लाग होती है) , उसकी परिनापा भी विसी प्रफार वा 
शासन करनेवबाल्या (पदाधिकारी ) की गई है--अतएव, जैसा कि हम कह चके है, वह 
व्यदिति जो इस प्रकार के (न्याय अथवा निबम-निर्माण सवधी) शासन-कार्य में भाग 
डेता है नागन्कि है। इससे बह स्परट हो जाता हैं कि जिनको यह अधियार च्यन्ति 
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के उपरान्त विधान वदलने पर प्राप्त हुआ है एव जिनके विपय में उपर्युवत सदेह उत्पन्न 
हो गया है, उनको भी नागरिक कहा जाना चाहिये | 


ट्प्पिणियों 


१ गोगियास्‌ (लगभग ई० पु० ४८५ से ३७५ ई० पृ०) सिसिली से लिऔन्तिनी 
स्थान का रहनेवाला सौफिस्ट और बक्‍ता था। उसकी ववतृत्वकला सें अभिव्यक्ित 
फा सोन्दर्य और प्रभावोत्पादकता प्राप्त होती है पर उतनी युक्तिसम्पन्नता नही 
मिलती । ई० पु० ४२७ में वह अपने नगर के दृतमडल के साथ अथेस में आया 
ओर उसकी बकक्‍तृता का अथेस निवासियों पर गहरा प्रभाव पडा। इसके पश्चात्‌ 
उसने समग्र प्लोक-जगत्‌ की यात्रा की एवं उसके सुदीर्ध जीवन की समाप्ति 
लारिस्सा नामक स्थान में हुई। प्लातोत ने गौगियास्‌” नाम का एक सबाद 
लिखा है और उसमें ऐसा भाव प्रकट किया है कि सॉक्रातेस भी गौगियास्‌ के 


प्रति सम्मान का भाव रखता था । 


२ लारिस्सा अथवा लरीौसा प्राचीन काल में कई एक ग्रीक नगरियो का नाम था । 
पता नहीं कि यहाँ किस नगरी की ओर सकेत है। सम्भवतया यहाँ के शासनाधिकारी 
विदेशियों को नागरिकता का अधिकार प्रदान किया करते थे। स्वय गौगियास्‌ वहाँ 
वृद्धावस्था में एक विदेशी के रूप में ही पहुँचा था। 


३ बलंइस्थैनेस, मेगावलेस और अगरिस्ते का पुत्र था। अथेस के तानाशाह 
हिष्पियास का पतन हो जाने के पदचात घनी लोगों ने शासन को हस्तगत 
करने के लिये आन्दोलन आरम्भ किया । तब क्लंइस्थेनेस ने जनतत्र के पक्ष 
छा समर्थन किया और अन्य पक्षो को परास्त कर दिया। उसने पुराने सविधान 
में क्रान्तिकारी परिवर्तनों का प्रवर्तत किया । उसके सविधान की विशेषताओ के 
लिये “अथेस का सविधान” देखिये। 


४ क्रान्ति के पश्चात्‌ जिन विदेशियो ओर दासो को नागरिकता प्रदान की गई 
उन में से छुछ अवश्य ऐसे रहे होगे जो न्‍्यायत नागरिक होने की योग्यता नहीं रखते 
होगे। प्रश्न यह उठता है क्‍या ऐसे लोगो को नागरिक मानना चाहिये था नही ? 
अरिस्तू का विचार है कि जिस व्यक्ति को कानून की दृष्टि से नागरिक मान लिया गया 
उसको चेसा ही मानकर उसके साथ व्यवहार करना चाहिये। 


अरिस्तू थी राजनीति 
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परन्तु उनका नागरिक होना न्यायानुकूल है अथवा नहीं, यह एक ऐसा प्रध्न 
जो पूर्वोक्त विवाद के साथ सवद्ध है। इस विवाद से जो समस्या उत्पन्न होती ह 
वह यह रिछ् बय करना है कि अमुक कार्य राष्ट्र का कार्य माना जा सकता है अथवा नहीं ” 
उदाहरण-स्वरूप हम ऐसे घनिकतत्र जथवा तानाणाही के प्रसंग को ले सकते हूँ जो 
जनतत्र के रुप मे बदल गई है । ऐसे अवसरो पर उपयकक्‍त प्रग्न उपस्थित होता है । 
ऐसी परिस्थिति में लोग अपने ठहरावों और दागित्वों को पूरा करने मे आनाकानी करते 
हैं और यह युक्त प्रस्नुत करते हैँ कि उनका ठहराव तो तानागाह के साथ हुआ था न 
कि राष्ट्र के साथ। उनकी सम्मति में कुछ राप्ट्रत्यवस्थाएँ (केवल) वल के आधार पर 
आश्रित होती है, सर्वसावारण की भलाई के लिए नही होती (अनएवं ऐसी व्यवस्थाओं 
के कार्य राष्ट्र के कार्य नही हो सकते क्योकि राष्ट्र तो स्वभावत ही सबके हिल के कार्य 
करता है) । पर यह युक्ति तो दुधारी तलवार के समान है, और जनतन्न के विपय 
में भी समान भाव से लागू होती है, क्योकि जनतत्रात्मक व्यवस्था भी तो (वल) हिसा 
के आधार पर स्थापित हो सकनी है , तव तो जनतत्र-पद्धति के शासन के कार्य नी 
उसी प्रकार राष्ट्र के कार्य नहीं होगे जिस ध्रकार धनिकत्तत्र व्यवस्था अथवा तानाशाह 
व्यवस्था के---न उनसे कम न ज्यादा। ऐसा रूगता है कि यहाँ जो समस्या उठाई 
गई है उसका एक और अधिक दूरगामी प्रब्न से निकट का सवध है और वह प्रय्न यह है 
कि हमको किस सिद्धाल्त के आधार पर यह कहना चाहिये कि अमृऊ राष्ट्र जैसा था 
बसा ही वना हुआ है अथवा (इसके विपरीत) यह राष्ट्र अब वह नहीं रहा अन्य हो गया । 


केवल पिसी नगर के स्थान और निवासियों की दृष्टि से ही इस समस्या का विचार 
करना बहूत ही ऊपरी दृष्टि मे विचार करना होगा, वयोकि नगर की भूमि और जनसख्या 
तो दो अथवा जधिक भागों में विभयत हो सकती है और नगर ये कुछ निवासी एक स्थान 
पर बसे हो सकते है और कुछ इसने पर (किन्तु रिसा होने पर भी नगर की अनन्यता 
नप्द नहीं हो सकती ।) तो भी एस समस्या (कौर इसके समावान ) यी कपेक्षाकृत 
सरल ही मानना चाहिये , हमको उस ब्रिपय मे यह ध्यान नपना चाहियि कि नगर 
(पीह्स) घद्द का प्रयोग अनेक अर्था में क्ोता है एप यह दाल ध्यान में रखने से 
उपर्यय्त समस्या वा हद सरतता से हो जापगा । 


नर अरिस्तू की राजनीति 


इसी प्रकार इससे आगे एक ही स्थान पर निवास करनेवाले मनुष्यो के विपय 
में भी यह प्रश्न उठता है कि इस प्रकार बसे हुए मनुष्यो को कब ( --किस अवस्था 
में) एक नगर माना जा सकता है (अर्थात्‌ भौमिक एकता से परे और उसके अतिरिक्त 
नगर को वास्तविक एकता का आधार कया है )। नगर की प्राचीर तो निश्चय ही 
इसका आधार नहीं हो सकती । समग्र पैलौपौनेसॉस' को प्राचीरो से परिवेष्टित 
करना सभव है (पर क्या वह ऐसा करने से एक नगर हो जायगा ? ) स्यात्‌ वाबिलोन' 
को गणना इस प्रकार की नगरियो से हो सकती है, और वे सब नगरियाँ भी इसी प्रकार 
की होगी जिनका घेरा नगर की अपेक्षा इतना बडा हो जिसमें पूरी जाति" समा सकती 
हो । बाबिलोन्‌ के विपय में कहा जाता है कि उसके जीत लिये जाने के तीन दिन 
के पश्चात्‌ तक जनता के एक भाग को इस घटना का पता नहीं चला था । किन्तु 
इस (नगर के आकार और एकता की ) कठिनाई का विवेचन तो किसी अन्य अवसर के 
लिए स्थगित कर देना अधिक सुविधाजनक होगा । पर नगर के आकार को, तथा इस 
प्रघनन को (कि किसी नगर में एक जाति का निवास हो या अनेको का) निर्धारित 
करना राजनीतिज्ञ का ऐसा कतंव्य है जिसको उसे भुला नही देना चाहिये । 


और फिर एक भ्रदइन यह भी है कि यद्यपि (वृद्ध) नगर-निवासी नित्य मरते रहते 
हैँ और नये नित्य जन्म-ग्रहण करते रहते हैं, तथापि जब तक निवासियो की जाति तथा 
उनके रहने का स्थान पूर्ववत्‌ वही रहें तब तक क्या वह एक ही (नगर-) राष्ट्र रहेगा , 
ठीक जैसे कि यद्यपि नदी की धारा में जल बहता और पुन” आता रहता है तथापि नदी 
को वही एक कहा और समझा जाता है ? अथवा क्‍या इसके विपरीत हमको यह कहना 
चाहिये कि मनुष्यो का प्रवाह तो नदी के समान वही रहता है, पर नगर वदल सकता है ” 
यदि नगर सचमुच ही (साझेदारी पर आश्रित ) एक समाज' है, उन नागरिको की साझे- 
दारी है जो किसी एक विघान-व्यवस्था के अनुसार सघटित (एकत्रित) होते हैँ, अतएव 
जव राष्ट्र-व्यवस्था के प्रकारान्तरित हो जाने पर वह पूवपिक्षा भिन्न हो जाती है, तब 
तो अवश्यमेव यह समझा जा सकता है कि राष्ट्र भी वही पहलेवाला राष्ट्र नही रहेगा, 
और यह ठीक उसी प्रकार से होता है जिस प्रकार कौमेदी का गायक-मडल त्रागेदी 
के गायक-मडल से भिन्न कहा जाता है, यद्यपि दोनो मडलो के घटक वहुधा वही एक होते 
हैं । जो वात गायक-मडलो के विपय में ठीक है वही अन्य सव सघो और सघातो के 
विपय में सामान्यतया सत्य है । किसी भी सघात के घटक तत्त्वों के सघटन में प्रकार- 
भेद होने पर सघात ही बदल जाता है। उदाहरणाथर्थ एक ही स्व॒र-सगति में यदि दौरियन्‌ 
पद्धति के स्थान पर फ्रीगियन्‌ पद्धति का उपयोग किया जाय तो हम उसको पूवपिक्षा 
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बदली हुई कहेगे । यदि यह बात ठीक हो तो यह स्पप्ट है कि राष्ट्र की एकता 
और अनन्यता निर्वारित करने की कसौटी उसकी विधान-वयवस्था है। किसी नगर में 
निवास करनेवालो की जाति चाहे वही रहे और चाहे वदल जाय तो भी वह एक ही 
नाम से अभिहित हो भी सकता है और नहीं भी (क्योंकि निवासियों की जाति इस 
विपय में कोई कसौटी नही है।) पर जब व्यवस्था-परिवर्तेन के कारण राष्ट्र वदल जाय 
तब अपने ठहरावो को पूरा करना उचित है अथवा अनुचित यह एक पृथक प्रच्न है । 


टिप्पणियां 


प्रस्तुत खड में अरिस्तू ने राष्ट्र की एकता का जटिल प्रश्न उठाया है और 
अन्तिम निर्णय यह दिया है कि राष्ट्र की एकता का आधार उसकी भूमि और निवासियों 
की एकता नही है, प्रत्युत उसकी शासन-व्यवस्था की एकता है। शासन-व्यवस्था अथवा 
संविधान वहो रहे तो भूमि और जनता को स्थिति कैसी भी क्यो न हो राष्ट्र ( ->नगर- 
राष्ट्र) की एकता अक्षण्ण बनी रहती है एव यदि शासन-पद्धति बदल जाय तो भौमिक 
और जनता की एकता ज्यो की त्यो रहने पर भी राष्ट्र का रूप बदल जाता है। यह 
स्मरण रखना आश्वयक है कि अरिस्तु जो कुछ भी फह रहा है वह ग्रीक जगत के इतिहास 
के अनुभव के आधार पर कह रहा है। उसके समय में इस सबंध में दो विरोधी मत 
प्रचलित थे, एक यह कि राष्ट्र का स्वरूप स्थिर और स्थायी है तथा दूसरा यह कि राष्ट्र 
का स्वरूप परिवर्तेनशील है। इन दोनो के मध्यमार्ग को अरिस्तु ने स्वीकार किया है । 
पर यह सब विचार आधुनिक जगत के विशारूकाय राप्ट्रो के सबध में कोई अर्थ नही 
रफ़्ते। इसके अतिरिक्त हमारे आदर्श भी इन विचारो की सकुचित्तता को स्पष्ट 
सिद्ध कर देते हे। ग्रीक जगत के छोटे छोटे स्वतन्न नगरो की पद्धति “यत्र विद 
भवत्येकनीडम्‌ वाले आदर के समक्ष एक परिहास की चात प्रतीत होती है । पर इतना 
सापेक्ष्य सत्य अरिस्तु के इस विचार में अवश्य स्वीकार करना होगा कि शासन-पद्धत्ति 
फा प्रभाव जनता के चरित्र पर एक सीमा तक पडता अवश्य है इसोलियें महाभारतकार 
ने यह स्वीकार किया था कि “राजा कालस्य कारणम । इसके विपरीत हमारे अपने 
देश का ही उदाहरण हे । यद्यपि अपने सुदीघ इतिहास में भारतवर्ष ने शासन-पद्धतियों 
के न जाने कितने परिवर्तन देखे है और उनसे होनेवाले जनता के स्वभाव के परिवर्तनो 
का भी अनुभव किया हे पर तो भी भारत की राष्ट्रीय एकता शताब्दियों ही में नहीं 
सहब्राव्दियो तक में अमर बनी रही है । इसमें तनिक नी सन्देह नहीं कि यदि अरिस्त 
ने इतिहास फे इन अन्य उदाहरणो की जानकारी प्राप्त की होती तो वह अवच्य ही अपना 
मत-परियर्तन कर देता । 


र्र्‌डे झअरिस्तू की राजनोति 


१ यह एक व्यावहारिक समस्या है । हमारे समय में यह समस्या रूसी छाल ऋान्ति 
के पद्चात्‌ उत्पन्न हुई थी। इसका समाधान विविध राष्ट्र विविध प्रकार से कर सकते 
हे परन्तु प्राय राष्ट्र पूर्व की व्यवस्था के दायित्वों को अगीकार करना ही उचित समझते 
है। अय्ेस की ई० पू० ४०४ की जनतत्री सरकार ने अपने पूर्व की “तीस तानाशाहों” 
की सरकार के दायित्वो को पूर्णतया स्वीकार किया था। 


२ राष्ट्र और सरकार फी अभिन्नता का प्रन्‍्न भी काफी उलझा हुआ है! यदि 
कोई यह कहे कि राष्ट्र को सरकार से अभिन्न तभी माना जा सकता है जब कि सरकार 
के कार्य राष्ट्र को भलाई के लिये हो तो इस विषय में सर्वेदा दो मत रहते है। शासना- 
रूढ़ सरकारें सर्वत्र राष्ट्रहित की दृह्ई दिया करती हे और उनके विरोधी सर्वदा उनके 
इस दावे का खडन किया करते हे । पर अन्ततोगत्वा इसका निर्णय जनता के स्नेह और 
विद्रोह के रूप में होता है जो किसी व्यवस्था के हितकारीपन को उसका लगातार समर्थन 
ओर उसके राष्ट्रहेबष फो उसके विरोध द्वारा प्रकट किया करती हे । 


३ यवि नगर फा अर्थ हम एक स्थान पर बसी हुई बस्ती मानें तो जो नगर 
एक से अधिक स्थानों पर बसा होगा वहु एक नगर नहीं कहलायेगा। पर यदि एकता 
से हमारा तात्पयें सामाजिक तथा राजनीतिक एकता में आबद्ध जनता से हो तो चाहे 
ऐसी जनता एक से अधिक स्थानों पर भी क्यों न बसी हो वह एक नगर ही कहलायेंगी । 
प्राचीन यूतान में कुछ नगर ऐसे थे जो एक से अधिक स्थानों पर बसे हुए थे। 
उदाहरणार्थ मान्तीनेह्या ऐसा ही नगर था। 


४ आधुनिक युग में तो यह बात अत्यधिक सत्य हो गई है। प्राचीर और परिखा 
तो क्‍्मा अब तो उत्तुग पवत और अगाघ सागर भी राष्ट्रों को पृथक करने में असमर्थ है । 


५ पेलोपीनेसॉस्‌ के अन्तर्गत आगोौसू, छाकौनिया, मेसेनिया, एलिस, अ्षया 
एवं आर्कादिया इत्यादि अनेक नगर-राष्ट्र बसे हुए थे जो सारे भूखण्ड को एक प्राचीर 
से आवेष्टित कर देने पर भी एक नहीं हो सकते थे । 


६ वाबिलोन (या बाबुल) नगर फारस की खाडी से ऊपर यूफझातेस नदी के तट 
पर स्थित था। प्राचीन काल में यह एक बहुत बडा नगर था । 


७ जाति ओर राष्ट्र के अन्तर को स्पष्टतथा समझने के लिये यह बात ध्यान में 
रखना उचित होगा कि प्राय यूनान में स्वतत्न नागरिकों के रूप मे एक सात्र हेलेनेंस 
जाति के लोग वसे हुए थे पर उनके नगर-राष्ट्रो की सख्या सैकड़ों सक पहुँचती थी। 
अरिस्तू के फकघन का आद्य यह है कि यदि सब नगरो के ग्रीक लोग एक स्थान पर बसा 
दिये जाते पर उनकी श्ासन-पद्ध तियों पृथक्‌ पृथक रहुतों तो भी वे एक नगर नहीं 
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कहलाते यद्यपि उन सब को जाति एक ही होती । जाति के लिये मूल में गेनांस” 
शब्द का प्रयोग किया गया है जो सस्क्ृत के 'जन' शब्द का सजातीय है। 

८. नगर के आकार का प्रइत अरिस्तु ने पुस्तक ७ खड ४ में पुन. उठाया है। 
परन्तु इतना स्पष्ट है कि उसके मत में बहुत बड़े नगरो में एकता अनन्यता का निर्वाह 
होना कठिन है। 

९ समाज के लिये मूल में “कीइनोनिया” शब्द का प्रयोग किया गया है तथा 
अग्रेज़ी में इसका अनुवाद ८0॥र/)प070ए अथवा 35502८%9007 बाब्द से किया 
गया है । 

१०. कौमेदी -- सुखान्त नाटक अथवा प्रहसन । त्रागेंदी -- दु खान्त अथवा 
गम्भीरतापूर्ण नाटक। प्राचीन ग्रीक नाटकों के अभिनय में नाटक-पात्रों के अतिरिचत 
गायकमडल (खोरस) भी होता था। इस गायक-मंडल के व्यवित प्राय दोनो प्रकार के 
नाठको में वही रहते थे पर नाटक के विधान के भेद से उनके अभिनय में स्पष्ट अन्तर 
हो जाता था। 

११. दौरियन, फ्रोगियन्‌ और लीडियन यह तीन प्रकार की गायन-पद्वतियाँ 
प्राचीन यनान में प्रचलित थीं। यह क्रमश. (१) पौरुषपूर्ण एव गभीर (२) आवेग- 
यर्ण तथा भडकीली और (३) करुणरसपूर्ण थीं। 


४ 


अच्छा मनुष्य और अच्छा नागरिक 


उपर्यक्त विवेचन से बहुत अधिक मिलती-जुछती और निकट सवध रखनेवाली 
एक वात और भी ऐसी है जो विचारणीय है, कि क्या एक भले आदमी और नेक नागरिक 
की भलाई ("-उत्तमता, सद्वृत्ति) एक और अभिन्न है अथवा पृथक्‌ पृथक । 
यदि इस प्रज्न की ठीक ठीक खोज करनी हो तो हमको पहले नागरिक की उत्तमता 
की रूपरेखा को जानकारी प्राप्त कर लेनी चाहिये। जैसे नाविक किसी समाज 
(जहाज चलानेवाले समाज) का सदस्य (घटक) होता है इसी प्रकार नागरिक भी 
(नागरिकों के समाज का सदस्य ) होता है । इन नाविको के कार्य एक दूसरे से भिन्न 
होने के कारण वे आपस से एक दूसरे से भिन्न होते है--कोई खेवक होता है, कोई 
पथ-प्रदर्शंक' होता है, कोई पुरोद्रप्टा' और अन्य कोई इसी प्रकार अपने नाम के अनुसार 
किसी अन्य नामवाला । ऐसी अवस्था मे यह स्पष्ट है कि प्रत्येक नाविक की उत्तमता की 

रे 
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ठीक ठीक परिभाषा विशिष्ट रूप से उसी व्यक्ति से सबद्ध होगी, पर इसी प्रकार यह भी 
स्पष्ट है कि उत्तमता की एक सामान्य परिभाषा सब (नाविको) के लिये भी लागू 
होगी, क्योकि नौका-सचालन-कार्य में सुरक्षितता उन सबका कार्य है जिसके लिये उनमे 
से प्रत्येक को प्रयत्तशील होना चाहिये । यही बात नागरिको के विपय में भी लागू 
होती है, अपने अपने विशिष्ट कार्य की दृष्टि से एक दूसरे से भिन्न होते हुए भी उनमे से 
प्रत्येक का सामान्य कार्य अपने समाज का सुत्राण है, एव यह समाज (और कुछ नही ) 
उनकी शासन-व्यवस्था ही हे (जिसके आघार पर उनका समाज खडा हे) । अतएव 
नागरिक की उत्तमता (> विशेष गुण) अनिवार्यतया उस समाज-व्यवस्था की सापेक्ष्य 
होती है जिसका वह सदस्य है । और यदि शासन-व्यवस्थाओ के अनेक प्रकार हो तो 
यह स्पष्ट है कि नागरिको की कोई एक निरपेक्ष उत्तमता नही हो सकती । पर, भला 
मनुष्य हम उसको कहते हैं जो एक निरपेक्ष चरम उत्तमता से युक्त हो । इससे यह स्पप्ट 
हो गया कि यह विलकुल सभव है कि अच्छा नागरिक होते हुए भी उसके पास वह उत्तमता 
(भलाई ) न हो जिसके कारण कोई व्यक्ति भला हुआ करता है। 


यही नही, प्रत्युत श्रेप्ठ नगर-व्यवस्था के सबंध की दृष्टि से भी प्रइनो की 
उदभावना करके एवं उनके विपय में विवेचना करके हम इन्ही युक्तियो से 
प्रस्तुत समस्या पर वास्तव में दूसरे प्रकार से विचार कर सकते हैँ । यदि नगर 
के लिये पूर्णतया केवल भले आदमियो से ही घटित होना सभव न हो ओर 
फिर भी यदि प्रत्येक नागरिक का कतंव्य यह हो कि वह अपने व्यापार को भल प्रकार 
से करे, यदि अपने व्यापार को भले प्रकार करने में ही उसकी उत्तमता निहित हो 
(जैसा कि होना ही चाहिये) तो क्योकि सव नागरिको का एक समान होना असभव 
हे (उनके व्यापार ओर उनकी क्षमता भिन्न होती है ), अच्छे मनुप्य की उत्तमता 
(+5अच्छाई, भलाई ) और अच्छे नागरिक की उत्तमता से अभिन्न (अनन्य) नही 
हो सकती । अच्छे नागरिक की भलाई (उत्तमता) तो सभी नागरिको में समान भाव 
से होनी ही चाहिये---क्योकि केवल इसी विशेषता के आधार पर कोई नगर अनिवार्ये- 
तया श्रेप्ठ (आदर्श ) नगर हो सकता हे । परन्तु उन सबमे अच्छे मनुप्य की भलाई 
तब तक सभवतया नही पाई जा सकती जब तक हम यह मान न ले कि अच्छे नगर के 
नागरिक होने से उनको अच्छा मनुप्य भी होना चाहिये ही । 


और फिर यह भी विचारणीय हे कि राष्ट्र असदृश तत्त्वो से सघटित हे । ठीक 
जैसे सजीव प्राणी प्राण (जीव) और शरीर से मिलकर वनता हे, जिस प्रकार जीव के 
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घटक तत्त्व विवेक और कामचाएं हूँ, जिस प्रकार गृहस्थी पति और पत्नी से मिलकर 
बनती है, सम्पत्ति स्वामी और दास से घटित होती है, इसी प्रकार राष्ट्र भी पृथक पृथक 
असदृश तत्त्वों मे मिलकर बनता है जिनमें न केवल ऊपर कहे हुए तत्त्व सम्मिलित होते 
है प्रत्युत इन्ही के समान अन्य ठत्त्व भी होते हैं । अतएव निश्चयमेव सब नागरिको को 
अच्छाई इसी प्रकार एक नही हो सकती जिस प्रकार (त्रागेदी के ) खोरम्‌ (नृत्य-मडली ) 
के नायक और उसके पार्श्वस्थ नतेक के गुण एक नही हो सकते । इन विचारों से यह 
स्पप्ट है कि अच्छे नागरिक की भछाई और नेक मनुष्य को भलाई यह दोनो एक ही 
चीज नही हैं ! 


प्र फिर भी यह प्रश्न हो सकता है कि क्‍या कुछ थोडे से भी ऐसे उदाहरण नही 
हो सकते जिनमे अच्छे नागरिक और भले आदमी की भलाई में अभिन्नता हो ?” 
इस प्रश्न के उत्तर में हम कहते हैं कि हम एक अच्छे शासक को भला और बुद्धिमान्‌ 
व्यक्ति कहते हैँ और राजनयिक के विपय मे हम चाहते हँ कि उसको चतुर होना 
चाहिये । कुछ लोगो का कहना तो सचम॒च यहाँ तक है कि शासक की तो शिक्षा ही, 
प्रारभ से और प्रकार की (अन्य साधारण लोगो की शिक्षा से भिन्न प्रकार की ) होनी 
चाहिये , और यह वात तो देखी भी जाती है कि राजाओं के लडकों को घुडसवारी 
और युद्धकला की शिक्षा दी जाती है। इसी के अनुसार यूरीपिदेस्‌ ने कहा है-- 


“नही दिखावा मुझे चाहिये, किन्तु राषप्ट्र-हितकारी कार्य ।”' 


जिससे भासक की विजश्ञेप प्रकार की शिक्षा होनी चाहिये, यह आशय घ्वनित होता है । 
तो यदि अच्छे शासक की भलाई वही हो जो अच्छे मनष्य की होती है, और यह भी मान 
ले कि गासित व्यक्ति नागरिक भी होता है, तो यही निष्कर्ष निकलता है कि अच्छे 
नागरिक और अच्छे मनुप्य के गुण (>-भलाइयाँ) निविशेष भाव से सर्वत्र एक ही 
नहीं हो सकते, यद्यपि कुछ विशेय अवस्थाओं में (जब कि नागरिक शासन-कार्य कर 
रहा हो ) ऐसा हो सकता है | सामान्य नागरिक की भलाई शासक की भलाई से अभिन्न 
नहीं होती, स्थात्‌ इसी कारण इयासोन्‌ ' ने कहा था “यदि मै स्वेच्छाचारी शासक न 
होऊं तो भूखा जैसा अनुभव करूँ, जिससे उसका आशय यह था कि वह एक साधारण 
(गासित-प्रजा ) जन के समान जीवन व्यतीत करना नही जानता था । 


किन्तु दूसरी ओर शासन करने और शासित होने की दुहरी योग्यता के कारण 
मनप्यो की प्रणसा की जाती है, एवं भले प्रकार जासन करने और शासित होने को 
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दुहरी योग्यता उत्तम ( --सिद्ध ) नागरिक का गुण माना जाता हे। यदि अच्छे 
मनुप्य की भलाई उसका एक प्रकार का शासन करना हो तथा अच्छे नागरिक की 
अच्छाई दोनो (शासन करना ओर शासित होना ) माने तो दोनो की यह दोनो भलाइयाँ 
एक समान प्रशसनीय नहीं मानी जा सकती । 


क्योकि कभी कभी यह मान लिया जाता हे कि शासक ओर शासित दोनो को 
पृथक पृथक वाते सीखनी चाहिये न कि एक अभिन्न वात, किन्तु नागरिक को (जो कि 
शासक और शासित दोनो होता है) दोनो बाते सीखनी चाहिये ओर दोनो में ही भागी- 
दार भी होना चाहिये, तव तो आगे जो विवेचन का मार्ग होना हे, वह स्पष्ट ही प्रतीत 
होने लगता है । एक शासन का प्रकार वह हे जिसको प्रभुशासन ' कहते है, इससे 
हमारा अभिप्राय उस शासन से हे जिसका सवध नीच टहल से है । यहा शासक को 
इन (नीच टहल के ) कार्यो को करना नहीं जानना चाहिये, पत्युत शासितो की क्षमता 
का इन कार्यो में उपयोग करना जानना चाहिये, वास्तव में प्रथम प्रकार का ज्ञान 
(अर्थात्‌ टहल-चाकरी का ज्ञान ) तो निरा बेंधुआपन होगा । बँधुए दासो की स्थिति के 
अनेको रूप होते हैं क्योकि निक्ृष्ट प्रकार की सेवाएँ भी (जिनका किया जाना आववध्यक 
होता हे) अनेको प्रकार की होती हू । इन अनेक प्रकार की सेवाओ में से एक वह है 
जो हाथो से कार्य करनेवाले शिल्पियो के द्वारा की जाती हे, जो (जैसा कि उनका नाम 
सूचित करता हे) अपने हाथो के परिश्रम से अपनी जीविका चलाते हैँ, निचली कोटि 
के दस्तकार भी इसी वर्ग में सम्मिलित माने जाते हैं । यही कारण हे कि कुछ (नगर-) 
राष्ट्रों में प्राचीन काल में अतिगामी जनतत्र की स्थापना के पूर्वे श्रमिकों को शासन-कार्य 
में भाग नही मिलता था । निश्चय ही भले आदमियो, राजनयिको ओर नेक नागरिकों 
को उपर्युक्त प्रकार से (स्वामी से दास के समान शासित होनेवाले ) निम्न लोगों के 
काम, यदा कदा अपने उपयोग के प्रयोजन को छोडकर, नहीं सीसने चाहिये , यदि 
वे अपने निजी प्रयोजन के लिये ऐसा कभी करते है तो ऐसी दशा में प्रभु ओर दास 
के सवध का कोई प्रश्न ही उत्दन्न नही होता । 


पर (इस उपर्युक्त शासन के अतिरिक्त) एक अन्य प्रकार का शासन ओर भी ह 
जो शासक द्वारा उन व्यक्तियो पर चलाया जाता हे जो जन्मना (शासक के ) समान 
होते हैं ओर स्वतत्र होते हैं । इस प्रकार के शासन को नागरिक द्रासन कहते हैं तथा 
इसको शासक को ठीक इसी प्रकार शासित होकर एव आज्ञाकारी बनकर सीखना 
चाहिये जिस प्रकार अच्वागोही सेनाध्यक्ष होना दूसरे अब्वारोही सेनाव्यक्ष के शासव 


अरिस्तू को राजनीति हक 


में रहकर, अथवा पदाति-सेनाध्यक्ष बनना दूसरे पदाति-सेनाध्यक्ष के शासन में रहकर, 
उससे निचले पद पर रहकर एवं उससे पहले और भी छोटे पद पर, रहकर सीखा 
जाता है । इसीलिए यह वडी सुन्दर उक्ति है कि “जिसने पहले भरे प्रकार शासित 
होना नहीं सीखा वह अच्छा जासक भी नहीं ही सकता । इस (प्रकार की शासन- 
पद्धत्ति) में शासक और शासित दोनो के गुण (अथवा उत्तमता ) अवश्य एक दूसरे से 
पृथक होते हैँ पर तो भी अच्छे नागरिक को शासन करने और जासित होने के लिये 
उपयुक्त ज्ञान और क्षमता दोनों को रखना चाहिये तथा नागरिक की उत्तमता का 
लक्षण भी, " (आासक और गामित) दोनो की दृष्टियो से स्वतत्न व्यवितयों पर किये 
जानेदाले शासन का ज्ञान” ही है । 


(इतने विवेचन के पथ्चात्‌ अब हम अपने प्रकृत प्र*्न को लेते है ।) अच्छे मनुप्य 
को भी (अच्छे नागरिक के समान ) दोनो ही दृष्टिकोणो से ज्ञान की आवश्यकता होगी । 
यदि शासक का सयम और न्याय, (शासित के सयम और न्याय से ) भिन्न पकार के 
हो वयोकि जासित कितु स्वतत्र व्यक्ति का सयम और च्याय भी (गासक के संयम और 
न्याय से ) भिन्न प्रकार के होते हैं तव तो यह स्पप्ट है कि अच्छे मनुष्य का सदगुण-- 
उदाहरणार्थ उसका न्‍्याय--एक ही प्रकार का नहीं होगा। स्पप्टतया ही उस 
(सदगुण अथवा भलाई) में प्रकार-बहुरूता'' होगी, एक प्रकार उसको शासक का 
कार्य करने के योग्य तथा दूसरा उसको विधेय अथवा भामित होने के योग्य वनानेवालूग 
होगा । तथा गण के यह प्रकार ठीक इसी तरह एक दूसरे से भिन्न होगे जिस प्रकार 
पुरुष का सयम और साहस स्त्री के सयम और साहस से भिन्न होता है । क्योंकि, यदि 
किसी पुर्प में उतना ही साहस हो जितना किसी साहसी नारी में होता है तो वह पुरुष 
भीरु समझा जायगा, ओर यदि किसी स्त्री की शिप्टता (अथवा विनयशीलता ) किसी 
भले आदमी से अधिक न हो तो वह वाचाल (अथवा चचला) समझी जायगी , और 
गृहस्थी में तो वास्तव में ही पुरुष और स्त्री की कार्य-व्यवस्था एक दूसरे से पुथक्‌ होती 
है क्योंकि पुरुष का कार्य है योग (आवच्यक सामग्री को जुटाना) और स्त्री का कार्य है 
लेम (अर्थात्‌ सग्रह की रक्षा) । 


पे 


शासक का एक मात्र विशिष्ट गुण है व्यावहारिक वुद्धिमत्ता । अन्य जेप सब 
(संयम, न्‍्याय और साहस आदि) सदगुणों के विपय में ऐसा प्रतीत होता है, वे सव 
आसक और जासित दोनो में समानरूप से पाये जाने चाहिये। (जासित) प्रजाजनो 
का विश्िप्ट गुण यह व्यावहारिक वुद्धिमत्ता निच्चयमेव नहीं है, प्रत्युत सत्सम्मति हैं । 
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शासित की उपमा बीन वनानेवाले से दी जा सकती है एव शासक बीन बजानेवाले के 
समान होते है । ' 


इन (उपर्युक्त विचारो) से यह स्पष्ट हो जाता है कि अच्छे आदमी और नेक 
नागरिक के गुण एक ही होते हैँ अथवा भिन्न, अथवा (यो कहिये ) किस अर्थ में समान 
होते हैं और किस अर्थ में भिन्न । 


टठिप्परियों 


१ मूल में भलाई” के स्थान पर “अरेते” शब्द का प्रयोग हुआ है। यह दब्द 
ग्रोक भाषा में बडा महत्त्वपूर्ण शब्द है। होमर्‌ की भाषा में इसका अर्थ वीरता अथवा 
पोरुष होता था। आगे चल्‍रूकर इसका अर्थ “भलाई” और 5त्तमता' इत्यादि हो 
गया। दाशंनिकों ने इसका प्रयोग लक्षण के अर्थ में भी किया है। सॉकातेस फा सिद्धान्त 
था सब प्रकार फी भलाइया 5क हैँ। यह भलाइयो फी एकता का सिद्धान्त अरिस्तृू 
को मान्य नहीं था। यहाँ पर उसने सॉकातेस्‌ के मत का विरोध छरते हुए यह प्रतिपादन 
किया है कि भले नागरिक की भलराई उसके राष्ट्र के सविधान अथवा शासन-पद्धति 
की सापेक्ष्य होती है अतएवं यह आवश्यक नहीं कि भले आदमी की भलाई और भले 
नागरिक की भलाई एक एव अभिन्न हों। 

२ ३ यूनानिरयों की नौकाओ में कर्णघार के लिये 'कोबर्‌नेतेस्‌” शब्द आया है । 
इसका अनुवाद “पयप्रदर्शक किया गया है ॥ इसके अतिरिक्त एक दूसरा व्यक्ति और 
होता था जो नौकाशीर्ष पर खडा रहता था और जिस दिशा में नौका चलती होती थी 
उस दिश्ञा में वह दूर तक दृष्टि रखते हुए 'कर्णघार” को साकेतिक सूचनाएँ दिया करता 
था। इसके लिये मूल में 'प्रोह्दरियस्‌ शब्द आया है जिम्तका अनुवाद 'पुरोदृष्टा” शब्द 
फे द्वारा किया गया है। 

४ यदि साधारण शासन-व्यवस्थाओ के दृष्टिकोण को एक ओर रखकर आदर 
अथवा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था की दृष्टि से भी प्रस्तुत प्रश्न पर विचार किया जाय तब भी 
हम इसी निष्कर्थ पर पहुंचेंगे कि श्रेष्ठ नगर के अच्छे नागरिक और भले मनुष्य की भलाई 
एक और अभिन्न नहीं हो सकती । 

५ राष्ट्र के असदश तत्त्यो से सघटित होने फे कारण प्रत्येक तत्त्व की उत्तमता 
अयदा भराई भो एक-सी नहीं हो सकती । अतएवं भले नागरिक तो वे इस भलाई 
की विविघता को लेकर भी हो ही सकते हे पर यदि थे भले आदमी हो तो यह 
विविधता उनमें नहीं होनी चाहिये क्योंकि सब भले आदमियो की भलाई तो एक हो 
प्रकार की होनी चाहिये। 
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६ यूनानी नाटकों में मुख्य कथावस्तु के अभिनय करनेवाले पात्रों के अतिरिक्त 
एक नुत्यमडली भी होती थी और इसका एक चेंत होता था। मूलत. तो यह नृत्य- 
मण्डली ही यूनानी नाटक को जननी हे। पर कालान्तर में इसके गर्भ से उत्पन्न हुए 
नाटको ने मुख्य स्थान ग्रहण कर लिया और नृत्यमंडली का स्थान गौण हो गया। 
वत्तंमान लेखक अरिस्तू के काव्यक्षास्त्र (पोएटिक्स) का एक सस्करण मूल प्रीक पाठ 
ओर हिन्दी तया सस्‍्कृत अनुबाद सहित प्रस्तुत कर रहा है जिसकी विस्तृत भूमिका में 
दन बिययों का व्योरेवार विवेचन किया जायगा। यहाँ इतना ही पर्याप्त है कि नृत्य- 
सडलोी का नेता तथा उसके साथ नृत्य करनेचालूा अन्य कोई नर्तेक एक ही मण्डलो के 
घटक होते हुए भो एक सीमा तक एक दूसरे से व्यापारतः भिन्न होते हैं । इसी प्रकार 
नागरिक एक ही नगर के घटक होते हुए भी व्यापारत. परस्पर एक दूसरे से भिन्न होते 
हैं, अतएवं उनकी भलाइयाँ भी भिन्न होती ह। 

७. उपर्युक्त "वीं टिप्पणी से यह स्पष्ट है कि सब नागरिक भले नागरिक हो सकते 
ढू पर सब चागरिक भले आदमी नहीं हो सकते । अब दूसरा प्रश्न यह उठता है कि 
क्या थोड़े नागरिक भी भले आदमी नहीं हो सकते ? अरिस्तु इस प्रदन का उत्तर 
विस्तृत विवेचन के पश्चात्‌ हाँ में देता है। उसका कहना है कि आदर शासन-पद्धति 
के अन्तर्गत रहनेवाला अच्छा नागरिक ऐसा व्यक्सि हो सकता है कि जिसमें अच्छे नाग- 
रिक और अच्छे अद्वमी को भलाइयाँ पाई जा सकतो हे । आदर्श शासन-पद्धत्ति में प्रत्येक 
नागरिक पर्यायश शासक और इशसित होता है। शासक के रूप में उससें आचरण- 
कौशल होना आवश्यक है जो अच्छे व्यक्ति का रूक्षण है और शासित प्रजाजन के 
रूप में उसनें एक अच्छे नागरिक की उत्तमता होनी चाहिये । इस प्रकार ऐसे व्यक्ति 
के प्रसंग में अच्छे मनृष्य को उत्तमता और अच्छे नागरिक की उत्तमता दोनो एक 
हो जाती हैं। पर इस सुवर्गतयोग के घटित होने दे लिये आदर्श शासन-व्यवस्था को 
स्थायना आवश्यक हैँ । 


८ चतुर के लिये भूल में “फ्रोनिमास्‌” शब्द का प्रयोग हुआ है। इस झब्द का 
आघार है एक दूसरा शब्द “फ्रौनेसिस्‌” जिसका अर्थ है आचार-कौशरू जिसको गीता कौ 
भाजा सें हम पूर्ण योग भी कह रूकते हे क्योकि कर्मों के ठोक करने को ही तो योग कहा 
गया ह। योग करमूंसु कौधरूम” यो० २॥५०॥ 


९ यह एंक्तियाँ यूरीपिदेस के एओलॉस नामक विल॒प्त नाटक में से उद्धत की गई 
हैं। रुृभवतया यह बात राजा एओलॉस ने अपने पुत्रो के स्ंद सें कही है १ 
१०. (३)यासोन्‌ थेसालिया के फेराये नगर का अधिनायक यथा। उसने अपनी 


चतुरता से थेसालिया के सब नगरो का सघ बनाया और तत्पशचात्‌ उसका विचार 


२३० अरिस्तू की राजनीति 


शासित की उपमा बीन वनानेवाले से दी जा सकती है एव शासक वीन बजानेवाले के 
समान होते है ।' 


इन (उपर्युक्त विचारो) से यह स्पष्ट हो जाता है कि अच्छे आदमी और नेक 
नागरिक के गुण एक ही होते हैँ अथवा भिन्न, अथवा (यो कहिये) किस अर्थ मे समान 
होते हैं और किस अथ में भिन्न । 


टिप्परिएयों 


अरले' 


१ सूल में भलाई के स्थान पर “अरेते” शब्द का प्रयोग हुआ है। यह शब्द 
ग्रीक भाषा में बडा महत्त्वपूर्ण शब्द है। होमर्‌ की भाषा में इसका अर्थ वीरता अथया 
पोरुष होता था। आगे चलकर इसका अर्थ “भलाई” और उत्तमता' इत्यादि हो 
गया। दाशंनिको ने इसका प्रयोग लक्षण के अर्थ में भो किया है। सॉक्रातेस्‌ फा सिद्धान्त 
था सब प्रकार की भलाइयों एक हे। यह भलाइयों फी एकता का सिद्धान्त अरिस्तृ 
को मान्य नहीं था। यहाँ पर उसने सॉक्रातेस के मत का विरोध करते हुए यह प्रतिपादन 
किया है कि भले नागरिक फी भलाई उसके राष्ट्र के त्विधान अथवा शासन-पद्धति 
को सापेक्ष्य होती है मतएबं यह्‌ आवश्यक नहीं कि भले आदमी फी भलाई और भले 
नागरिक की भलाई एक एवं अभिन्न हो। 

२ ३ यूनानियो की नौकाओ में कर्णघार के लिये “कोबेर॒नेतेस” शब्द आया है । 
इसका अनुवाद “पयप्रदर्शक किया गया है । इसके अतिरिक्त एक दूसरा व्यक्ति और 
होता था जो नौकाशीष पर खडा रहता था और जिस दिशा में नौका चलती होती थी 
उस दिशा में वह दूर तक दृष्टि रखते हुए 'कर्णधार” को साकेतिक सूचनाएँ दिया करता 
था। इसके लिये मूल में “प्रोदरियरत्‌” शब्द आया है जिप्तका अनुवाद “पुरोदृष्ठा” शब्द 
के द्वारा किया गया है । 

४ यदि साधारण शासन-व्यवस्थाओ के दृष्टिकोण को एक ओर रखकर आदर 
अथवा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था की दृष्टि से भी प्रस्तुत प्रश्न पर विचार किया जाय तब भी 
हम इसी निष्कं पर पहुंचेंगे कि श्रेष्ठ नगर के अच्छे नागरिक और भले मनुष्य की भलाई 
एक और अभिन्न नहीं हो सकती । 

५ राष्ट्र के असदृश तत्त्तो से सघटित होने के कारण प्रत्येक तत््व की उत्तमता 
अयवा भलाई भी एक-सी नहीं हो सकती । अतएवं भले नागरिक तो वे इस भलाई 
की विधिघता को लेकर भी हो हो सकते हे पर यदि वे भले आदमो हो तो यह 
विविधता उनमें नहो होनो चाहिये क्योकि सब भले आदमियों की भ्रलाई तो एक हो 
प्रकार की होनी चाहिये । 
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६- यूनाली नाटको में मुख्य कयावस्तु के अभिनय करनेवाले पात्रों के अतिरिक्त 
एक नृत्यमडली भी होती थो और इसका एक नेता होता था। मूलत. तो यह नृत्य- 
सण्डली हो यूनानी नाटक को जननी है। पर कालान्तर सें इसके गर्भ से उत्पन्न हुए 
नाटको ने मुख्य स्थान ग्रहण कर लिया और नृत्यमडली का स्थान गौण हो गया। 
वत्तंमान लेखक अरिस्तू के काव्यज्ञास्त्र (पोएटिक्स) का एक सस्करण मूल ग्रीक पाठ 
ओर हिन्दी तया ससस्‍्क्ृत अनुवाद सहित प्रस्तुत कर रहा है जिसकी विस्तृत भूमिका में 
इन विययो का व्योरेवार विवेचन किया जायगा। यहाँ इतना ही पर्याप्त है कि नृत्य- 
सडली का नेता तथा उसके साथ नृत्य करनेवाल्‍ा अन्य कोई नर्तक एक ही मण्डलो के 
घटक होते हुए भो एक सीमा तक एक दूसरे से व्यापारतः भिन्न होते हे । इसी प्रकार 
नागरिक एक ही नगर के घटक होते हुए भी व्यापारत परस्पर एक दूसरे से भिन्न होते 
हैँ, अतएवं उनकी भलूइयाँ भी भिन्न होती हे । 

७ उपयुक्त ५वीं टिप्पणी से यह स्पष्ट है कि सब नागरिक भले नागरिक हो सकते 
हैं पर सब नागरिक भले आदमी नहीं हो सकते । अब दूसरा प्रइदन यह उठता है कि 
क्या थोड़े नागरिक भी भेले आदमी नहीं हो सकते ? अरिस्तू इस प्रदन का उत्तर 
विस्तृत विवेचन के पश्चात्‌ हाँ' में देता है। उसका फहना है कि आदर्श झासन-पद्धति 
के अन्तर्गत रहनेवाला अच्छा नागरिक ऐसा ब्यकित हो सकता है कि जिसमें अच्छे नाग- 
रिक और अच्छे अद्वमी को भलाइयाँ पाई जा सकती हे । आदर्श शासन-पद्ध ति में प्रत्येक 
नागरिक पर्यायश शासक और ज्ञासित होता है। शासक के रूप में उसमें आचरण- 
कौशल होना आवश्यक है जो अच्छे व्यक्ति का लक्षण है और शासित प्रजाजन के 
रूप में उसने एक अच्छे नागरिक की उत्तमता होनी चाहिये । इस प्रकार ऐसे व्यक्ति 
के प्रसम॒ में अच्छे सनुष्प की उत्तमता और अच्छे नागरिक की उत्तमता दोनो एक 
हो जाती हे। पर इस सुवर्णसंयोग के घटित होने के लिये आदर्श शासन-व्यवस्था की 
स्थायना दावश्यक है । 


८ चतुर के लिये मूल में 'फ्रौनिममॉर्‌” शब्द का प्रयोग हुआ है। इस शब्द का 
आधार है एक दूसरा शब्द “फ्ौनेसिस्‌” जिसका अर्थ है आचार-कौशल जिसको गीता की 
भागा में हम पूर्ण योग भी कह सकते हे क्योकि कर्मो के ठीक करने को ही तो योग कहा 
गया है। “योग करूंसु कौज्लूम” यो० २॥५० ॥ 

९ यह पक्तियाँ यूरीपिदेस के एओलॉस्‌ नामक विल॒प्त माठक में से उद्धृत की गई 
हैं। >भवतया यह बात राजा एगोलॉस ने अपने पुत्रो के संबंद में कही है । 

१० (इ)यासोन्‌ थेसालिया के फेरादे नगर का अधिनायक था। उसने अपनी 
चतुरता से थेसालिया के सब नगरो का सूघ बनाया और तत्पदचात्‌ उसका विचार 


२३२ अरिस्तू की राजनीति 
फारस के विरुद्ध अभियान करने का था और इसी उद्देश्य से उसने एक जहाज़ी बेडे 
के निर्माण का कार्य आरभ कर दिया था। इसी बीच में उसने अत्यन्त कुशलता से 
थेबेस्‌ और स्पार्टा के पारस्परिक युद्ध में थेबेस्‌ का साथ देकर स्पार्टा की शक्ति को क्षोण 
कर दिया। स्पार्टा की पराजय के उपरान्त उसने थमी पिलाए के दरें को हस्तगत 
कर लिया। इसके उपरान्त वह अपनी शक्ित के प्रदर्शन के लिये तैयारी कर रहा था 
कि एक दिन वह अपने न्यायाधिकरण में ७ युवर्कों हरा मार डाला गया। यह युवक 
अपनी प्रार्थना उसके समक्ष उपस्थित करने के बहाने उसके पास पहूँच गये ओर वहां 
उसको समाप्त कर डाला । यह घटना ई० पृु० ३७० की है । 


११ अच्छा व्यक्ति आत्मसयम हारा अपनी इच्छाओं पर शासन करता है एव 
आचरण सबधो समस्याएं उत्पन्न होने पर बुृद्धिमत्तापूर्वक उनका शमन करता है। 
यह सब अच्छे शासक के लक्षण हे । 

१२ स्वामी का दास पर शासन प्रभुशासन कहलाता है। 

१३ शासक और श्ञासित की शिक्षा के सबध में दो मत प्रचलित थे--(१) 
शासक और दासित की शिक्षा एक दूसरे से बिलकुल भिन्न होनी चाहिये। (२) 
नागरिक को शासक ओर शासित दोनों ही के लिये उपयोगी बातें सीखनी चाहिये 
क्योकि नागरिक अशत शासक ओर शासित दोनो ही होता है। अरिस्तू्‌ के मत में 
शासक नागरिक फो दासो और निक्षष्ट कोटि के दस्तकारो की विद्याओ को नहीं सीखना 
चाहिये । दूसरी ओर जहाँ तक स्वतत्र नागरिको का सबध है वहाँ तक शासक और 
शासितो को एक दूसरे की विद्या अवश्य सीखनी चाहिये । अरिस्तू ने जो सेनिक पदा- 
घिकारियों की शिक्षा का उदाहरण दिया है उसका उद्देश्य यही है कि शासित व्यक्ति 
क्रमश अपने से ऊँचे पदाधिकारियो से शिक्षा प्राप्त करते हुए उच्च से उच्चतर शासक 
पद पर पहुँचता जाता है। 


१४ यूनानी भाषा में “जरंते” के अन्तर्गत भलाई के चार विशिष्ट गुणों का समा- 
वेश होता था--(१) सयम, (२) न्याय, (३) साहस, और (४) डइुद्धिमत्ता। 
अरिस्तू ने इन गुणो का क्रमश उल्लेख किया है। 

१५ आरभ में अरिस्तू ने भले मनृष्य की भलाई को एक-रस माना था पर अब 
उसको उसमें प्रकार भेद स्वीकार करना पडा है। अच्छे सनुष्य की भलाई का एफ प्रकार 
उसके शासकरूप से तथा दूसरा प्रकार उसके शासित होनेवाले रूप से सबध रखने 
वाला है । 

१६ सब उपमाओ के समान यह उपमा भी सीमित समानता की द्योतक है। 
शासक और बीन बजानेवाले की समानता तो समझ में आने योग्य है पर शासित प्रजाजन 
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है 


किस प्रकार बीन बनानेवालो के समान है यह समझ में आना सरल नहीं है। स्यात्‌ 
अरिस्तू का आशय यह रहा हो कि शासित नागरिक उन परिस्थितियो को जन्म देते 
है जिनमें शासक को अपनी व्यावहारिक बुद्धिमत्ता को प्रदर्शित करने का अवसर प्राप्त 
होता है । 

वि० अच्छा मनुष्य और अच्छा नागरिक किस सीमा तक एक समान होता है यह 
विषय कुछ उलझा हुआ है। स्वय अरिस्तू का यह्‌ विचार है कि नगर का व्किस सानव 
के स्वरूप के ही विकास का परिणाम है--वही परिवार, एव ग्राम इत्यादि की भूमिकाओ 
में विकसित होता हुआ नगर का नागरिक बना है और आज तो यहाँ तक कह सकते 
हैं कि विश्व का नागरिक बना है। अच्छा मनुष्य और अच्छा नागरिक दोनो ही अच्छाई 
से युक्त होते हैं पर उनकी अच्छाइयाँ विभिन्न प्रकार की होती है । सामान्यतया इन 
अच्छाइयो का विरोध छिपा ही रहता है पर जब नगर-प्रेम और देश्षप्रेमस तथा सत 
(सत्य प्रेम ) से उत्कट विरोध उत्पन्न हो जाता है तो यह विरोध स्पष्ट सामने आता है 
वारेन हेस्टिड्र सु और सी एफ. एण्ड्र्रज्ञ के दो उदाहरण इस विरोध को स्पष्ट करने 
के लिये पर्याप्त है। वारेन हेस्टिद्ध[स्‌ पर जो अभिषयोग चलाया गया था उसके आरोप 
सच्चे थे पर इज्भलेण्ड के सर्वोच्च न्‍्यायारूय ने उसको राष्ट्र का हितसाधक समझ- 
कर--अर्थात्‌ अच्छे नागरिक होने का प्रमाणपत्र देकर--सब आरोपो से मुक्त कर 
दिया। सी एफ एण्ड्यूज़ को भारत का पक्ष लेकर अनेक बार अपने सहनागरिकों के 
विद्वेष का भाजन बनना पडा होगा, वह अग्नेज्ञी राष्ट्र के नागरिक की दृष्टि से उतने 
अच्छे नहीं समझे गये होगें। देखा जाय तो अभी तक इस दिशा में मानव का विकास 
पूर्णता को नहीं पहुचा है। आज भी शक्तिशाली राष्ट्रो तक को मानव की निरपेक्ष 
भलाई एक सोमा तक ही सह्य है चाहे कहने को सभी सर्वच्चि भलाई का ठेकेदार 
होने की घोषणा करते है । यही फारण है कि इतिहास के पथ पर सुकरात, ईसा, अन्षागहम 
लिकन और गाघी की हत्याओ के दृश्य भी दिखलाई पड़ते है । जिस दित उपनिषद्‌ 
के ऋषियों को कल्पना साकार होगी और सारा विदव 'एक-नीड” हो जायेगा तब 
स्पात्‌ अच्छा नागरिक और भला आदमी एक ही भाव के द्योतक हो सकेंगे । जब तक 
ऐसा नही होगा तब तक अरिस्तू के विचार के अनुसार अच्छा नागरिक वह होगा जो 
अपने नगर के सविधान का पालक होगा और अच्छा मनुष्य सभव है अच्छा नागरिक 
न भी हो । इसके साय ही हमको यह भी स्वीकार करना चाहिये कि जब तक मानव की 
निरपेक्ष अच्छाई और नागरिक की अच्छाई में अद्देत को स्थापना नहीं होती 
तब तक मानव का विकास पूर्णता को नहीं पहुँच सकता । जिस दिन यह विकास 
पूर्णता को पहुँच जायेगा उसी दिन सच्ची राजनीति और स्थायी विश्ववश्ञान्ति 
संभव होगी । 
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2 
नागरिक कौन ” 


नागरिक के सबब में अभी एक और कठिन समस्या (प्रश्न) शेप है , अर्थात्‌ 
क्या सच्चा नागरिक वही है जिसको शासनाधिकार में भाग प्राप्त है अथवा निम्नश्रेणी 
के श्रमिक जन भी नागरिको की कोटि में आते हैं ” यदि वे लोग भी जो कि 
शासनाधिकार में भागीदार नही हैँ नागरिक समझे जायेगे तो प्रत्येक नागरिक में यह 
(शासन करने और शासित होने का ) गुण नही पाया जा सकता, जो कि अच्छे नागरिक 
का गुण है । दूसरी ओर यदि यह (निम्न श्रेणी के लोग ) नागरिक न कहलायें तो फिर 
इनको राप्ट्र के किस भाग का स्थान प्राप्त होना चाहिये ? वे न तो अधिवसित विदेशी 
है और न परदेसी हैं, (तो फिर वे किस वर्ग में हैँ ? )वे किस वर्ग के है यह कहना कठिन 
है, पर क्या हम यह नहीं कह सकते कि इस कठिनाई को मानने मे कोई मूढता की बात 
नही है। यदि निम्न श्रेणी के लोग उपर्युक्त वर्गों में सबन्निविप्ट नही किये जा सकते 
तो इसी प्रकार दास और दासता से मुक्त लोग भी उन वर्गो में सम्मिलित नही किये 
जा सकते । सच तो यह है कि हम उन सबको नागरिको के मध्य में नही गिन सकते 
(जो यद्यपि नगर के वास्तविक घटक नही हैं तो भी ) जिनके बिना नगर, नगर नही 
रहेगा । इसी प्रकार बच्चे भी (यद्यपि लगभग नागरिक होते है ) तथापि वय प्राप्त 
मनृप्यो की बरावरी के नागरिक नही हो सकते । वय प्राप्त व्यक्ति ही पूर्ण नागरिक 
टोते है, परन्तु बच्चे वय प्राप्त न होने के कारण एक विशिष्ट अर्थ में, एक विशिष्ट मान्यता 
के आधार पर नागरिक होते हँ---अर्थात्‌ ऐसे नागरिक होते हैँ जिनका विकास पूर्णता 
को नही पहुँचा है । पुरातन काल में कुछ नगर ऐसे थे जिनमें यह श्रमिक वर्ग के लोग 
दास अथवा विदेशी हुआ करते थे, और इसीलिए अब भी उनमे बहुत से लोग ऐसे ही 
हैं । श्रेप्ठ राप्ट्रव्यवस्था तो इन लोगो को नागरिक बनायेगी नही । परन्तु जिन नगर- 
शप्ट्रो मे इनको नागरिक बनाया जायेगा उनमें हमारी नागरिक के गुण की परिभाषा 
सब नागरिको के लिये लागू नही होगी, और न केवल स्वतत्र जनो के लिये ही लागू होगी, 
प्रत्युत केवल उन व्यक्तियों के लिये छागू होगी जो अनिवार्य (यानी वाधित ) नीच- 
टहल के कार्यो से मुक्त कर दिये गये हैं । वाधित सेवा करनेवालो में से जो व्यक्तियों 
की सेवा करते है वे दास कहलाते है, तथा जो समाज की सेवा करते हैं वे निम्न कोटि 
के शिल्पी कहलाते हैं । यही विचारसरणी कुछ और आगे चलकर इन लोगों की स्थिति 
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को स्पष्ट कर देगी, और यो तो सच यह है कि जो कुछ अब तक कहा जा का है वही 
समझ लिये जाने पर सब कुछ स्पप्ट कर देगा | 


क्योकि शासन-व्यवस्थाएँ विविध प्रकार की होती हैं, मतएवं अनिवार्यतया 
नागरिको के भी विविध प्रकार होने ही चाहिये, अधिक विशेषता के साथ उन नागरिकों 
के विविध प्रकार होने चाहिये जो शासित प्रजाजन है । परिणामत शासन-व्यवस्था 
के किसी एक प्रकार में तो शिल्पी और श्रमिको का नागरिक होना आवश्यक होगा 
और अन्य किसी व्यवस्था विशेष में ऐसा होना सभच नहीं होगा । उदाहरण के लिये 
यदि व्यवस्था का प्रकार वह हो जो श्रेष्ठ जनतंत्र (अरिस्तौकऋतिके ) कहलाता है तथा 
जिसमें सम्मान (अथवा पद) सद्गुण और योग्यता के आवार पर वितरित होते 
है, तो उसमें ऐसा होना असभव होगा , क्योंकि निम्न कोटि के शिल्पी अथवा शअमभिक का 
जीवन व्यतीत करनेवाला व्यक्ति सदगुण से सवद्ध वस्तुओं का अनुसरण नही कर 
सकता । अल्प जनतन्न (>> धनिक-तत्र) के विपय में यह वात है कि गासन-कार्य में 
भागीदार होना बहुत अधिक वनवत्ता की योग्यता पर निर्मर होने के कारण कोई श्रमिक 
तो उसका नागरिक कभी हो ही नही सकता , परन्तु शिल्पी का नागरिक होना स भव 
है, क्योकि अधिकाञ जिल्‍पी लोग प्राय धनवान हो जाते हैं । तथापि थेवेस्‌ में (उस 
समय भी जब कि वहाँ वनिक-तत्र था) यह नियम था कि कोई भी व्यक्ति उस समय तक 
जासन-कार्य मे भागीदार नही हो सकता था जब तक कि हाट-वाजार के ऋ्रप-विक्रय से 
विरत हुए उसे दस वर्ष व्यतीत न हुए हो । दूसरी ओर वहुत-सी राप्ट्र-व्यवस्थाएँ 
ऐसी भी हूँ जिनमें विदेशियों तक को नागरिक बनाने का नियम पाया जाता हैं । 
उदाहरणार्थ कुछ जनतत्र-व्यवस्थाओ में नागरिक माता से उत्पन्न हुआ व्यक्ति नागरिक 
मान लिया जाता है , और वहुत से राप्ट्रो मे इसी प्रकार का नियम अवैध (जारजन्मा ) 
सन्तानों के लिये भी लागू होता है । परन्तु नागरिकता प्रदान करनेवाले नियम का 
उस प्रकार का विस्तार (अथवा शिधिलीकरण ) सामान्यतया नहीं किया जाता, तभी 
किया जाता है जब कि वैध नागरिको की कमी या अभाव होता है । परन्तु जब जनसख्या 
वढने लगती है तो थोडा थोडा करके (कठोरता वरती जाने रूगती है), प्रथम ऐसे 
माता-पिताओ की सन्‍्तान को नागरिकता से वचित कर दिया जाता है जो दास हो, 
तत्पण्चात्‌ उनको नागरिकता से पृथक्‌ कर देते है जिनकी माता नागरिक और पिता 
विदेशी होता है, और अन्त में नागरिकता का अधिकार उन्ही व्यक्तियो तक सीमित 
रह जाता है जिनके माता-पिता दोनों ही वागरिक होते है । अत इन (उपर्युक्त) 
विचारों से यह स्पप्ट हो जाता है कि नागरिको के विविध प्रकार होते हैं, एव नागरिक 
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नाम (झब्द) विशेषल्‍ूप से उन लोगो के लिये प्रयुक्त होता है जो राष्ट्र के सम्मानों 
( -- सम्मानास्पद पदों) के भागीदार होते है । इसीलिए होमेर्‌ ने अपने इलियादु 
काव्य में सम्मानशून्य व्यक्ति के वर्णन में 

“जैसे कोई सम्मानशून्य परदेसी” 


कहा है , ओर वास्तव में जो व्यवित राष्ट्र के सम्मान ओर पदाधिकार से बहिप्कृत 
हे, वह उस राष्ट्र में (बसे हुए) परदेसी के ही समान है । परन्तु जब यह पृथक्‌्करण 
(अथवा वहिप्कार) छिपाकर किया जाता है तो इसका उद्देश्य (अधिकारसम्पन्न 
लोगो द्वारा) अपने देशवासियों को धोखा दिया जाना होता है । 


“भला आदमी ओर नेक नागरिक दोनो एक होते है अथवा एक दूसरे से पृथक्‌ ? 
हस प्रश्न के सबंध में जो विवेचन किये गये हैँ उनसे यह स्पप्ट हे कि कुछ नगरराष्ट्रो 
मे वे एक ही होते है और कुछ मे वे पृथक होते हैं । तथा जब (और जिस नगर में) 
वे एक ही होते हैँ तव भी सब नागरिक भले आदमी नही होते प्रत्युत राजनीतिज्ञ 
(राजनयिक ) और सत्तारूढ व्यक्ति ही ऐसे होते है, अर्थात्‌ वे लोग ऐसे होते है जो या 
तो स्वय अकेले अथवा अन्य लोगो के साथ मिलकर सावंजनिक कार्यो का सचालन 
करते है, अथवा करने की योग्यता रखते हैं । 


टिप्पणियां 


१ अर्थात्‌ श्रमिक जो समयाभाव के कारण शासन-कार्य में भाग नहीं ले सकते । 


२ नगर में बसनेवालों को अरिस्तू दो श्रेणियों में विभकत करता है--(१) 
वे लोग जो कि नगर के राजनीतिक अथवा शासनसबधी कार्यो मे भागीदार होते ह 
ओर नागरिक कहलाते है--(२) वे लोग जो नगर के अस्तित्व के लिये---उसकी 
भौतिक और आधिक आवश्यकताओ को पृत्ति के लिये और नागरिको को उनके कतेव्य- 
पालन के लिप अवकाश प्रदान करने के लिये--परम आवश्यक हे । पर यह दूसरा 
वर्ग नागरिकता फे अधिकार नही रखता । 


३ मल में सम्मान के लिये “तिमे” शब्द का प्रयोग हुआ हे जिसका अर्थ सम्मान 
और पद (+-+ओहदा 5 ऑफिस ) दोनो ही होता है। 


४ इस पुस्तक के चौथे और पाँचवें खण्डो में अरिस्तू नें इस समस्या पर विस्तार- 
पूर्वक विचार किया है और इस विचार के मध्य में प्रश्न की स्थिति भी एक-प्तो नही रह 
सकी है। आरभ में अच्छे आदमी ओर अच्छे नागरिक की अभिन्नता अथवा पृथक्ता 
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का विचार विविध प्रकार की शासन-पद्धतियो की दृष्टि से किया गया है तथा जेसा कि 
नितान्‍्त स्वाभाविक था, निष्कर्ष यह निकला है कि अच्छा आदमी और अच्छा नागरिक 
एक दूसरे से भिन्न होते हें। इसका कारण यह हैं कि शासन-पद्धनियाँ विभिन्न प्रकार की 
होती हूं एव उनके अनुसार अच्छे नागरिक का स्वरूप भी भिन्न-भिन्न प्रकार का होगा । 
इस विभिन्नता की पटरी अच्छे आदमी की अच्छाई से बैठना संभय नहीं है। तत्‌- 
पदचात्‌ इस प्रइत पर आदहों नगर-राष्ट्र की व्यवस्था को दृष्टि से विचार किया गया 
हैं और यह निष्कर्ष निकला है कि आदर्श राष्ट्र-व्यवस्था से सब अच्छे नागरिक अच्छे 
मनुष्य से अभिन्न नहीं हो सकते, हाँ एक अच्छा नागरिक जो शासित होने की योग्यता 
के साथ ही साथ शसन करने की व्यावहारिक योग्यता भी रखता हे, अच्छे मनष्य से 
अभिन्न हो सकता है। इसी वात को यहाँ पुन दोहराया गया है। पर यह द्रष्टव्य 
है कि चतुर्थ खण्ड के आरभ में अरिस्तु ने अच्छे मन॒ष्प को अच्छाई को निरपेक्ष और 
अखंड मात्ता है पर आगे चलकर उसी में दो गुणो का समावेश क्र दिया है जिनमें से 
एक उसको सुशासित होने की और दूसरा सुशासन करने की क्षमता प्रदान करता हैं । 
यह अरिस्त का द्वृतादंत्त है । 
अरिस्तु ने ऐसी परिस्थिति की कल्पना नहीं की जिसके अनुसार प्रत्येक वागरिक 
अच्छे मनृष्य से अभिन्न हो सके । पर यदि उसकी युक्तियों का अन्त तक अनुसरण 
किया जाय तो हम इस निष्कर्ष पर पहुंचेंगे कि ऐसा होना तभी सभव होगा जबकि 
(१) सब राष्ट्रो की श्ञासत-पद्धतियाँ एक समान आदर्श हो जाय (२) प्रत्येक नाग- 
रिक भरी प्रकार शासित होने की क्षमता रखता हो और (३) प्रत्येक नागरिक 
सुशासन करने को व्यावहारिक बुद्धिमत्ता से युक्त हो । दूसरे शब्दो में हम यह कह सकते 
है कि जब सारे विदव में एक आदर शासन-पद्धति की स्थापना हो जायेगी, तथा शिक्षा 
एवं विनय की चरमोश्मति के द्वारा मानव-स्वभत्व का पूर्ण विकास हो चुकेगा तव 
प्रत्येक नागरिक भक्ता आदमी बन सकेगा । तभी सभवतया अकुशस्वरूपो स्टेट 
वास्तविक अर्थ में सूल्ले पीके पात के समान मलान होकर झड जायेगी । 


६ 
गासन-व्यवस्था, प्रकूत और विक्ृत 


«कि कार. 


इस (नागरिकता ) के प्रह्न का निर्वारण कर लेने के पण्चात्‌ अब यह देखना चाहिये 

कि नगर-व्यवस्था ( -- सविधान ) एक ही प्रकार की होती है अथवा अनेक प्रकार की । 

और यदि अनेक प्रकार की होती हो, तो वे क्या (अर्थात्‌ कौन कौन सी) है, कितनी है 
और उनमे (परस्पर) क्या अन्तर है ? 
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नगर-व्यवस्था (अथवा नगर का संविधान ) सामान्यरूपेण नगर के शासनपदो' 
का---और विशेण्तया सबसे उच्च प्रभु-पदं का सघटन है । नगर-राप्ट्र की प्रभु- 
श्वित सत्र ही शासनारूढ जनसमूह होता है। सच तो यह है कि शासनारूढ नागरिक- 
जन-समूह ही नगर-व्यवस्था (अथवा विधान) है । उदाहरण के लिये, जनतत्रात्मक 
विधान में जनसाघारण ही प्रभु होते है, दूसरी ओर इसके विपरीत अल्प जनतत्र में 
अल्पसख्यक लोग प्रभ होते है । प्रभुताप्राप्त जनसमूह के इस भेद के कारण ही तो 
हम यह कहते है कि दोनो प्रकार के विधान एक दूसरे से भिन्न है । यही वात अन्य प्रकार 
की व्यवस्थाओ के विपय में मी लागू होती है । 


सबसे प्रथम हमको यह विचार करना चाहिये कि नगर-राष्ट्र की सस्थापना का 
प्रयोजन क्या है और शासन-पद्धति के विविध प्रकार कितने है जिनके द्वारा मनुप्य और 
मनुष्यो के समाज शासित होते है । यह बात तो हम इस ग्रथ के प्रथम भाग में ही, 
गृह-शासन और प्रभु-शासन का निर्धारण करते समय कह चुके है कि मनुष्य सहज स्वभाव 
से ही पुरवासी (राजनीतिक ) प्राणी है । अतएव परस्पर एक दूसरे की सहायता की 
आवश्यकता न रखते हुए मी मनुष्य सहज-प्रवृत्ति से ही एक दूसरे के साथ (समाज में ) 
रहने के कुछ कम इच्छुक नही होते । परन्तु (इसके अतिरिक्त ) वे (सब जनता के 
संघटित नगर-समाज द्वारा) जितनी मात्रा में सुन्दर जीवन की उपलब्धि कर पाते हूँ 
उतनी ही मात्रा में समान हितो की प्रेरणा से साथ मिलकर रहने के लिये भी आक्ृप्ट 
होते है । यह (सुन्दर या शोभव जीवन ही ) समप्टिरूपेण राष्ट्र का और व्यवित का 
परम लक्ष्य (अथवा परमार्थ) है । परन्तु मनुष्य केवल जीवन (रक्षा) के लिये 
भी एक साथ मिलकर रहते हैं तथा नागरिक समाज का स्थापन और सचालन तब 
तक किया करते हूँ जब तक कि जीवन की बुराइयो का पलडा (भलाइयो के पलडे की 
अपेक्षा) बहुत अधिक नही झुक जाता, क्योकि स्यात्‌ केवल (इस प्रकार) जीवन में 
भी कुछ भलाई का अश होता ही है ।' यह एक स्पष्ट तथ्य है कि बहुत से मनुष्य जीवन 
से इतने अधिक चिपटे रहते हूँ कि वे (उसको बचाए रखने के लिये ) बहुत अधिक मात्रा 
में कप्ट सहने के इच्छुक बने रहते हैं, मानो जीवन में उनको स्वस्थ आनन्द का प्राकृतिक 
मावुय प्राप्त होता हो। 


(यह तो रही राप्ट्रों के उद्देय की विवेचना । इसके उपरान्त शासन-पद्धतियो 
के भेंदो का प्रश्न आता है ।) उन विविध प्रकार की शासन-पद्ध तियो में, (जिनकी मनुष्य 
बहुघा चर्चा किया करते हैं ), भेद वतलाना सरल काम है, और स्वय हमने ही अनैक 
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बार इन सब की अपने सार्वजनिक प्रवचनो' में विवेचना और (परिभाषा) की है। 
शासनपद्धति का एक प्रकार प्रभु-शासन है , यद्यपि वास्तव में प्राकृतिक प्रभु और 
प्राकृतिक दास दोनो का छ्वित्त एक होता है, तथापि प्रभुगासन मुख्यतया प्रभु के हित की 
दृष्टि से चलता है न कि दुर्बल (दास) के हित की दृष्टि से , दास के हित की दृष्टि 
तो स्यात्‌ प्रसगात्‌ रहती हो तो रहती हो--क्योकि दास की मृत्यु न होने से ही तो 
प्रभगासन की रक्षा सभव है। वच्चो और पत्नी पर किया जानेवाला शासन और 
सामान्यतया गृहस्थी पर किया जानेवाला शासन, जिसको हमने गृहप्रवन्ध का नाम 
दिया है, या तो प्रथमत जञञासितो की भलाई के लिये होता है अथवा शासक और शासित 
दोनो ही के समान स्वार्थों की सिद्धि के लिये । परन्तु सारत इस प्रकार का शासन 
णासितों की भलाई के लिये ही होता है, जेसा (गासनकला के अतिरिक्त ) अन्य कलाओ 
के पक्ष में भी देखा जाता है--उदाहरणार्थ आयुर्वेद और व्यायामकला को ले सकते 
है, जो सयोगात्‌ कलाविद्‌ के हित-साधन में भी प्रयुक्त हो सकती है, क्योकि शिक्षक को 
शिक्षा पानेवाले शिक्षाथियो के वर्ग मे यदाकदा सम्मिलित होने से कोई नही रोक सकता, 
ठीक इसी प्रकार जिस प्रकार कि पोतनिर्यामक सर्वदा ही एक सायात्रिक भी होता है । 
इस प्रकार व्यायाम-शिक्षक एवं निर्यामक (मुख्यत्तया) अपने शासन में रहनेवालो की 
ही भलाई पर दृष्टि रखते है , परन्तु जब वह स्वय उन्ही शासित जनो मे से एक होता 
है तो सयोगवश वह भी उस भलाई से लाभान्वित होता है, इस प्रकार पोतनिर्यामक 
साधारण यात्री भी होता है और (व्यायाम-) शिक्षक (शिक्षक रहते हुए) अपने हारा 
शिक्षा दिये जाते हुए वर्ग का घटक भी होता है । 


यही वात राजनीतिक पदो के अधिकारियो के शासन के वियय में भौ लाग होती 
है , जब राष्ट्र के विधान की सस्थापना समानता और सादृश्य के आधार पर होती है 
तो नागरिक इस वात को उचित समझते है कि वे लोग वारी बारी से पद ग्रहण करे । 
पूर्वंकाल मे तो प्राकृतिक नियम” के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति इस सिद्धान्त पर विश्वास 
करते हुए बारी वारी से पद ग्रहण किया करता था और यह मानता था कि अन्य लोग भी 
उसकी भलाई की देखभाल करने के करंव्य को इसी प्रकार अगीकार करेगे जिस प्रकार 
उसने स्वय पदारूढ होते हुए अन्य लोगो के हितो की देखभाल की थी । परन्तु आज- 
कल तो शासनपद और सावेजनिक सम्पत्ति से उपलब्ध होनेवाले लाभो के लोभ से लोग 
निरन्तर पदारूढ रहना चाहते है । ऐसी दशा है मानो शासक लोग रोगी हो एवं उनको 
स्थायी स्वास्थ्य का लाभ निरन्तर पदारूढ रहने से ही प्राप्त हो , जिस उत्साह से 
वे लोग पदो के पीछे पडे रहते है उससे तो यही मान्यता प्रकट होती है । इसका मथितार्थ 
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बिलकुल स्पप्ट है--जो राष्ट्र-व्यवस्थाएँ सर्वंसाधारण के हित को दृष्टि में रखती हूँ 
वे ही परिपूर्ण (निरपेक्ष ) न्याय की दृष्टि से ठीक सघटित हुई हैं । पर जो व्यवस्थाएं 
केवल शासकों की भलाई पर ही दृष्टि रखती हैँ वे सब दूपित व्यवस्थाएँ हँ और सरल एव 
शुद्ध व्यवस्थाओ के विक्ृत रूप है । यह विक्ृत व्यवस्थाएँ स्वैरतत्नात्मक होती है जब 
कि सच्चा नगर (-राप्ट्र) समानरूपेण स्वतत्र जनो का समाज होता है । 


ट्प्पिशिो 


१ दासनपदों के अधिकार, कर्तव्य और सीमाओ का निर्धारण करना ही तो 
शा पन-व्यवस्था का सारभूत मुख्य विषय है। 


२ प्रभुषद अर्थात्‌ सर्वशक्तिसम्पन्न पद जो अग्रेज़ी सॉवरेन (50ए८८87 ) 
कहलाता है । 


३ शासनारूढ जनसमृह के लिये मूल में 'पोलित्यूमा” शब्द फा प्रयोग किया 
गया है। इस शब्द का अर्थ है किसी नगर के समग्र स्वतत्र राजनीतिक सत्ता-प्राप्त 
नागरिकों का समूह । अन्ततोगत्वा फिसो नगर-राष्ट्र में यटी नागरिक समह सर्वे- 
वक्तिसम्पन्न होता है । 


अरिस्तू ने अपनी राजनीति सबधी रचनाओ में पौलिस एवं इससे निर्मित अनेक 
शब्दो का प्रयोग पदे पदे किया है अतएवं इन शब्दों की तालिका से परिचित होता इन 
रचनाओ को समझने के लिये आवश्यक है। (१) पोलिस > नगर, पुर, (२) 
पोलितेस्‌ - नागरिक, (३) पौलित्यूमा (पीलितेठमा) “समग्र नागरिकों का 
समर, शासनकारय, (४) पीौलितेइया -- नगर-व्यवस्था अथवा, नगर का सविधान, 
अथवा नगर-राष्ट्र का सविधान , (५) पौलितिकांस्‌-- राजनीतिज्ञ अथवा राज- 
नथिक, (६) पौलिस्तेस्‌ > नगर-सस्थापक एवं पौलितिस्मॉस -नागरिक कार्यो का 
प्रबन्ध इत्यादि । यद्यपि लिडेल और स्कॉर्ट के ग्रीक भाषा के कोश में नगर और नगर- 
शासन से सवध रखनेवाले शब्दों की तालिफा बहुत लम्बी है तथापि यहाँ पर केवल 
अधिक महत्त्वपूर्ण शब्दों का सग्रह किया गया है । 


वास्तव में आर्यभाषा परिवार का यह पुर शब्द और इसका सजातीय पौलिस 
शब्द एक अत्यन्त महत्वपुर्ण शब्द है। सस्क्ृत में भी यह शब्द ऋग्वेद के समय से लेकर 
साहित्य, र/जनीति और दर्शन में विद्येष स्थान ग्रहण किये हुए है। प्रुर, पौर, पुरुष 
(साख्यदर्शन और वेदान्त, पुरुषबसुवत) राजपुरुष ( अफसर, पुलिस का अफसर ) 
इत्यादि अनेक रूपों में पुर शब्द का परिवार हमको यत्रतत्र मिलता है। अनेक नगरो 


गाल 
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के नामो के साथ में तो यह बहुत अधिक मिलता है। उधर इसका सजातीय पौंरि 
शब्द तो आज “पोलिटिक्स” के रूप में विशवभर पर छा गया है । 


जेसा कि ऊपर कह चुके हे शासन-व्यवस्था अथवा सविधान मुख्यतया सर्वोच्च शा 
की व्यवस्था करना है। अरिस्तु का मत हैं कि जिस प्रकार की सर्वोच्चि-शरक्ति 
व्यवस्था किसी नगर में होत्यो उसी प्रकार का इासन उसे नगर में चलता है और नाएगरि 


का चरित्र भी बनता है। इसी तथ्य को महाभारत में इस प्रकार कहा है रा 
कालस्प कारणम्‌ 


४. राण्ट्र की सत्ता के दो उद्देश्य हे, एक ठो सावदीय स्वभाव की सामाजिक 
से सबद्ध है--अर्थात्‌ मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि वह समाज बनाकर रहता 
दूसरा उद्देश्य राष्ट्र की सत्ता का यह है कि राष्ट्र के द्वारा मानव के समान हित की सि 
होती है, एवं यह समान हित्त अरिस्तू के मत में अच्छे जीवन की सम्प्राप्ति है 7 
यही नागरिक-जीवन का मुख्य उद्देश्य हू। इस उद्दंदय की चरम परिणति उसो 
समझनी चाहिये जिस दिन प्रत्येक नागरिक को अच्छे जीवन की उपलरूव्धि हो, गदर 
अरिस्तु ने स्पष्टतया ऐसा कहीं फहा नहीं है। 


५ केवल जीवन सें भी भलाई का अश्ञ होता ही है इसका सबसे प्रवल प्रम 
मानव का उत्कट जीवन का प्रेम हैं। सस्कृत में तो 'जीवश्नरों भद्वशतानि पहये 
( जीवित रहता हुआ सरष्य सेकडो भलाइयो को प्राप्त करता है) यह लोको| 
ही वन गई है वल्मीकि के समय भी इस भ्रकार को लोकगाथा प्रचलित थी, ऐंसए 
सता के द्वारा हनुमान को कहे गयें निम्नलिखित इलोक से चलता है -- 


कफकल्याणी बत गाथेय लोकिकी प्रतिभाति में ॥ 

एति जीवन्तमानन्दो नर वर्षशतादपि १ वा. रा. सुन्दरकाण्ड ३३ 
अर्थात्‌ “यह लोकोक्ति, | * जीवित रहते हुए मनुप्य को सौ वर्ष सें भी (कभी न कभ 
आनन्द पा ही लेता है, मुझे अत्यन्त कल्याणमयी प्रतीत्त होती हैं ।” योगिराज़ ३ 
विन्द ने अपनी “दिव्य जीवन नामक रचना में तो सत्ता की आनन्दमयता का प्रत्िपा 
अकाट्य तर्को द्वारा किया है। पर जीवन की सुरक्षितता भी समाज में ही भली भ 
सिद्ध होती है। इस प्रकार नगर से तोन उद्देहपों की पूर्ति अरिस्तु ने मानी--( 
जीवन की घुरक्षितता, (२) सामाजिक जीवन की सम्प्राप्ति और (३)अ 
जीवन की उपलब्धि । यह उद्देश्य उत्तरोक्तर अधिक महत्त्वपूर्ण हें। 

६ अरिस्तु की रचनाओं को दो भागों में विभवत किया गया है। इनसे से « 


रचनाएं साधारण जनता के लिये प्रस्तुत की गई थीं जिनकी गोली सरल थी। ' 
रचनाएं अरिस्तु के /लीकयम्‌” नामक विद्यालय के विद्यार्थियों के लिए निर्मित हुई थ 
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इसी प्रकार का विभाजन उसके गुरु प्लातोन की रचनाओ का भी था। पर छाल की 
विचित्र गति के कारण प्लात न की सार्वजनिक रचनाएँ और अरिस्तू की विद्यार्थियों के 
लिये प्रस्तुत को गईं रचनाएँ बच गई और शेय काल फे काल में समा गई । 


७ राष्ट्र का प्राकृतिक स्वरूप अरिस्तु के मत में यही है फि प्रत्येक नागरिक बारी 
से शासन-पद को कर्तव्य-भावना से ग्रहण करे और अपनी बारी की अवधि तक द्ासितों 
के हित की साधना करे। उसको पद के प्रति आसकक्‍्ति नहीं रखनी चाहिये। जिस 
शासन-व्यवस्था मे यही दृष्टि प्रधान रहतो है वह व्यवस्था ठीक प्रकार की है। पर जिस 
व्यवस्था में पदाधिकारियो की द ष्टि शासितो की भलाई से हटकर अपने स्वार्थ की सिद्धि 
पर केन्द्रित हो जाती है वह व्यवस्था विक्वत व्यवस्था कहलाती है । विक्रृत व्यवस्था 
के अवास्तर भेदों का वर्णन आगे चलकर किया गया है । 


कि । 


शासन-व्यवस्थाओ के शुद्ध और विकृत रूप 


इन सब वातो का निर्धारण कर लेने के उपरान्त अब हमको यह विचार करके देखना 
है कि राष्ट्र-ब्यवस्थाएँ कितनी और किस किस प्रकार की होती हैं ।' प्रथम हमको 
इनके शुद्ध रूपो का ही विचार करना चाहिये, क्योकि शुद्ध शासन-व्यवस्थाओ के रूपो 
का निर्धारण हो जाने पर उनके विविघ विक्वृत रूपो का निर्धारण तो तत्काल ही हो 
जाएगा | पौलितेइया (नगर-व्यवस्था) एवं पौलित्यूमा (नगर का शासकंवगं ) 
इन दोनो गब्दों का एक ही आशय हे । नगर में शासकवर्ग ही सर्वोपरि-शक्ति 
होता है और सर्वोपरि शासक-शक्ति या तो एक व्यक्ति के हाथ मे होनी चाहिये, अथवा 
थोड़े से गिने चुने लोगो के हाथ में अथवा बहुसख्यक लोगो के हाथ में । इसके आधार 
पर यह कहा जा सकता है कि जब एक व्यक्ति, अथवा गिने चुने व्यक्ति अथवा बहुत-से 
व्यवित सर्वेसाधारण (समाज ) के हित में शासन करते है, तो जिस व्यवस्था के तत्त्वाव- 
वान में वे ऐसा करते है उसको उत्तम (-- शुद्ध, सही) व्यवस्था कह सकते है । 
इसके विपरीत दूसरी ओर जो शासन-व्यवस्थाएँ एक, अथवा गिने चुने थोडे से, 
अथवा बहुसरयक व्यक्तियों के अपने हितो पर ही दृष्टि रखती है वे विक्ृत प्रकार की 
व्यवस्थाएं कहलाती हूँ । (समग्र तचमाज के हित को दृष्टि मे न रखने के कारण ही 
यह विक्ृत प्रकार की व्यवस्थाएँ आदर्श-व्यवस्था के मार्ग से भटक जाती हैं ।) याततों 
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ऐसी व्यवस्थाओ की अध्यक्षता में रहनेवाले व्यक्तियों को नागरिक सन्ना ही नही दी 
जानी चाहिये (क्योकि उनके हितो पर ध्यान ही नही दिया जाता ) अथवा यदि यह सक्ञा 
उनको दी जाय तो सार्वजनिक हित में उनको भागीदार भी होना चाहिये। उन 
व्यवस्थाओं में से जिनमें एक' व्यक्ति का शासन चलता है, हम उस व्यवस्था को 
एकराद्तत्र (वसिलेद्या) कहने के अभ्यस्त हो गये है जो सार्वजनिक (सामाजिक ) 

हित पर अपनी दृष्टि लगाये रहती हैं [एक से अधिक)--किंतु बहुमख्यक नहीं--लोगो 
के द्वारा जो गासन-कार्य चलाया जाता है उसके उस प्रकार को श्रेप्ठ तत्र (अरिस्तौ- 
क्रातिया) कहा जाता है जो सार्वजनिक हित पर दृष्टि रखता है ।--इसका नाम श्रेप्ठ 
तत्र या तो शासको के श्रेष्ठ होने के कारण है, अथवा इसलिए है कि इस गासन का उद्देष्य 
राप्ट्र और समाज दोनो के श्रेष्ठ हित का सम्पादन करना है। जब वहुसख्यक लोग 

सार्वजनिक हिंत की दृष्टि से नगर-राप्ट्र का शासन करते है तो ऐसी जासन-पद्धति को 
(नगर-) व्यवस्था (पौलितेइया ) नाम दिया जाता है जो सव प्रकार की गासन-पद्धतियों 
का सामान्य नाम (भी ) है । इस प्रकार की गासन पद्धति के लिये 'अरिस्तोतक्रातिया 
इत्यादि जैसे विशिष्ट नाम का प्रयोग न करके सामान्य नाम के प्रयोग करने का 
समुचित कारण है। एक व्यक्ति अथवा थोडे से गिने चुने व्यक्तियो के लिये सदगुणों 
को दृष्टि से पूर्णता प्राप्त कर लेना सभव है, परन्तु वहुसख्यक जनता के लिये सव सद्गुणों 

में पूर्णता प्राप्त कर लेना अत्यन्त कठिन कार्य है, यद्यपि युद्धकला-सवधी उत्तमता की 
उनमे विशेष उपलब्धि की आजा की जा सकती है, क्योकि उनमें इस प्रकार की 

उत्तमता प्रकट हुआ करती है । अतएवं इस प्रकार की जासन-व्यवस्था में योद्धावर्ग 

जशासन-व्यापार में सर्वोपरि शक्ति होता है तथा जो शस्त्रधारी लोग होते है वही गासन- 

तत्र में भी भागीदार होते है । 


उपर्युक्त शुद्ध व्यवस्थाओं के विकृतरूप निम्नलिखित हूँ -- 


(१) एकराट्तत्र का तानाणाही , (२) श्रेष्ठतत्र का अल्पजन-( >> धनिकजन-) तत्र , 
तथा (३) (नगर-) व्यवस्था (पौलितेद्या) का जनतत्र । तानाजाही (तिराच्निया 
अथवा तिराह्निस्‌ ) ऐसा एकराट्तत्र है जो एक मात्र शासक के हित की दृष्टि से प्रेरित 
होता है , अल्पजन- (वनिकजन-) तत्र (औलिगाकिया) मुट्ठी भर सम्पन्न लोगो के 
हित की दृष्टि से तथा जनतत्र (दिमौकातिया) निर्धन छोगो की भल्लाई के विचार से 
प्रेरित होता है । परन्तु इन तीनो मे से एक भी गासनतत्र ऐसा नही है जो समग्र जनता 
के लाभ की दप्टि से प्रेरित होता हो । 
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टिप्पर्यो 


१ अरिस्तृ की वृष्टि में व्यवस्थाओ का वर्गकरण इस प्रकार है -- 
शासन-व्यवस्था 


शद्ध विकृृत 





| | | | ३ ]। । 

एकराद्तत्र श्रेष्ठजनतत्न नगरव्यवस्था तानाशाही घनिकजनतत्र.. जनतत्र 

(बसिलेइया) (अरिस्तौक्रातिया)(पौलितेडया) (तिराप्लचिया(औलिगाकिया ) ( दिमौक्रातिया ) 
तिराह्निस्‌ ) 


यह बात विशेषरूप से ध्यान देने योग्य है कि अरिस्तू ने यहाँ (पौलितेइया) 
नगर-व्यवस्था एव (विमौक्रातिया ) --जनततन्न इन दो शब्दों का प्रयोग विशिष्ट अर्थ 
में किया है। 

२ आधुनिक भारतीय राजनोति के सदर्भ में शुद्ध व्यवस्था को सर्वंदिय-व्यवस्था 
कहा जा सकता है। पर हमको यह नहीं भूल जाना चाहिये कि अरिस्तू की शुद्ध शासन- 
व्यवस्था में केवल स्वतन्न नागरिकों के सर्वोदिय की दृष्टि प्रमुख है । तत्कालीन दासों 
के हित की इसमें कोई चर्चा नही है। 

३ सझ्या की दृष्टि से जो शासन-व्यवस्थाओ के भेद किये गये है, वे जेसा कि आगे 
चलकर पता चलेगा, सामाजिक वर्गो के स्वरूप पर आश्ित हे । पर अरिस्तू के विचार 
मे सर्वेहितकारों शासन सभी वर्गों के शासन में, (यदि वह शुद्ध शासन हो तो) सभव 
है। आजकल के वर्ग-सघर्ष की कल्पना का उदय उस समय नहीं हुआ था । 
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धरनिकतत्र और जनत त्र 


परन्तु क्योकि इन उपर्युक्त शासनतत्रों के विषय में कुछ कठिनाइ्याँ प्रतीत होती हूँ 
अतएव इनमे से प्रत्येक के स्वरूप के विपय में थोटे अधिक विस्तार के साथ विचार 
करना आवश्यक है। क्योकि जब कोई व्यक्ति किसी विज्ञान के विपय में दाशंनिक 
जनुशीलन में सलूग्न हो, ओर केवल व्यावहारिक विचारो की ओर ही व्यान दे रहा हो, 
तो उसके लिए उचित मार्ग यह हे कि वह किसी भी विपय को असावधानी से छोट अथवा 
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भुला न दे, प्रत्युत प्रत्येक विशिष्ट विषयय-विभाग के सबंध में सत्य को ठीक प्रकार से 
प्रकट करे। जेंसा कि अभी कहा जा चुका है, तानाशाही (तिराज्निस्‌) राजनीतिक-समाज 
ऐसा एकराट-शासन-विधान है जो इस प्रकार चलता है जिस प्रकार (दास पर उसके 
क्रम को) प्रभुता । जब जासन-व्यवस्था का स्वामित्व (अथवा प्रभुणक्ति) सम्पत्ति- 
जाली लोगो के हाथ में होता है तव शासनतत्र स्वल्पजनतत्र (ओलिगाकिया) कहलाता 
है । इसके विपरीत जनतत्र (दिमौक्रातिया ) प्रकार की जासन-ब्यवस्था उस समय होती 
है जब शासन का प्रभुत्व सम्पत्तिशाली लोगों के पास नही किन्तु निर्धन लोगों के 
हाथ में होता है। सबसे प्रथम जो कठिनाई उत्पन्न होती है वह (स्वल्पजनतत्र और 
जनतत्र को) अभी प्रस्तुत की हुई परिभापाओ से सबंध रखती है। यदि किसी 
राष्ट्र में वे बहुसख्यक जन जिनके हाथ में शासन की प्रभुता है, धनवान्‌ हो तो क्या होगा? 
क्योकि हमने जनतत्र की परिभाषा वहुसख्यक जनता का शासन! बतलाई है। 
इसी प्रकार स्वल्पजनततन्र को सामान्यतया थोडे से मनुप्यो का शासन कहा जाता है ; 

फिर भी यदि कही ऐसा समवतया घटित हो जाय कि निर्धन वर्ग के लोग धनवानो की 
अपेक्षा सख्या में कम हो, और तिस पर भी अधिक शक्तिशाली होने के कारण राष्ट्र 
को व्यवस्था की प्रभुता उन्ही के हाथ मे हो तो कैसा हो ? ऐसी परिस्थितियों में इन 
व्यवस्थाओं की जो परिभापाएँ हमने दी है वह बिलकुल ही छाग नही होगी । 


अच्छा मान लीजिये कि हम सम्पत्ति को अल्पसख्यकता के साथ तथा निर्घनता को 
वहुसख्यकत्ा के साय जोडकर (इस कठिनाई को दूर करते का प्रयत्न करे) और इसी 
के अनुसार शासन-व्यवस्था का नामकरण करे---अर्थात्‌ स्वल्पजनतत्र उसको कहे 
जिसमें धनवान्‌ लोग, जो कि सख्या मे कम है जासनाधिकृत होते हैँ और जनतत्र उसको 
कहें जिसमे निर्बत लोग, जो सख्या मे अधिक है, शासक होते है--तो भी दूसरी कठि- 
नाई उपस्थित हो जाएगी । क्योकि, (यदि हमारी परिभाषा ठोक हो) और हमारे 
द्वारा वणित शासन-व्यवस्थाओ के अतिरिक्त शासन-व्यवस्थाओ के अन्य कोई प्रकार 
हो ही नहीं तो फिर हम अभी अभी वर्णित उन अन्य व्यवस्थाओ को क्या नाम देगे 
जिनमें घनिक-वर्ग बहुसरूयक और निर्धंन-वर्ग अल्पसख्यक होता है तथा जिनमे से एक 
में वहुसख्यक धलनिकवर्ग और दूसरे मे अल्पसख्यक घनहीनवर्ग जासन-वयवस्था मे सर्वोच्च 
अधिकारी होता है। 


ऐसा लगता है कि इस विवेचन-प्रसग से यह बात स्पष्ट हो गई कि यह सस्या 
का तत्व---अर्थात्‌ स्वल्पजनतत्र में सर्वोच्च ग्रासनाधिकारियों का अल्पसख्यक और 


जी 
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जनतत्र मे बहुसख्यक होना--एक आकस्मिक घटना है जो इस तथ्य पर आश्रित है 
कि सम्पन्न लोग सामान्यतया (सर्वेत्र) सख्या में कम और धनहीन लोग सामान्यतया 
सख्या में अधिक होते हैं। और इसीलिए (स्वल्पतत्र -> धनिकतत्र और जनतत्र 
अल्पवित्ततत्र के भेद के) जो कारण ( >> शासको की सख्या का थोडा होना अथवा अधिक 
होना) मूलत बतलाये गये है वे उनके भेद के वास्तविक कारण नही हैं । जनतत्र 
और अल्पतत्र में एक दूसरे को भिन्न करनेवाली वस्तु तो निर्धनता और सम्पन्नता है । 
और यह एक अनिवार्य तथ्य है कि जहाँ कही मनुष्य अपने घन के द्वारा (घन के बल 
पर) शासक बनते है--चाहे उनकी सख्या अपेक्षाकृत कम हो, चाहे अधिक, वहाँ की 
शासन-व्यवस्था अल्पजनतत्र होगी और जहाँ कही वित्तहीनो का शासन होगा वहाँ 
जनतत्र-व्यवस्था होगी । पर सयोगवश होता यह है--जैसा हम कह चुके है--कि 
सम्पन्न होते हैं थोडे और निर्धन होते है अधिक । धन तो थोडे से ही लोगो के पास होता 
है, पर स्वाधीनता का उपभोग सव समानरूप से कर (सक) ते है । यही (दोनो-- 
अर्थात्‌ सम्पन्नता ओर स्वाधीनता') वह निमित्त है जिनके आधार पर दोनों वर्ग-- 
धनिकवर्ग और जनवर्ग शासनतत्र को हस्तगत करने के लिये इन्द्र किया करते हे । 


टिप्पणियों 


१ पिछले खड में प्रस्तुत की गई परिभाषाओं के सबध में यह एक सभाव्य किन्तु 
काल्पनिक आपत्ति है। जिस समाज में सम्भान का केद्-बिन्दु सम्पत्ति होती है उसमें 
अल्पजनतत्र अथवा घनिकततन्न की स्थापना होती है। प्रकृत्या धनोपलब्धि फो आकाक्षा 
तमता को भावना फो सहन नहीं कर सकती अतएय घनिको की सखझ्या अधिक हो नहों 
सकतो। फिर भो अरिस्तु इस सभावना को मान्यता देकर अपनी परिभाषा फा और 
भी अधिक परिष्कार करना चाहता है। 

२ अर्थात्‌ जनतत्न और अल्पतत्न के मौलिक अवच्छेदक दे रूप में इसको स्वीकार 
नहीं किया जा सकता। 

३२ अल्पजनतत्र और जनतत्र का वास्तविक भेदक है सम्पन्नता का प्राधान्य और 
स्वाधोनता का प्राघान्य। जिस शासन-व्यवस्था में प्राघान्य सम्पन्नता का होगा वह 
अल्पजनतत्र-व्यवस्था होगी क्योंकि सम्पन्नता के भाजन थोडे ही व्यक्ति होते हे । यद 
किसी समाज नें सम्पन्नता अधिक व्यापक हो --घनिक लोगों की सख्या अन्य लोगो 
से अधिक हो तो यह एक अपवाद-स्घरूप परिस्थिति होगी । दूसरी ओर स्थाधीनता 
का उपभोग सभी समानता के आघार पर कर सकते हे, अतएवं जिस व्यवस्था में 
स्वाघोनता को प्राधान्य दिया जायेगा वह व्यवस्था जनतत्रात्मक व्यवस्था होगी । 
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वि० इस खड में अरिस्तू ने एक सभावना यह भी प्रस्तुत की है कि “निर्धन छोग 

धनवानो की अपेक्षा संख्या में कम हो, और तिस पर भी अधिक दाक्तिशाली होने के 

/ कारण राष्ट्र की प्रभुता की व्यवस्था उन्हीं के हाथ में हो /” यह असंभव जंसी प्रतीत 

* होनेवाली सभावना उच्चतर सघटन अथवा लोकोत्तर चरित्रवल के आधार पर ही 
सभव हो सकती है, अन्यथा नहीं । 


ह 


नगर की सत्ता का चरम लक्ष्य और तदनुसार न्याय का स्वरूप 


(उपर्युक्त चिवेचन के उपरान्त) हमको सबसे पहले यही निर्धारण कर लेना चाहिये 
कि घनिकतत्र (अल्पतत्र अथवा औलियाकिया) और जनतत्र (दिमौक्रातिया) के 
विशिष्ट सिद्धान्त' (उनके पृष्ठपोषको द्वारा) क्‍या वतलाये जाते है तथा घनिकतत्र- 
सवधी न्याय तथा जनतत्री न्याय की धारणाएँ क्‍या है ” यो तो सभी किसी त किसी 
प्रकार की न्याय की धारणा को ग्रहण किये रहते है, पर वे इस दिशा में कुछ ही 
दूर वढ पाते है एवं समग्र न्याय की धारणा का समुचित प्रतिपादन नही कर पाते । 
उदाहरण के लिये (जनतत्र-व्यवस्थाओ मे) न्याय का अर्थ (पदों के वितरण में) 
समानता समझा जाता है और वह होता भी ऐसा ही है , तथापि यह समानता वाला 
अर्थ सबके लिये नही होता, केवछ उनके लिये होता है जो समान है । (दूसरी ओर 
धनिकतत्र-व्यवस्थाओं में पदवित॒रण में) असमानता' को न्याय माना जाता है और 
वही न्याय होता भी है, पर सबके लिये नही केवल उनके लिये जो असमान हूं । 
पर दोनो ही पक्षो के पोषक इस वात को (विचार से ) निकाल देते है कि उनके सिद्धान्त 
किन व्यक्तियों के लिये लागू होते हैं और इसी कारण दोनो गलत निर्णय करते हैं । 
इस (सब ) का कारण यह है कि वे अपने ही विपय मे निर्णय कर रहे होते हैं और सामान्‍्य- 
तया अधिकाश मनुष्य अपने विपय में ठीक निर्णायक नही होते । न्याय व्यक्ति सापेक्ष्य 
होता है, और न्‍्यायोचित वितरण (अयवा विभाजन) वह होता है जिसमे वितरित 
बस्तुओ का सापेक्ष्य मूल्य उनको ग्रहण करनेवाले व्यक्तियो (की योग्यता) के अनुरूप 
होता है, जैसा कि पहले ही आचारशास्त्र' (एथिक्स) में प्रतिपादन किया जा चुका है । 

(पर धनिकतत्र और प्रजातत्र के समर्थक) वस्तुओं की समता के विपय में तो एकमत 
है पर व्यक्तियों की समता के विषय में विवाद करते हैं। इसका सबसे प्रधान कारण तो 
वही है जो अभी बतलाया गया है--अर्थात्‌ वे अपने बिपय में निर्णय करते रहे है 
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और निर्णय भी गरूत करते रहे हे, पर एक दूसरा कारण भी है जो यह है कि 
उभय पक्ष एक प्रकार की न्‍याय की धारणा को अगीकार किये रहते हैँ और एक 
सीमा तक ही अगीकार किये रहते है, पर कल्पना ऐसी किया करते हैं कि मानो 
परिपूर्ण और निरपेक्ष न्याय को अधिकृत किये हुए हैं। एक ओर (धनिकवर्ग के) 
लोग यदि किसी एक वात में असमान (वढकर) होते है--जैसे मान लीजिये 
अपने धन मे बढकर होते हँ--तो वे अपने को सभी वातो में बढकर मानने 
लगते है, दूसरी ओर दूसरे (जनतत्र ) पक्ष के समर्थक यदि किसी एक वात में समान 
होते हैं --उदाहरणार्थ मान लीजिये कि वे स्वाघीन कुल में जन्म लेने को समानता 
रखते हें---तो वे अपने को सभी वातों में समान समझने लगते है । 


पर दोनो ही पक्ष सबसे प्रमुख तथ्य” को नही कहते (अर्थात्‌ यह नही बतलाते कि 
नगर-राप्ट्र की सत्ता किस लक्ष्य की सिद्धि के लिये है ।) यदि मनुप्यो का परस्पर मिलन 
ओर समाज-स्थापन केवल घन के निमित्त होता तो (राष्ट्र के पदो और सम्मानो मे) 
उनका भाग उनकी सम्पत्ति की मात्रा के अनुसार होता और तब धनिकपक्ष की युक्‍क्ति 
ही प्रवलतर प्रतीत होती, क्योकि यह तो कोई न्याय नही है कि जिस व्यक्ति ने १०० 
मिना में केवल एक मिना दिया हो उसको मूल अथवा लाभ (ब्याज) में उस व्यक्ति 
के समान भाग मिले जिसने शेप--९ ९--+मिना दिये है । पर राप्ट्र की सत्ता का 
प्रयोजन जीवन नही है प्रत्यत जीवन का अच्छापन है । (यदि राष्ट्र की सत्ता का प्रयोजन 
केवल जीवन ही होता तो ) दासों का ही नगर-राप्ट्र वन जाता अथवा पशुओं तक का 
नगर वस जाता , पर ससार में ऐसा होना सभव नही है , क्योकि उनको सौमनस्य 
ओर सोहेश्य स्वतत्र जीवन में कोई भाग प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार नगर-राष्ट्र 
को सत्ता पारस्परिक (सैनिक) मंत्री के उद्देश्य के लिये भी नही है जिससे कि उभय 
पक्षों का अनीति अथवा अनिष्ट से त्राण हो सके , और न उसकी सत्ता पारस्परिक 
विनिमय एवं (आर्थिक ) सम्पर्क को बढाने के ही लिये ही है । यदि ऐसा होता तो तीरेंन्‌ 
और कार्खदौन के निवासी, और अन्य सब ऐसे लोग जिनकी परस्पर व्यापारिक सधियाँ 
है, एक ही नगर के निवासी समझे जाते । यह सच हे कि ऐसे लोगो के मध्य मे आयात 
( और निर्यात ) के विपय में समझौता होता है, परस्पर ( व्यापारिक मामलों 
में ) अनीति न बरतने की सधि होती हैं तथा पारस्परिक सुरक्षा-सवधी सैनिक सधि के 
वियय मे लेखवद्ध शर्त होती हैँ । परन्तु दोनों पक्षो के ऐसे उभयनिप्ठ पदाधिकारी नही 
होते जो इन ठहरावो को कार्यान्वित करा सके , प्रत्युत पृथक्‌ पृथक्‌ राप्ट्रो के अपने पृथक्‌ 
पदाधिकारी होते हैं (जिनके अधिकार अपने राष्ट्र में ही सीमित होते हैं ।) न तो 


न 


दर 
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दोनों पक्षों में से किसी को अन्य राष्ट्र की जनता में समुचित चारित्रिक गुणों के होने 
की चिन्ता होती है और न दोनो राप्ट्र यही दुष्टि मे रखना चाहते है कि सच्बि की शर्तों 
की सीमा में आनेवाले लोग अनीति और वुराइयों से विलकुल मुक्त हो , भ्रत्युत वे 
केवल एक ही वात पर दृष्टि रखते है कि वे दोनों राष्ट्र एक दूसरे के प्रति (व्यापार 
के क्षेत्र मे) अनीति न बरतें । इसके विपरीत वे छोग, जो सुपालित नियमो की सुव्यवस्था 
के विचार को सर्वोपरि मानते हैँ, राप्ट्र के जीवन में भलाई और बुराई पर दृष्टि रखते 
है । इससे स्पष्ट ही यह निष्कर्प निकलता है कि उस राष्ट्र को, (जिसका राष्ट्र! नाम 
सचमूच सार्थक हो, केवल कहने भर के लिये न हो) भलाई के लिये चिन्ताणील होना 
चाहिये । अन्यथा, कोई भी नागरिक-समाज एक प्रकार को सन्धि से जुडे हुए जनसमूह 
के समान हो जाता है, जिसमे अन्य सन्धि किये हुए नगरों से केवल इतना ही अन्तर होता 
है कि सन्विवद्ध नगर-राप्ट्रों के निवासी एक दूसरे से दूर स्थान पर निवास करते हूँ 
(तथा एक ही नगर के निवासी पास पास रहते है ।)) एव ऐसी स्थिति में कानून भी 
समझौता मात्र रह जाता है--अथवा लछीकौफ्ोन ” नामक सौफिस्ट मनीयी के कथना- 
नसार एक दूसरे के प्रति मानवीय अधिकार का प्रतिभू (ज्ञामिन) मात्र रह जाता 
है, तथा जीवन की ऐसी पद्धति नहीं रह जाता जो नागरिको को नेक और न्यायनिप्ठ 
बता सके--जैसा कि उसको वास्तव में होना चाहिये । 


यह तथ्य कि यही वात ठीक है (अर्थात्‌ नागरिक जनो में भलाई को प्रोत्साहन 
देनेवाला नगर ही वास्तविक नगर है) बिलकुल स्पष्ट है । यदि दो स्थलों को मिलाकर 
एक कर दिया जाय जिससे उदाहरणार्थ मैगारा. और कौरिन्थ सरीखे नगर एक ही 
परकोटे के भीतर वस जाएँ तो इससे वे एक नगर नही वन जायेगे । यदि दो नगरो के 
निवासियों में आपस में विवाह सवध भी हो जाये तो भी ठोनो नगर एक नही हो सकते 
“--थद्यपि यह अन्तविवाह सामाजिक जीवन की एक ऐसी प्रवृत्ति है जो राष्ट्रीय 
जीवत का लक्षण है । इसी प्रकार यदि मनृप्य एक दूसरे से कुछ दूरी पर रहते हो, पर 
इतनी दूरी पर नही कि जिससे परस्पर सम्पक तक न हो सके, और यदि उनमे इस प्रकार 
के सामान्य नियम हो कि वे परस्पर विनिमय में किसी के प्रति अन्याय नही करेगे 
“तो इतने से भी वह स्थरू नगर (-राष्ट्र) नहीं हो जायेगा । उदाहरण के लिये 
कल्पना कीजिये कि एक मनुप्य वढई है, दूसरा किसान है, तीसरा मोची है और अन्य 
लोग भी इसी प्रकार (पृथक पृथक काम करनेवाले हैं) और (सव मिलाकर) उनकी 
संख्या दस हजार (१०,००० ) है, परन्तु यदि इन सव लोगो के समाज और सहवास 
का आधार केवल पारस्परिक विनिमय और सधि जेसी वातो के अतिरिक्त 
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और कुछ न हो तो (भी ) यह जनसमूह नगर की स्थिति को प्राप्त नही कर सकेगा । 
ऐसा होने का कारण क्या है ” इसका कारण निश्चय ही ऐसे समूहो मे सामीप्य का अभाव 
नही हो सकता । क्योकि यदि इस प्रकार का जनसमूह एक स्थान पर एकत्रित 
भी हो जाय, परन्तु फिर भी उनमे से प्रत्येक व्यक्ति अपने निजी घर को अपना नगर 
जसा समझता रहे, तथा उनकी पारस्परिक सहायता कैवल दुराचारियी ( ++ अन्यायियो ) 
से एक दूसरे की रक्षा मात्र तक सीमित रहे ( अर्थात्‌ उनकी पारस्परिक सहायता 
केवल रक्षात्मक सधि जैसी हो )---यदि उनके समाज का लक्षण एक स्थान पर एकत्रित 
हो जाने पर भी वैसा ही बना रहे जैसा कि पृथक पृथक्‌ रहने के समय था-नतो 
सम्यक्‌ विचारक की दृष्टि मे उनकी यह नयी बस्ती वास्तविक अर्थ में नगर (राष्ट्र) 
नही मानी जा सकेगी । अत यह स्पष्ट हे कि नगर (“राष्ट्र ) एक साविक स्थान पर 
निवास करने के लिये एकत्रित हुआ जनसमाज मात्र नही है, जिसकी स्थापना पारस्परिक 
अनाचार (अत्याचार) की रोक-थाम और विनिमय की सुगमता के लिये हुई है। 
सह सच है कि इन उपर्युक्त परिस्थितियों का होना नगर की सत्ता के लिये अनिवार्य 
हे, पर इन सबके होने पर भी (वास्तविक ) नगर की सघटना (+-रंचना ) सभव नहीं 
हे। वास्तविक नगर तो सत॒जीवन मे समभागी के रूप में स्थित गृहस्थियो और गणो 
(जनो ) का समाज है जिसका उद्देश्य परिपूर्ण और आत्मनिर्भर जीवन (सत्ता) 
की प्राप्ति (करना ) है । इस चरम उद्दब्य की सिद्धि तब तक नही ही सकती जब तक 
सब लोग एक ही स्थान पर न बसे और परस्पर विवाह सबंध न करे । इसी कारण 
तो नगरो के परिवारों के विवाह-बधन, भाई-चारे, धामिक-सम्मेलन (मेले ) 
और आमोद-प्रमोदो ( >> खेल-तमाशो ) की उत्पत्ति होती है, जो कि सामाजिक जीवन 
की सस्थाएँ है । इन सस्थाओ का निर्माण मित्रता * का व्यापार है (नंगर का विशिष्ट 
उद्देश्य नही) । सामाजिक जीवन का अनुसन्वान करना ही तो मित्रता है। 
नगर का चरम लक्ष्य सत्‌ (नेक) जीवन हे ओर उपर्युक्त सामाजिक सस्थाएँ इसी उद्देश्य 
की सिद्धि के उपाय हैं। परिपूर्ण और आत्मनिर्भर (सत्ता) में निरत गणो (जनो) 
और ग्रामो के समूह ( >> समाज ) से नगर सघटित होता है , और मह (परिपूर्ण और 
आत्मनिर्भर) जीवन, जैसा हमने कहा हे सुखी और सुभग (अथवा सौमनस्य ओर 
अच्छाई से युक्त) जीवन है। 


अतएव नागरिक समाजों की स्थापना नेक कामो को करने के लिये हुई समझी 
जानी चाहिये न कि सामाजिक जीवन के लिये । इसलिए जो लोग इस प्रकार के 
(अच्छे काम करनेवाले) समाज की सघ्टना में सबसे अधिक योग देते है, उनका 
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नगर में ऐसे छोगो की अपेक्षा (अधिकार का) भाग अधिक होता है जो स्वृतत्र जन्म 
और कुलीनता में उन्हीं के समान अथवा उनसे भी महान है, पर राजनीतिक 
( + नागरिक) गुणों में उनके समान नहीं हैं , अथवा जो घन में उनसे बढ़कर है 
और सदगुणों में उनसे घटकर हैं । 


(ऊपर ) जो कुछ कहा गया है उससे यह स्पप्ट प्रतीत होता है कि विधान सवधी 
विवाद के सभी (दोनो ) पक्ष ( >+जनत्तत्रीय और घनिकततन्नीय पक्ष ) न्याय का एकागी 
प्रतिपादन करते है, सर्वागीण परिपूर्ण न्याय का प्रत्तिपादन नही करते । 


विर्पणियाँ 


१. घनिकततन्न ओर जनतत्न जिन सिद्धान्तो के आधार पर अपने अस्तित्व का 
समर्थन करते हे उनका विवेचन आवश्यक है अतएवं उसको आरंभ कियाजा ता है। 


२. उपर्युक्त इएसन-पद्धतियों के विशिष्ट आधारभूत सिद्धान्त उनकी उस न्याय 
सबंधो घारणा पर आश्चित होते हे जिसके आधार पर वह राष्ट्र के पदो का नागरिको 
में वितरण करते हे अतएवं इन व्यवस्थाओं को न्याय सबंधी घारणा का विवेचन भी 
आवध्यक है। 


३ सभी” से तत्पर्य हे दोनो घनिकतनत्र ओर जनतन्न से । 

४, ५ समानता और अससानता को ऋषशञ. जनतंत्र ओर घनिकतत्र में पद-वितरण 
का आधार मात्रा जाता है १ इसका आशय यह है कि जनतत्रीय शासन-पद्धति 
व्यक्तियों की योग्यता की ओर दृष्टिपात र करते हुए सबकी समानता को स्वीकार 
करती है और इसी के आधार पर शासन-संबंधी पदों का वितरण करती है। इसके 
विपरीत घनिकत्तत्र-पद्धति जो घन में बडे हे उनको घनहीनो की अपेक्षा अधिक महत्त्व- 
पूर्ण मानती है और इस प्रकार असमानता को पद-वितरण का आधार बनाती है पर 
सनुष्यो में अन्य प्रकार की भी तो असमानताएँ हो सकती है। यह नितान्त सरूभव है 
कि कोई निर्धेन व्यक्ति शासन की योग्यता में घनवानो से कहीं बढ़कर हो । अरिस्तु 
को आलोचना का आशय यह है कि उभ्य पक्ष समानता और असमानता के आधरभत 
सिद्धान्तो की जड तक नहीं जाते, वे इन शब्दों के बाह्य और सीमित अर्थ को ही द्ष्टि 
में रखते हे । 

६ अरिस्तू को “एथिक्स” उसकी राजनीति को पुरक है। न्याय के विषय का 
विवेचन एथिक्स के ५वें अध्याय के तीसरे खण्ड में किया गया है। 
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वचित हो जायंगे क्योकि शासन-पद का सम्मान उनको उपलब्ध नहीं होगा। शासना- 
धिक्रार-पदो को ही तो हम सम्मान (का पद ) कहते हैं, ओर जब मनुप्यो का एक ही वर्ग 
सर्वेदा स्थायी रूप से पदार्ढ रहता है तो अन्य लोग अवश्यमेव सम्मान से वचित रह 
जाते है ।॥ तब क्या अन्य विकलपो से यह अधिक अच्छी बात होगी कि एक सर्वोत्तम व्यक्ति 
का शासन हो? नही, यह तो और भी अधिक अल्पजनतत्र होगा (--धनिक-अल्पजनतत्र 
अथवा सज्जन-अल्प-जनतत्र की अपेक्षा भी अधिक अल्पजनतत्र होगा )--क्योकि 
सम्मान से वचित मनुप्यो की सस्या इस तत्र में सबसे अधिक होगी । पर स्यात्‌ इस 
पर यह कहा जाय कि यह बुरी बात हे किसी मनुप्य को तो (जो आत्मा को परिवेष्टित 
करनेवाले सब प्रकार के मानवीय विकारो का भाजन हे) सर्वशक्तिमान्‌ बना दिया 
जाय ओर नियम (कानून) को न बनाया जाय । परन्तु यदि नियम भी स्वय अल्पजन- 
तत्र अथवा प्रजातत्र की ओर झुकता हुआ हो तो क्या हो ? ऐसी स्थिति में 
नियम के सर्वशक्तिमान्‌ होने से भी) हमारी समस्याओं में क्या अन्तर पड़ेगा ? 

स्पप्ट है कि कोई भेद नही पडेगा | पूर्वोक्त परिणाम तब भी उसी प्रकार घटित होगे । 


्प्पिर्िर्या 


इस खड मे अरिस्तू सर्वोपरि शक्ति के पात्र के सबध मे विचार कर रहा हे। आरभ 
में उसने पॉच विकल्प सुझाये हू पर अन्त से एक छठा विकल्‍प कानून के रूप से और 
प्रस्तुत कर दिया है। सर्वशक्ति-सम्पन्न फे लिये मूल में 'कुट्टरियॉन्‌” शब्द का प्रयोग 
किया गया है और अग्रेजी में इसका अनुयाद सॉवरेन” (5७0ए८४८४९॥ ) शब्द 
से किया गया है। 


१९ 
प्रजातत्र और नियमतत्र 


अन्य विकलपो की विवेचना को तो किसी भावी अवसर के लिये छोड सकते हैं, 
किन्तु प्रथम विकल्प कि अल्पसख्यक उत्तम पुरुपो की अपेक्षा वबहुसख्यक जनता राष्ट्र मे 
सर्वशक्तिमान्‌ होती चाहिये ऐसा सिद्धान्त है जो कि सतोपप्रद समाधान के (विश्लेषण 
के) योग्य प्रतीत होता हे, ओर यद्यपि इसमे कुछ कठिनाई भी है, तथापि स्यात्‌ 
इसमें कुछ सत्य (सार) भी हे। वहुसरयक जनता के पक्ष में निम्नलिखित बात कही 
जा सकती है। उनमे से प्रत्येक स्वय व्यक्तिश बहुत अच्छा मनुप्य नही होता, तथापि 
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है ॥ ७ 


जब वे सब समन्वित (समवेत) हो जाते है, तब व्यक्तिश नहीं प्रत्युत समष्टित वे 
अल्पसख्यक उत्तम मन॒प्यो से गुण मे वब्कर हो जाते हैं, जिस प्रकार कि वहुत से मनुप्यो 
के चन्दे से दिया हुआ भोज उस भोज से बढकर हो सकता है जो कि एक व्यक्ति की गांठ 
मे दिया जाता है। (इसी प्रकार जब विचार-विमर्ण में) वहुत से मनुप्य होते है दो 
उनमे से प्रत्येक का अपना सदगुण और सुवुद्धि का अण होता है, और जब वे एक 
साथ एकत्र सम्मिलित हो जाते है तो वे एक प्रकार से एक मनुृप्य जैसे हो जाते है, जिसके 
वहुत से पैर, वहुत से हाथ और बहुत सी ज्ञानेन्द्रियां होती है, इसी प्रकार जिसका 
आचार-विचार भी वहुविध हो सकता है। यही कारण है कि बहुसख्यक जनता (अल्प- 
सख्यक लोगो की अपेक्षा) संगीत और कंविकर्म (काव्य) की भी अधिक अच्छी 
समीक्षक होती है, क्योंकि उनमे से कुछ एक भाग को समझते है, कुछ दूसरे को, एव 
सव मिलकर समग्र रचना को (ठीक ) समझ लेते है । पर इसी वात में उत्तम (अच्छे ) 
मनप्य साधारण जनता में के किसी व्यक्ति से भिन्न होते हु--जिस प्रकार कि सुन्दर 
असुन्दर से और कलाक्नतियाँ सामान्य वास्तविकता से भिन्न कही जाती है --कि जो 
तत्त्व अन्यत्र बिखरे हुए पाये जाते हैँ वे इनमे एकता ( एक सूत्र ) में आवद्ध उपलरूब्ध 
होते है, यद्यपि इन तत्त्वों को पृथक पृथक देखने पर ऐसा हो सकता है कि किसी एक 
मनृप्य की आँख और किसी अन्य व्यक्ति का कोर्ड अन्य अद्ज कलाक्ृति ( चित्र ) से 
बढकर प्रतीत हो । 


किन्तु यह वात स्पप्ट नही है कि यह गण-सग्रह (त्तत्त्व-सग्रह ) का सिद्धान्त, जिसको 
हमने बहुसख्यक जनसाधारण और अल्पसख्यक उत्तम पुरुषो के मेद का आधार माना 
है, सभी वहुसख्यक जनता और बृहत्‌ जनराजियों के विपय में सभव होगा या नही । 
स्यात है कि देवात्‌, यह स्पप्ट है, कुछ ऐसे जनसमूह होगे जिनके विपय में यह वात 
लागू नही होगी। वण्णेकि यदि उत्त पर यह सिद्धान्त लागू किया गया तो उन्ही के 
सदृझ्य इस सिद्धान्त को तियंग्वर्ग ( पशुसमूह ) पर भी लाग करना होगा, क्योंकि यह 
प्रश्न पूछा जा सकता है कि “मनुप्यो और पशुओं में किस बात में भेद है?” परन्तु 
यह सब कुछ होते हुए भी, कुछ (मानव ->) समूहो के विपय मे हमारे कथन की 
सत्यता के लिये कोई चीज वाधक नही हो सकती । 


जो विचार हमने हस्तुत किये हैं यदि वे समुचित हो तो ऐसा लगता है कि पूर्वोक्त 
कठिनाई का (कि कौन सा मनृष्यवर्ग सर्वोच्च शक्ति-सपन्न होना चाहिये ?) और 
दूसरी कठिनाई का जो कि प्रथम का ही परिणाम है और उसी के समान भी है (अर्थात्‌ 
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वह कौन से विपय हूँ जिन पर स्वतत्र-जनों अथवा सर्वसाधारण नागरिक-समूह---जो 
ने तो धनवान ही है और न जिनमे सदगुणो की ही योग्यता है---का सर्वोच्च अधिकार 
होना चाहिये ? ) दोनो' का ही समाघान सभव है। तथापि (यह कहा जा सकता है) 
कि इस प्रकार के लोगो का राष्ट्र के उच्च अधिकारो में माझी होना सुरक्षित नहीं है। 
क्योकि अन्याय के कारण वे ब॒रे काम, तथा अन्नान के कारण गलतियाँ कर सकते 
हैं। (इसके विपरीत) उनको शासनाधिकार में कुछ भी भाग न देना मी भयावह है, 
क्योकि वह राष्ट्र जिसमे कि वहुसख्यक और निर्धन लोग गासनाधिकार-शून्य होने 
लगते है, अनिवार्यतया भत्रुओं से परिपूर्ण हो जाता है। वस इन लोगो को देने के 
लिये केवल एक विकल्प रह जाता है कि वे (राष्ट्र के लिये) चिन्तन-कार्य मे और न्याय 
के कार्य में भाग ले। और इ़सीलिये सौलोन एवं कतिपय अन्य स्मृतिकारों ने उनको 
शासको के निर्वाचन और अन्त में उनके कार्य के निरीक्षण का अधिकार दिया है, 
पर व्यक्तिगत रूप में शासनारूढ होने का अधिकार नहीं दिया। जब वे सब एक साथ 
एकत्रित होते हैं तो काफी अच्छी सूझ-बूझ प्रदर्शित करते हैं एवं अपने से अधिक अच्छे 
वर्ग के लोगो के साथ मिलकर वे राष्ट्र के लिये सहायक (उपयोगी ) सिद्ध होते है, 
(जिस प्रकार कि अशुद्ध (अमेध्य) भोजन शुद्ध भोजन के साथ मिलकर समग्र भोजन- 
राशि को, अल्प मात्रावाली शुद्ध राशि की अपेक्षा अधिक स्वास्थ्यप्रद बना देता है) , 
पर उनमे प्रत्येक व्यक्ति, पृथक पृथक, निर्णय करने के कार्य मे पुरा नही उत्तरता । 


पर राप्ट्र-विधान की इस व्यवस्था मे (जिसके अनुसार जनधारण को निर्वाचन 
और निर्णय करने का अधिकार प्राप्त होता है) कुछ कठिनाइयाँ हैं। प्रथम तो यह 
कठिनाई है कि यह कहा जा सकता है कि यह निर्णय करने का काम कि कब किसी 
रोगी को टोक डॉक्टरी सहायता मिली है, उन लोगो का होना चाहिये जो कि 
रोगियों के रोगों को निवारण करने का और उनकी देखभाल का व्यवसाय करते हँ-- 
अर्थात्‌ डॉक्टरों अथवा वैद्यो का काम होना चाहिये । इसी प्रकार अन्य सब व्यवसायी 
ओर शिन्पों के विषय में भी होता चाहिये। तो, जिस प्रकार डॉक्टर के आचरण 
का परीक्षण (पटवाल) डॉक्टरों के द्वारा होना चाहिये, इसी प्रकार जो अन्य व्यवसाय 
करनेवाले लोग है उनके आचरण का परीक्षण भी उन्ही के व्यवसायवालो के द्वारा 
किया जाता चाहिये । पर डॉक्टर उसको भी कहते है जो मामूली प्रेक्टिस करता है, उसको 
भी कहते है जो उच्च कोटि का वैद्यकछा-विशारद है और तीसरे उसको भी कहते हैं 
जो इस विद्या का सामान्य सा अध्ययन किये होता है। इस तीसरी प्रकार के मनुष्य 
लगभग सभी शिल्पो (और कलाओ 0) के विपय में पाये जाते हैं, एवं हम इनको 
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निर्णय करने की शक्ति से उतना ही समन्वित मानते है, जितना कि विशेषज्ञों को । 
तो, क्या यही पद्धति निर्वाचन के विपय में भी लागू नहीं होनी चाहिये ” क्यों ठोक 
ठीक निर्वाचन करना तो विश्येपज्ञो का काम है , यथा भमितिशास्त्र-( ज्यॉमेट्री ) 

वेत्ता को चुनना भूमितिशास्त्रज्ञाताओ का और निर्यामक को चुनना निर्यामको का 
काम है। और यदि कुछ काम और शिल्प ऐसे भी हो जिनमें साधारण अविशेपजञो 
को भी निर्वाचन करने की योग्यता का भाग प्राप्त हो तो भी वे विशेषज्ञों से अधिक अच्छा 
चुनाव तो निश्चय ही नहीं कर सकते । परिणामत , इस तक के अनुसार तो जन- 
साधारण को न तो शासको के निर्वाचन में अधिपति बनाना चाहिये और न उन 
(शासको ) के कार्य के परीक्षण में । पर स्यात्‌ ऐसा हो सकता है कि यह सब तक 
समुचित नही हैं। क्योकि हमारे पुराने (पूर्वोक्त) तक के अनुसार, यदि जनसाधारण 
अत्यन्त ही पतित न हो तो चाहे उनमें प्रत्येक व्यक्ति पृथक्रूपेण विशेषज्ञों की अपेक्षा 
भले ही हीन निर्णंता हो, परन्तु सव के सब एकन्रित होकर या तो (उन विशेषज्ञो से ) 

वढकर होते हैं या घटकर नही होते । और फिर अनेको शिल्प ऐसे भी हैं जिनके 
विपय में स्वय शिल्पी ही एकमात्र अथवा सर्वश्रेष्ठ परीक्षक नही होता । यह कलाएं 
वह हैँ जिनकी कृतियों को उन शिल्पो का ज्ञान न रखनेवाले व्यक्ति भी समझ और परख 
सकते है। उदाहरणाथ घर को ही ले लीजिये, इसके ( भले-वुरे का ) जान केवऊ 
बनानेवाले स्थपति को ही नही होता, प्रत्युत उस घर का उपयोग करनेवाला--- 
अर्थात्‌ (दूसरे शब्दों मे) उस घर का स्वामी उस घर को बचानेवाले से भी अच्छी 
जाँच और प्रख सकेगा । और इसी प्रकार नौका के कर्ण को उसको बनानेवाले बढई 
की अपेक्षा कर्णघधार अधिक भले प्रकार समझ सकता है तथा भोज को आमत्रित अतिथि 

अधिक अच्छा जान सकता है न कि रसोइया । 


(जनसाधारण के अधिकार से सवध रखनेवाली) इस प्रथमकठिनाई का तो 
इन विचारो से पर्याप्त समाधान हुआ प्रत्तीत होता है, पर अब इस प्रथम कठिनाई 
से सवद्ध दूसरी कठिनाई का विचार करना है। यह वात (देखने में) तो अनोखी सी 
प्रतीत होती हे कि साधारण निम्न कोटि के छोगो को ऐसे विपयो में आधिपत्य प्राप्त 
हो जो कि उन विपयो से अधिक महत्त्वपूर्ण है, जिन पर उच्च कोटि के लोगो को 
अधिकार प्राप्त है। शासकों का निर्वाचल और (शासनावधि की समाप्ति पर) उनके 
कार्यो की पडतालू करना सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण काये हैं। तथापि, जैसा कि कहा 
जा चुका है, ( अनेको राप्ट्रो के ) विधान ऐसे हैं जिनमें यह विषय जनसाधारण के 


अधिकार के अन्तर्गत है और जनपरिपद्‌ (ऐक्लीसिया, कलीसा) ऐसे सब विपयो में 
१७ 
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आधिपत्य रखती है। और फिर जनपरिपद्‌ में भाग लेने, विचार करने और निर्णय 
करने के लिये किसी व्यक्ति के लिये थोडी सी सम्पत्ति का स्वामी होना और किसी 
भी अवस्थावाला होना पर्याप्त होता है, जब कि राप्ट्र के उच्च पदाधिकारियो--जैसे 
कि कोपाध्यक्ष और सेनाध्यक्ष इत्यादि--के पद के लिये अधिक (सम्पत्ति) इत्यादि 
की अपेक्षा की जाती है। इस कठिनाई का समाधान भी उसी प्रकार किया जा सकता 
है जिस प्रकार कि प्रथम कठिनाई का किया गया है, और स्यात्‌ इस विपय में इन 
(जनतत्रात्मक ) विधानो की आजकल की पद्धति ठीक ही प्रतीत होती है। क्योकि 
न्यायालय, समिति अथवा परिपद्‌ के सदस्य व्यक्तिश अधिकारी नही होतै--व्यक्ति- 
गत रूप मे उनको कोई शक्ति प्राप्त नही होती--प्रत्युत न्‍्यायालय, समिति और परिपद्‌ 
को समष्टिरूपेण शक्ित प्राप्त होती है और इन सस्थाओ का प्रत्येक सदस्य व्यप्टिस्पेण 
इनका एक अश्य मात्र होता है। इस कारण यह उचित ही है कि जनसाधारण को, 
जिनसे परिपद्‌,समिति और न्यायालय का निर्माण होता है ऐसे विपयो मे प्रमुख अधिकार 
प्राप्त हो जो उनसे अधिक महत्त्वशाली हूँ जिन पर अपेक्षाकृत अच्छे (उच्च) जनो को 
अधिकार प्राप्त है। और जनसाधारण की सम्मिलित सम्पत्ति भी उन लोगो की 
अपेक्षा अधिक होती है जो व्यक्तिश अथवा अल्पसख्या में उच्च शासन-पदो पर आरूढ 
रहते हैं । इस विपय के विवेचन में इतना ही बस है। 
पर प्रथम कठिनाई (अर्थात्‌ विशेष प्रकार की कुशलता को प्रमुख अधिकार 
प्राप्त होना चाहिये अथवा सामान्य सूझ-बूझ को ) के विवेचन से अन्य सब बातो को 
अपेक्षा यह बात अधिक स्पष्ट हो गई कि यदि ठीक प्रकार निर्धारित किये गये हो तो 
(राष्ट्र में) नियम" (-कानून) सर्वोच्च सत्ता होने चाहिये, और शासक लोग--- 
व्यक्तिश अथवा सामूहिकरूपेण---केवल उन्ही विपयो में सवेशक्तिशाली होने चाहिये, 
जिनमें कि सब अवस्थाओ के लिये व्यापक नियम बनाने का कार्य सरल न होने के कारण, 
कानून ठीक ठीक स्पष्टतया कुछ कहने में समर्थ नही है। पर ठीक प्रकार से निर्धारित 
नियम कंसे होने चाहिये यह बात अभी तक स्पष्ट नहीं हो पाई है, (एवं पिछले 
अध्याय के अन्त में निर्दिप्ट) पुरानी कठिनाई अब भी यथापूर्व बसी हुई है (कि स्वय 
कानून भी किसी न किसी वर्ग का पक्षपाती हो सकता है) । परन्तु नियमो का बुरा 
जयवा भला होना, नीतिपरक अथवा अनीतिपरक होना अनिवार्यस्पेण राप्ट्र-विधान के 
अनुसार होता है । केवल इतनी वात स्पप्ट है कि नियम विधान के अनुसार ही निर्धारित 
(>तनिर्मित) होने चाहिये । और यदि यह वात ऐसी ही है तो यह भी स्पप्ट 
है कि सही (समुचित) विधान के अनुसार बने नियम अवश्यमेव नीतिपरायण 
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( < न्‍्यायानुकूल ) होगे तथा विपर्यस्त विधान के अनुसार बने नियम न्यायानुकूल 
नही होगे । 


टिप्परणियोए 


१, अथेन्स में साधारण जनता को भवन-निर्माण के संबंध में योजनाओ पर, तथा 
नाटकों के सबंध सें उत्तमता का, निर्णय का अधिकार था। पर आगे चलकर भवन- 
निर्माण की योजनाओ पर निर्णय देनें का अधिकार जनता से लेकर न्यायालय फो 
दे दया गया। 

२. जिस प्रकार सुन्दर व्यक्ति, सदगुणी व्यक्ति, अथवा कलाक्ृति में अनेकों 

अच्छाइयाँ मिलकर सुन्दर एकता को प्राप्त हो जातो हे इसी प्रकार जनसमूह में 
भी विविध मनुष्यो में बिखरी हुई भलाइयाँ सिलकर एक अच्छे परिणाम में परयेवसित 
होती है । 


३: दी प्रइतत हे--( १) राष्ट्र में कौन-सा सनुष्पवर्ग सर्वोच्च शक्तिसपत्न होना 
चाहिये ? (२) वह कौन से विषय हे जिन पर जनसाधारण का सर्वोच्च अधिकार 
होना चाहिये ? अरिस्तू ने पहले प्रइ्त का उत्तर इस खंड के आरभ में दे दिया है कि 
नगर के वहुसख्यक स्वतत्र व्यक्ति ही सर्दोच्चि शक्तिसपत्न होने चाहिये। इसके भागे 
वह दूसरे प्रदन का उत्तर देता है। 


४. आरभ सें तो अरिस्तु ने विशेषज्ञों का पक्ष लिया है पर आगे चलकर उसमे 
जनसाधारण की सयुकत वुद्धिमत्ता को विशेषज्ञों के समान सान लिया है । 


५. समिति, परिषद्‌ ओर न्यायारूय के लिये मूल में ऋमशञः ब॒ले,' एक्लेसिया एव 
दिकास्तेरियान्‌ शब्द आये हे । अरिस्तू के मत में सनुष्य जब एकत्रित होकर विवेचन 
करते हूँ तो उनमें अच्छा निर्णय करने की योग्यता बढ जाती है। वले और एक्लेसिया 
के विषय में आगे चलकर विस्तारपूर्वक लिखा जायगा। 


६- अर्थेस में नियसो का निर्माण पुराने स्मृतिकारों द्वारा किया गया था। जन- 
साधारण की परिषदों और समितियों का नियम-निर्माण का अधिकार प्रायः नहीं के 
बराबर था। यदि कोई नया कानून बनाने का प्रयत्त करता अथवा पुराने नियमो के 
अतिक्रमण का उद्योग करता था तो यह अनधिकार-चेष्टा समझी जाती थी। यदि कोई 
पदाधिकारी नियमो का उल्लंघन करता था तो प्रत्येक स्वतंत्र व्यक्ति को उस पर 


आरोप लगाने का अधिकार प्राप्त था। अयेस के नागरिक इस अधिकार का सला 
उपयोग किया करते थे । कि 
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न्याय और आनुपातिक समानता 


सब विद्याओ और शिल्पों में तलोहेश्य। (अन्तिम उद्देश्य) भलाई ही होता 
है। सब (विद्याओ और शिल्पो में) प्रमुख (विद्या एव शिल्प) में--जो राजनीति 
की विद्या ओर कला है--दृष्टिगत लक्ष्य (उद्देश्य) वह भलाई है जो सब से महान 
और सब से उत्तम है। राजनीति के क्षेत्र में भलाई है न्‍्याय, और यह न्याय है सर्व- 
साधारण का सामान्य हित्त (अर्थात्‌ सभरण ) , सब की सम्मति में न्याय को किसी प्रकार 
की समानता" माना जाता है। और एक सीमा तक यह सार्वजनिक सम्मति' उन 
दाशेनिक विवेचनाओं के साथ एकमत है जिनका हमारे द्वारा आचारशास्त्र में प्रति- 
पादन किया गया है। क्योकि न्याय में दो पक्ष होते हैँ, एक वस्तु पक्ष दूसरा व्यक्ति 
पक्ष जिससे वस्तु का सबंध होता है और न्याय के अनुसार समान व्यक्तियो को समान 
वस्तुएं निर्दिष्ट की जानी चाहिये । पर किसकी समानता है और किसकी असमानता ? 
--यह एक ऐसा प्रश्न है जो दृष्टि से ओोझल नही होना चाहिये। इस प्रश्न में कठिनाई 
है और इसके समाघान के लिये राजनीति-सबंधी तात्तविक विवेचन की आवश्यकता 
है। सम्भवतया ऐसा कहा जा सकता है कि राष्ट्र के शासन-पद (और सम्मान), 
किसी भी प्रकार की उत्तमता के आधार पर, असमानतया वितरित होने चाहिये 
(अर्थात्‌ उत्तमता-सम्पन्न व्यक्तियो को उच्च पद प्रदान किये जाने चाहिये) फिर चाहे 
अन्य बातो में उत्त व्यक्तियो और शेप जनता में कोई अन्तर शेप न रहा हो, केवल 
समानता ही उपलब्ध होती हो, क्योकि जो व्यक्ति एक दूसरे से किसी वात में भिन्न 
होते है, तो उनकी योग्यता के अनुसार उनके अधिकार भी एक दूसरे से भिन्न होते 
है । परन्तु यदि यह युक्ति ठीक हो, तो अच्छा रग (वर्ण), अधिक ऊँचाई या अन्य 
कोई ऐसी ही अच्छाई उस अच्छाईवाले व्यक्ति के लिये राजनीतिक अधिकारो का 
अपेक्षाकृत अधिक अश दिलाने का कारण मानी जायगी । परन्तु क्या यह युक्‍क्ति स्पप्ट 
ही असत्य नही है ” अन्य शिल्पो और विद्यारओं" के अध्ययन से भी यह बात स्पप्ट 
हो जायगी। यदि बहुत से वशी बजानेवाले अपनी कला में एक समान निपुण 
हो तो उनको उच्च कुल में जन्म होने के कारण अच्छी (अथवा अधिक) वाँसुरियाँ 
नही दी जानी चाहिये, क्योकि उच्च कुल में जन्म होने के कारण तो कोई बाँसुरी को 
अधिक अच्छे प्रकार से बजाने नही लगेगा । तथा अधिक अच्छा वाद्य तो अपेक्षाकृत 
अच्छे कलाविद के लिये ही सुरक्षित रहना चाहिये। यदि हमारा कथन अब भी स्पष्ट 
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न हुआ हो तो (थोडा) और आगे चलकर यह स्पष्ट हो जायगा। यदि कोई व्यक्ति 
ऐसा हो जो बाँसुरी बजाने की कला में दूसरो से अधिक अच्छा हो पर कुछ 
और सुन्दरता में दूसरो से वहुत हीन हो तो चाहे इन दोनो गुणो (अर्थात्‌ उच्च कुल 
और सुन्दरता) में से प्रत्येक वशीवादन-कला से अधिक अच्छी वस्तु हो, तथा इन 
गुणो से युक्त व्यक्ति तुलना करने पर इन गुणों मे वशीवादक से उससे अधिक वढकर 
हो जितना कि वह उनसे वशीवादन-कला में वढकर हैं तो भी सबसे अच्छी वाँसुरियाँ 
तो उस (अच्छी बाँसुरी वजानेवाले) को ही दी जानी चाहिये । और यदि धन को 
एवं कुल की श्रेप्ठता को किसी कार्य की उत्तमता के सबंध में स्वीकार किया जाय तो 

न दोनो को उस कार्य के प्रतिपादन में कुछ योगदान देना चाहिये, (पर हम देखते 
है ) कि यह गण कार्य-सम्पादन में, उदाहरणार्थ वशी-वादन में ) सहायक नही होते । 


फिर, यदि इस सिद्धान्त को (कि शासन-पद किसी भी उत्तमता के आधार पर दिये 
जाये) मान लें तो प्रत्येक भलाई को अन्य किसी भी भलाई के समान होना आवश्यक 
होगा । यदि ऊंचाई की किसी मात्रा को किसी अन्य गुण की किसी मात्रा से वढ़कर माना 
जाय तो परिणाम यह होगा कि सामान्यतया ऊँचाई मात्र को धन और कुलीनता के 
साथ तुलना करने के लिये विवज्ञ होना पडेगा। इस प्रकार, यदि किसी नियत 
प्रसग मे यह माना जाय कि ख जितना भछराई में बढ़कर है ऊँचाई मे उससे भी 
वढकर है और सामान्यतया यह माना जाय कि भलाई के उत्तम होने की अपेक्षा ऊंचाई 
अधिक बंढकर होती है, (तव) तो सभी धान ढाई पँसेरी (सब गुणों के समान होने ) 
का प्रसग आ बनता है। (इस प्रकार हम केवल गणितजास्त्र में फैस गये) क्योकि यदि 
किसी गुण की अमुक मात्रा किसी अन्य गुण की अमुक मात्रा से वढकर हो तो तब प्रथम 
गुण की कोई अन्य मात्रा स्पप्ट ही दूसरे गुण की उपर्युक्त मात्रा के वरावर (अर्थात्‌ 
समानरूपेण अच्छी ) भी होगी। पर ऐसा होना सम्भव नही है (क्योकि जिन वस्तुओं 
में गुण-वैपम्य पाया जाता है उनकी मात्राओं की तुलना नहीं हो सकती और वे समान 
नहीं मानी जा सकती |) अतएव यह स्पप्ट है (कि अन्य कलाओ और विद्याओं के 
समान ) राजनीतिक व्पियो में भी शासनाधिकार को पाने का दावा किसी भी 
प्रकार की उत्तमता के आधार पर करना कोई अच्छी युक्ति नही है । यदि कुछ व्यक्ति 
मन्द गतिवाले हो और कुछ जीघ्रगामी तो इस (वैपम्य) के कारण ऐसा नहीं होना 
चाहिये कि किसी को अधिक (राजनीतिक अधिकार) मिले और किसी को कम। 
परन्तु व्यायाम सवधी इन्दो में इस प्रकार की उत्तमता को सम्मान प्राप्त होता है । 
राजनीतिक अधिकारो (<- शासन-पद के अधिकारो ) के दावे अनिवार्यत्तया उन तत्त्वो की 
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उपकारकता पर आश्रित होने चाहिये जो राष्ट्र की सत्ता के घटक है । अतएव उच्च 
कुल में उत्पन्न, और स्वतत्र एव सम्पन्न लोगो के द्वारा सम्मान और शासन-पद पाने 
की प्रतिस्पर्द्धा किया जाना सुयुक्तिपरक है। जो लोग पदारूढ हैं उनको स्वाधीन और 
कर प्रदान करनेवाला होना ही चाहिये। जिस प्रकार कोई नगर (राष्ट्र) केवल 
दासो से घटित नही हो सकता उसी प्रकार (उससे भी कम) वह निर्धन जन मात्र से 
भी घटित नही हो सकता। पर यदि घन और स्वतत्नता राप्ट्र के लिये आवश्यक अग 
हो तो न्‍्यायपरता और वीरता के गुण भी उतने ही आवद्यक अगर होने (--माने जाने ) 
चाहिये । इन तत्त्वों के बिना तो नगर में मनुप्यो की सस्थिति भी सभव नही है। 
केवल अन्तर इतना ही है कि प्रथम दो गुणो (स्वतत्रता और सपन्नता) के बिना तो 
नंगर का होना ही सभव नही है और दूसरे दो गुणों (न्यायपरायणता और वीरता) 
के बिना उसकी सुदश्ापूर्ण स्थिति सभव नही है । 


टिप्पणियां 


१ तलोहेश्य अथवा अन्तिम उद्देश्य के लिये मूल में 'तिलॉस” शब्द का प्रयोग 
किया गया है। यह शब्द अरिस्तू के दर्शन-शास्त्र में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
है। अरिस्तू के मत मे प्रत्येक वस्तु अपने अन्तिम उद्देश्य की उपलब्धि से ही अपने स्वरूप 
को पूर्णतया प्रकाशित करती है। 


२ न्याय व्यक्तियों के साथ पक्षपात नहीं करता, सबके प्रति समानता का व्यव- 
हार करता है ऐसा विश्वास सबका ही है। 


३ सर्वसाधारण के विचार को अरिस्तू और उसका गुरु प्लातोन दोक्षा कहते हे । 
दार्शनिक का विचार उसका विश्लेषण और विवेचन कर उसको स्वीकार अथवा 


अस्वीकार करता है । जो सबकी सम्मति हो अरिस्तू उसकी सत्यता की स्वीकार 
करता है । 


४ शिल्पो और विद्याओ की चर्चा प्लातोन और अरिस्तू ने पण पग पर की है। 
शिल्प के लिये मूल मे 'तेख्नें” और विद्या के लिये 'एपिस्तिमे' शब्द आये है। प्रथम 
शब्द संस्कृत तक्षण का सजातीय है। 


५. राष्ट्र की सत्ता के घटक आगे चलकर चार बतलाये गये हे, वे हे“--(१) 
जन्म से स्वतत्र होना, (२) घन, (३) सस्कारवत्ता और (४) कुंलोनता । 


अरिस्तू को राजनीति अल 


१३ 


न्धाय ओर श्रेष्ठ व्यक्ति 


यदि हम (नगर-) टाप्ट्र की सत्ता की दृष्टि से विचार करें तो उपर्युक्त 
सभी तत्त्वो, अथवा उनमें से कई एक का (पद और सम्मान प्राप्त करने का) दावा 
उचित ठहरेगा, परन्तु यदि हम भले जीवन की दृष्टि से विचार करे तो, जैसा कि में 
पहले ही कह चुका हूँ, शिक्षा (सस्कार) और सदगुण का दावा अधिक न्यायानुकूल 
माना जाना चाहिये । पर क्योकि न तो (प्रजातत्रवादियों का) यह मत कि जो व्यक्ति 
केवल एक बात में समानता रखते हैँ उनको सब वस्तुओं (पदार्थों) का समान भाग 
मिलता चाहिये, ठीक है और न (स्वल्पतत्रवादियो का) यही कथन ठीक है कि जो 
लोग केवल एक बात में दूमरो से ऊंचे हे उनको सव पदार्थो का अधिक भाग मिलना 
चाहिये, अतएव श्ञासन-विधानों के वे सव प्रकार जो कि उपर्यक्त दोनो सिद्धान्तो में 
से किसी एक पर भी आश्रित है अवच्यमेव विक्ृत ही समझे जाने चाहिये। और जैसा 
कि म॑ पहले ही कह चुका हूँ कि एक अर्थ में तो सभी मनुप्यो का दावा' ठीक है परन्तु 
एकान्तरूपेण किसी का भी दावा ठीक नहीं होता । सपन्न लोगो का कथन (दावा) 
एक सीमा तक इसलिये उचित है कि अधिकाञ भूमि उनके पास है और भूमि का महत्त्व 
साव॑जनिक होता है, तथा सामान्यतया वे छोग ठहरावों (ठेको) के मामलो में अपेक्षा- 
कृत अधिक विध्वसनीय होते है। स्वाधीन और कुलीन छोगो का दावा इस आधार 
पर आश्रित होता है कि वे परस्पर प्रगाढ सवध रखते हैं। अभिजात ( कुलीन ) 
लोग अकुलीनों की अपेक्षा अधिक मात्रा में नागरिक होते है, तथा कुलीनता का 
कुलीन पुरुष के अपने देश में सर्वेदा अधिक सम्मान होता है। इसके अतिरिक्त एक 
कारण यह भी है कि जो व्यक्ति सत्पुरुषो की सनन्‍्तान है वे समवतया अन्य लोगों से 
अपेक्षाकृत अच्छे भी होते है क्योकि अच्छे कुल मे जन्म का अर्थ ही सज्जनता होता है। 
इसी प्रकार हम यह भी मान सकते है कि सदाचार का भी दावा न्यायानुकूल है, क्योकि 
हमारे मत में न्याय एक सामाजिक सदगुण है तथा अन्य सव सद्गुण अनिवार्यंतया उसका 
अनुसरण करते हूँ । और फिर वहुसख्यक लोग भी तो अल्पसस्यको के विरुद्ध अपना 
अभियोग प्रस्तुत कर सकते है कि अल्पसख्यको की तुलना में सामूहिक रूपेण वे अधिक 
वलगणाली, सम्पन्न और अच्छे है। 


अच्छा यदि यह सव (पृथक्‌ पृथक्‌ प्रकार के दावे रखनेवाले लोग )--जैसे कि 
सत्पुरंप, धनी व्यवित, कुलीन जन और इनके अतिरिवत साधारण जनसमूह भी--एक 
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ही स्थान पर रहते हो तब क्या होगा ?--क्या वे परस्पर इस विषय पर विवाद ही करते 
रहेंगे कि उनमें किसको शासन करना चाहिये, अथवा विवाद नहीं करेंगे ” हमारे 
द्वारा वणित शासन-व्यवस्थाओ के पूर्वोक्त वर्गीकरण में यह प्रसग किसी भी व्यवस्था 
में विवादास्पद नही है। यह व्यवस्थाएँ किसी एक वर्ग में सर्वोच्च सत्ता के निहित होने 
के कारण ही तो एक दूसरे से पृथक होती है, --जैसे कि उनमें से एक में सर्वोच्च सत्ता 
अल्पसख्यक धनिको के हाथ में होती है, दूसरी में शासकसत्ता श्रेष्ठ लोगो में निहित 
होती है, इसी प्रकार अन्य अवशिष्ट व्यवस्थाओ में भी प्रत्येक में इसी प्रकार विशिष्ट 
वर्भ के हाथ में शासकसत्ता रहा करती है । पर यह सब कुछ होते हुए भी उस स्थिति 
का विचार करना है जब कि सब वर्गो के दावे एक ही समय प्रस्तुत किये गये हों, " 
ऐसी स्थिति में किस प्रकार निश्चय किया जाना चाहिये ”? मान लो यदि सद्गुण- 
सपन्न व्यक्तियों की सख्या बहुत थोडी हो, तो उनके अभियोगो (या दावों) का निर्णय 
किस प्रकार (>-पद्धति) से किया जाय ? क्या हम केवल इसी बात पर दृष्टि रकखेंगे 
कि वे उस कार्य के विचार से जो कि उनको करना है सख्या में बहुत थोडे है, और क्‍या 
इसलिये हमको यह भी मालूम करना होगा कि वे राष्ट्र का प्रबन्ध करने में समर्थ 
अथवा सख्या की दृष्टि से राष्ट्र-सघटन के लिये पर्याप्त भी होगे अथवा नही ” यह 
ऐसी कठिनाई है जो राजनीतिक सम्मान का दावा करनेवाले सभी वर्गों के समक्ष 
उपस्थित होती है। यह माना जा सकता है कि जो (अल्पसख्यक) लोग अपनी सम्पत्ति 
की योग्यता के आघार पर शासनाधिकार का दावा करते है अथवा इसी प्रकार जो लोग 
उच्च कुल में जन्म होने के आधार पर उपर्युक्त दावा करते हैं, उनका दावा न्यायाश्रित 
नही होता, और ऐसा मानने के लिये स्पष्ट कारण है। क्योकि यदि कोई एक व्यक्ति 
ऐसा हो जो कि अन्य सब लोगो से अधिक घनवान्‌ हो तो (उसी सिद्धान्त के आघार 
पर, जिसके कारण अल्पसख्यक धनी लोग शासकपद पाने का दावा करते हैं) इस 
व्यक्ति को सबके ऊपर शासन करना चाहिये, तथा इसी प्रकार जो लोग उच्च कुल 
में उत्पन्न होने के कारण शासनाधिकार का दावा करते हैं उन सबके ऊपर ऐसे एक 
व्यक्ति का शासन होना चाहिये जो कुलीनता की दृष्टि से सबसे ऊँचा हो | श्रेष्ठजन- 
आसन (अरिस्तौक्रातिया) में भी स्यात्‌ यही कठिनाई सद्वृत्ति (अरैते) के प्रसग में 
घटित होती है। यदि कोई एक व्यक्ति ऐसा हो जो उस सज्जनों के समाज में अन्य 
सब लोगो की अवेक्षा अधिक अच्छा हो तो उपर्युक्त औचित्य के आधार पर इसी व्यक्ति 
को सर्वोपरि शासक होना चाहिये। एवमेव यदि बहुसख्यक-जनवर्ग को इसलिये 
सर्वोपरि-शासक होना चाहिये कि वे अल्पसख्यक-वर्गों से अधिक शक्तिशाली हे 


अरिस्तू फी राजनीति २६५ 


तो इस तर्क के अनुसार यदि एक मनुप्य, (अथवा एक से अधिक मनुष्यो का दलू जो 
बहुसख्यक जन-वर्ग से सख्या मे छोटा हो) वहुसख्यक जन-वर्ग से अधिक शक्तिशाली 
हो तो बहुसख्यक जनता के स्थान पर उसी एक व्यक्ति अथवा दल को सर्वोपरि 
सत्ताशाली होना चाहिये । 


यह सब विचार इस तथ्य को स्पष्ट करते हुए प्रतीत होते हैँ कि (धन, कुलीनता, 
सावुता और सख्यावल) इन सव सिद्धान्तो में से, जिनके आधार पर मनुप्य शासन 
करने और अन्य सव लोगो को अपने शासनाधीन रखने का दावा करते है, कोई भी 
सिद्धान्त नितान्त समीचीन सिद्धान्त नही है। उन लोगो के दावों का जो कि नागरिक- 
समाज पर अपनी प्रभुता का दावा साधुता (अरैते) के आधार पर करते हैँ अथवा जो 
इसी प्रकार सपन्नता के आधार पर करते है, बहुसख्यकवर्ग औचित्यपूर्ण प्रतिवाद कर 
सकता है, क्योकि वहुसख्यक जनता को--व्यष्टिस्पेण नही प्रत्युत समष्टिरूपेण--- 
अल्पसख्यको की अपेक्षा अधिक अच्छा और धनवान होने से रोकनेवाला कोई भी नहीं 
है। इसी विचार के सहारे हम उस कठिनाई का भी सामना करने में समर्थ होते है 
जो कभी कभी उपस्थित कर दी जाती है। कभी कभी जो कठिनाई उपस्थित होती 
है वह यह है कि यदि यह मान लिया जाय कि जो प्रसंग हमने वर्णन किया है वह प्रस्तुत 
हो (अर्थात्‌ बहुजनवर्ग सचमुच ही समप्टिरूपेण अल्पजनवर्ग से अधिक अच्छा हो ) 
तो ऐसी स्थिति में उस नियमनिर्माता को, जो कि यथाशक्ति सर्वोत्तम नियम बनाना 
चाहता है, किस प्रकार नियम बनाने चाहिये ? वया उसको उत्तम लोगो के हित को 
दृष्टि में रखकर कानून बनाने चाहिये अथवा बहुसख्यकवर्ग के हित की दृष्टि से ? 
(इसके उत्तर में कहा जा सकता है)कि न्याय्य अथवा उचित का अर्थ समान रूप से 
उचित किया जाना चाहिये, और समान रूप से उचित' वह है जो समग्र नगर (राष्ट्र) 
के, तथा उसके सब नागरिको के सामान्य हित के लिये होता है। और नागरिक दब्द 
का सामान्य अर्थ है वह व्यक्ति जो शासन करने और शासित होने दोनो ही मे भागीदार 
है। विशिप्ट अर्थ में वह नागरिक पृथक पृथक व्यवस्थाओ के अनुसार भिन्न भिन्न 
प्रकार का होता है, पर सर्वश्रेष्ठ व्यवस्था में नागरिक वह व्यवित होता है जो सद्वृत्तिमय 


(साधुतामय ) जीवन-यापन करते के लिये शासित होने एवं शासन करने की क्षमता 
और इच्छा दोनो ही से युक्त है।' 


किन्तु यदि कोई मनुप्य ऐसा हो (अथवा एक से अधिक मनुप्य-पर इतने अधिक 
नही जो राष्ट्र की पूर्णता घटित कर सकें--ऐसे हो) जो सज्जनता में इतना वढा-चढा 
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हो कि उसकी (अथवा उनकी ) साधुता और राजनीतिक योग्यता की अन्य सब लोगो 
की योग्यता से कोई तुलना ही न हो सके, तो वह अथवा वे व्यक्ति राष्ट्र के सामान्य 
अश मात्र नही माने जा सकते । अन्य लोगो की अपेक्षा साधुता और राजनीतिक योग्यता 
में उनके इतने अधिक बढे होने पर भी यदि उनको अन्य लोगों के समान भाग के ही योग्य 
माना जायगा तो यह उनके प्रति अन्याय होगा, क्योकि ऐसा व्यक्ति तो भनुप्यो के 
मध्य मे देव-तुल्य माना जा सकता है। अत यह स्पप्ट है कि नियम (अथवा कानून ) 
अवध्यमेव उन्ही लोगो से सबव रखता है जो कि जन्म और क्षमता (-न्योग्यता) में 
समान हों। तथा जो व्यक्ति साथुता में अतीव श्रेप्ठ हैं उनके लिये कोई नियम-बधन 
नही होता, वे स्वत अपने लिए नियम-स्वरूप होते हैं । उनके लिये नियम बनाने का 
प्रयत्न करनेवाला व्यक्ति उपहास का पात्र बन जायगा। (किसी के ऐसा प्रयत्न करने 
पर ) स्यात्‌ वे वही उत्तर देंगे जो कि अन्तिस्थैनीस' की कथा में उस समय सिंहो ने 
दिया था, जब कि खरगोश व्याख्यान देते हुए सव पशुओ की वराबरी का दावा कर 
रहे थे (कि तुम्हारे नख और दाँत कहाँ है ?') । इसीलिये जनतत्रात्मक (नगर-) 
राप्ट्रो ने जो निर्वासन का नियम निर्धारित किया है, वह भी इसी कारण है । अन्य सव 
वातो की अपेक्षा बरावरी (को उपलब्ध करना) उनका लक्ष्य माना जाता है। और 
इसी लिये वे उन लोगो को एक निर्धारित समय के लिये बहिप्कृत करके निर्वासन का 
दण्ड दे दिया करते थे जो उनके विचार में घन के कारण, अथवा बहुत से मित्रो के कारण 
या अन्य किसी प्रकार के राजनीतिक वल के कारण अत्यधिक प्रभावशाली प्रतीत होते 
थे। पुराण कथाओं में भी उल्लेख मिलता है कि अर्गानाउतो'" ने हेराक्लीस्‌” को इसी 
कारण अपने साथ नहीं लिया था, अर्गो नामक नौका (जो बोलती थी) ने स्वय 
उसको अन्य लोगो के साथ इसीलिये नही लेना चाहा कि वह अन्य सायात्रिको की 
अपेक्षा बहुत वढकर व्यक्ति था। इसलिये तानाशाही की निन्‍दा करनेवालो को, 
जिन्‍्होने कि थ्यासीवूलसा नामक तानाशाह को पेरियाण्डर नामक तानाशाह द्वारा 
दिये हुए परामर्श पर आक्षेप किया है, विलकुल ठीक नही माना जा सकता। कथानक 
के अनुसार पेरियाण्ड्रॉस्‌ ने उस दूत से जो थ्रासीवूल्स द्वारा उसके पास परामर्श करने 
के लिये भेजा कुछ भी नही कहा, प्रत्युत (मूक-भाव से) उसने खेत के अन्न की सबसे 
अधिक ऊँची वालो को काटकर खेत को समतल कर दिया। दूत की समझ में इस कार्य 
का अर्थ कुछ भी नही आया, वस उसने जो कुछ देखा था उसे आसीवूलस्‌ को अवगत 
कर दिया, जिसने इसका अर्थ इस प्रकार लगाया कि उसको नगर के प्रमुख व्यक्तियो 
को-काट डालने की सलाह दी गई है । यह नीति केवल तानाभाहो के लिये हितकर 
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नहीं है, और न केवल तानाशाहो के ही हारा इसका व्यवहार किया जाता है, प्रत्युत 
इस नीति के प्रति तो अल्पजनतत्र और प्रजातत्र की भी एक सी ही स्थिति है। वहिप्कार 
भी अत्यन्त उच्च गुणवाले व्यक्तियो की शक्ति को काट-छींट करके एवं उनको निर्वासित 
करके, एक प्रकार से उपर्युण्त प्रकार का ही प्रभाव उत्पन्न करता है। तथा जो राष्ट्र 
सर्वोच्च शक्ति प्राप्त कर लेते है वह अन्य राप्ट्रो के प्रति इसी प्रकार की नीति वरतते 
है, जैसा कि अथेन्सवालो ने सामौसू, खियौस्‌ तथा लैस्‍्वौस्‌ वालो के साथ किया 
था। ज्योही साम्राज्य-सत्ता सुदढतया उनकी मुट्ठी में आई त्योही उन्हीने सन्धि की 
शर्तों के विरद्ध अपने सभी सहायक (देशो, जनो) को नीचा दिखलाया। इसी प्रकार 
फारस देग के राजा (सम्राट) ने अनेकों बार मीदी और वाविलोन निवासियों एवं 
अन्य ऐसे लोगो की शक्ति की काट-छाँटकर सक्षिप्त कर दिया जो कि अपने पूर्वकालीन 
साम्राज्य की स्मृति से कुछ धुप्ट होने लगे थे । 


यह समस्या वास्तव में एक सर्वव्यापक समस्या है तथा राष्ट्र-यवस्था के सभी 
प्रकारों से--चाहे वे भले (सच्चे) हो चाहे बुरे (झूठे )--इसका सवंध है, और यदि 
बिकृत व्यवस्थावाले लोग अपने स्वार्थ के लिये इस नीति को काम में लाते है, तो जो 
लोग (अच्छी व्यवस्था के अन्तर्गत) सार्वजनिक हित को दृष्टि में रखते है उनका मारे 
भी कुछ इसी प्रकार का होता है। यही बात अन्य शिल्पों और विद्याओं से भी स्पष्ट 
हो जाती है। कोई चित्रकार अपनी चित्रगत मूर्ति के पैर को ययाप्रमाणता का उल्लवन 
करनेवाला नही होने देगा, चाहे वह स्वत कितना ही सुन्दर क्यों न हो, न कोई नाव 
बनानेवालग नाव के पृप्ठभाग अथवा किसी अगर का अनावश्यक रूप से बडा होना 
सहन करेगा, और न गीतनेता अपनी गायक-मण्डली मे किसी ऐसे व्यक्ति को सम्मिलित 
करेगा जो मण्डली के अन्य सब गायको की अपेक्षा अधिक उच्च और सुन्दर 
स्वर से गाता है। इस सर्वेव्यापी नियम को दृष्टि में रखते हुए (यह कहा जा सकता 
है) कि जो एकतत्र शासक इस उपयुक्त नीति का उपयोग करता है, तो यदि उसका 
शासन राप्ट्र के लिये हित्तकर हो तो, यह नीति उसको राष्ट्र में शान्तिपूर्वक रहने से 
रोक नही सकती । अतएवं (स्वे-)सम्मत उत्तमता के प्रसय में इस बहिष्कारवाली 
युकति (तर्क) मे एक प्रकार का राजनीतिक औचित्य उपलल्‍ूब्ब होता है। अधिक 
अच्छा तो निशचयमेव यह होगा कि नियम-निर्माता आरभ से ही अपने राष्ट्र की व्यवस्था 
ऐसी वनाये कि ऐसे उपचार (ऐसी चीरफाड) की कभी आवश्यकता ही न पडे। पर 
यदि आवब्यकता आ पडे तो सर्वेश्नेप्ठ से उतरकर दूसरे नम्बर का उपाय, बुराई को 
उपर्युक्त उपाय से अथवा इसी के सदृश किसी अन्य उपाय से सुधारने का प्रयत्न करना 
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होगा । पर वास्तव में नगर-राष्ट्रो ने इस सिद्धान्त का प्रयोग इस भावना से नही किया 
है, उन्होने अपनी राष्ट्र-ब्यवस्था के हित पर दृष्टि नही रक्‍्खी है, प्रत्युत बहिष्कार 
का प्रयोग कलह की भावना से किया है। 


यह स्पष्ट है कि विकृत-राप्ट्र-व्यवस्थाओ में, और उनके अपने विशिष्ट दृष्टिकोण 
के अनुसार यह बहिष्कार का व्यवहार उपयोगी एवं समुचित होता है, पर स्यात्‌ 
यह भी (उतना ही) स्पष्ट है कि यह नितान्‍्त न्यायोचित नही है। पर श्रेष्ठ राष्ट्र- 
व्यवस्था में किसी ऐसे व्यवहार के विपय में महान कठिनता का सामना करना पडेगा। 
यह कठिनाई शक्ति की अधिकता, सपन्नता अथवा (सहायको की) सवधियो की 
अधिकता इत्यादि के सदृश् गुणो के प्राधान्य के प्रसग में उपस्थित नही होती प्रत्युत 
कठिन प्रह्न तो यह है कि “जब किसी ऐसे व्यवित का प्रसग उपस्थित हो जो साधघुता में 
सर्वोपरि है तो क्‍या हो ?” कोई भी मनुप्य ऐसा नही कह सकेगा कि ऐसे व्यक्ति को 
वहिष्कृत और निर्वासित कर दिया जाय । दूसरी ओर, ऐसा व्यक्ति अन्य लोगो द्वारा 
शासित भी नहीं होना चाहिये। यह तो प्राय ऐसी ही बात होगी कि मानो मनुप्य 
चयोस' के पदाधिकार को आपस में बाँटकर उस पर शासन करने का दावा करें। बस 
एकमात्र शेप विकल्प---तथा जो प्रक्ृत्यनुरूप भी है--यह है कि सबको सहर्ष ऐसे 
व्यक्ति के प्रति श्रद्धावनत होना चाहिये। अत ऐसे साधुजनो को अपने नगर में 
(आजीवन ) स्थायी राजा होना चाहिये । 


टिप्पणियां 


१ नगर में पदाधिकार और सम्मान का दावा करनेवाले विविध दावेदार यहाँ 
निम्नलिखित बतलाये गये हे (क) घनिक लोग (ख) स्वतत्र और कुलीन नागरिक, 
(ग) चारिश्यिक उत्तमता से समन्वित व्यक्ति और (४) बहुजनो की सामूहिक 
अच्छाई । यह सभी तत्व नागरिक जीवन में उपयोगी सिद्ध होते है । 

२ विभिन्न प्रकार की व्यवस्थाएँ तो सर्वोच्चसत्ता को किसी एफ तत्त्व में स्थापित 
करती हँ। पर अरिस्तु की न्‍्यायपरायण बुद्धि सभो तत्त्वों के दावो के प्रति न्याय 
करना चाहती है अथवा विभिन्न विरोधी तत्त्वों के मध्य में सम्मान और पदाधिफार 
का न्‍्यायोचित एवं समन्वित वितरण करना चाहती है। 


३ अरिस्तू की परिभाषा सचमुच विचारणीय और मननीय है। 
४ गीता की परिभाषा में “तस्य कार्य न विद्यते । 
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५. अन्तिस्येनी (नें) सू, सॉक्रातेस का शिष्प और मित्र था। उसने ४४० ई० 
पृ० में अथेंस्‌ में एक दाशनिक पद्धति को प्रचलित किया था जो सी ( कुइ ) निक नाम से 
प्रसिद्ध है। यह सदाचार और सद्गुण को ही सर्वोपरि मानता था। सभव है कि उसने 
इस कथा को ऊपनी “कुदरॉस अथवा राज्यतत्व” नामक पुस्तक सें उद्धत किया हो । 
वेसे यह इसी प्रकार ईसांप्‌ की नीति कथाओं में सिलती है। 


६. ७. थेसाली में इयॉल्कॉस नामक एक राज्य था। यहाँ का राजा अएसांन्‌ 
को होना चाहिये था पर उसके सौतेले भाई पेलियास्‌ ने इस राज्य पर अनुचित प्रकार से 
अधिकार जमा लिया। अएसॉन्‌ का पुत्र इयासन (अग्रेज़्ी जेसन्‌) बड़ा होने पर पेलि- 
यास्‌ की राजसभा में पहुँचा और अपने पिता के राज्य को पाने का दावा किया। पैलि- 
यास्‌ ने उससे कहा कि यदि तुस कॉलखिस से सुनहरी ऊन की खाल ले आओगे तो तुम्हारे 
पिता का राज्य तुमको दे देंगे। इयाससन्‌ अर्गों नामक नौका में सवार होकर अनेको 
साथियों के सहित कॉलखिस्‌ पहुँचा। वहाँ के राजा इएतेस्‌ ने उसको अनेको असंभव 
कार्य कर दिखलाने के उपरान्त सुनहरी ऊन की खाल देने का वचन दिया। उसने 
राजा की पुत्री मेदिया की सहायता से सब कार्य कर दिखलाये। अन्त में वह मेदिया 
के साथ विवाह करके और सुनहरी खाल लेकर लोठ आया । मेदिया को जादू भी आता 
था। पर कुछ ससय पदचात्‌ इयासन्‌ ने सेदिया का परित्याग कर दिया और दूसरी 
स्‍त्री से विवाह कर लिया। मेदिया ने इसका प्रतिकार इयासन्‌ को सन्तान की हत्या 
करके किया। यह कथा अनेको काव्यो और नाठकों का विषय बनी । अर्गानाउत्‌ 
इयासन्‌ के साथ जानेवाले अन्य साथी थे। हेरवलेस्‌ भी उनमें एक था[। पर क्योकि 
वह सबसे अधिक बलवान्‌ और योग्य व्यक्ति था अतएव उसका अन्य लोगों ने बहिष्कार 


कर दिया। हेराक्लेस्‌ के पराक्रमों की कहानियाँ भी यूनानी साहित्य में और यूरोपीय 
साहित्य में अत्यन्त प्रसिद्ध है । 


८. थ्रासीबूलस मिलेतस्‌ का तानाशाही शासक था। पेरियाण्डर कौरिन्य का 


तानाशाह था। इसका समय ई० पु० ६२५-५८५ माना जाता है। यह अत्यन्त 
समर्थ और योग्य था। पेरियाण्डर उसके नामका अंग्रेज्ञी रूपान्तर हैं। उसका ग्रीक 
नाम पेरियाण्ड्रॉस था। 


१०. सामोौसू, खियोस्‌ और लेस्वीस्‌॥। (१) सामौस्‌ लघु एशिया के दक्षिण 
पश्चिम में एक दीप है। (२) खियौस्‌ भी एक द्वीप है जो सामौस्‌ से उत्तर की 
ओर है। यह होमर का जन्मस्थान भी कहा जाता है। (३) लेम्बीस लघुएशिया 
के पश्चिम में एक बडा द्वीप है और भौर खियौस्‌ के उत्तर नें है । 

११. द्योस्‌ अर्थात्‌ ज्ैडस यूनानी लोगो का सबसे बड़ा देवता है । 
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वि प्लातोन और अरिस्तू दोनो ही राजनीतिक विचारो में न्याय फा स्थान सर्वो 
परि है। यूरोप को राजनीति-सबधी विचारो की नींव इन्हीं दोनों विचारको ने डाली 
है * अरिस्तू ओर उसके गुरु दोनो ने इस विषय का अच्छा सन्‍्यन किया है। न्याय के 
बिना समाज का कार्य भली प्रकार नहीं चल सकता अतएवं यह एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
विषय है । न्याय से सामाजिक जीवन की सत्ता की हो रक्षा नहीं होती प्रत्युत समाज में 
अच्छा जीवन भी न्याय के आधार पर निर्मित होता है। अतएव एक प्रकार से न्याय को 
सब सद्गुणों की समष्टि कह सकते ह। कवि के शब्दों में “न्याय में सदगुण भरे रहते 
ठसाठस ४ 


१४ 
पाँच प्रकार के राजतत्र 


स्यात्‌ पूर्ववर्ती विवेचन के पश्चात्‌ यह अच्छा होगा कि विपयान्तर' करके 
राजत्व (बसीलेद्या ) का विचार कर लिया जाय। हम राजा के द्वारा शासन को 
शासन-व्यवस्था के सम्यक्‌ प्रकारो के अन्तर्गत मानते है। विचारणीय बात यह है 
कि किसी नगर अथवा प्रदेश के सुशासित होने के लिये इस प्रकार की शासन- 
पद्धति उपयुक्त है या नही, अथवा यदि यह उपयुक्त नही है, तो अन्य कोई पद्धति 
अधिक उपयुक्त है---अथवा कुछ प्रसगो में तो यह (राजत्व) प्रणाली उपयुक्त है 
ही चाहे अन्य कुछ प्रसगो में उपयोगी तन भी हो। पर सबसे पहले तो हम को यह 
निर्धारित करना चाहिये कि यह राजकीय शासन-पद्धति' केवल एक प्रकार की होती 
है अथवा अनेक प्रकार की। यह देख पाना तो सरल काम है कि इसके प्रकार अनेको 
हँ तथा सब प्रकारो में शासन-अ्रणाली एक-सी नही है। 


लाकोनिकी' शासन-व्यवस्था में जो राजकीय पद्धति है वह नियमानुमोदित 
पद्धतियो में श्रेष्ठ प्रकार की मानी जाती है। स्पार्टा के राजा लोग सब बातो में सर्वो- 
परि नही होते, परलन्‍्तु जब वे स्पार्टा-प्रदेश के बाहर अभियान पर होते हैं तो उनको 
सेना पर अनुशासन करने भर का अधिकार अवश्य होता है। धर्म-(देव-) सबंधी 
विपयो का निर्धारण भी राजा के ही अधीन होता है। इस प्रकार का राजपद वास्तव 
में ऐसा है जैसा कि पूर्णतया स्वाघीन और सनातन सेनानायक का पद होता है। इस 
प्रकार के राजा को (जीवन और ) मृत्यु का अधिकार नही होता, यदि होता भी है 
तो इन राजाओ में किन्‍्ही विशेष प्रकार के राजाओ को ही होता है---उदाहरणार्थ 


अरिस्तु की राजनीत्ति २७१ 


ब्क 


प्राचीन काल मे राजा लोग युद्धाभियान में बाहुबल के नियमानुसार ऐसा कर (+>प्राण 
ठे) सकते थे । होमर ने इस विपय का स्पप्ट वर्णन किया है। उसने यह वर्णन किया है 
कि अगामेम्‌नन्‌ राज्यपरिपद्‌ में तो सब आक्षेप वचनो (अथवा गालियो ) को धेयपूर्वक 
सुन (सह) लेता है, परन्तु जब सेना युद्ध करने के लिये जाती है तो उसको (जीवन) 
और मरण की शक्ति प्राप्त हो जाती है। कम से कम इतना तो वह कहता ही है--- 

“मै पाऊँंगा जिसे युद्ध से करते हुए पछायन । 

कुत्तो, गीधो से बचने का उसके कोई उपाय न । 

है मुझको अधिकार मृत्यु का । (इलियड्‌ २३९१-९२।) 


इस प्रकार राजत्व का एक रूप है--आजीवन सेनापति होना । इस प्रकार का 
राजपद दो श्रेणियों में विभक्‍त होता है, (१) वशानुक्रमिक अथवा जन्म से (२) 
निर्वाचन द्वारा दिया हुआ। 


इसके अतिरिक्त राजपद का एक प्रकार और भी होता है जो कि कुछ असमभ्य 
जातियो में पाया जाता है। इस प्रकार के राजत्व की शक्ति या क्षमता ( >> अधिकार ) 
पूर्णतया तानाशाही के अधिकार से मिलती-जुलती होती है, तथापि यह राज्यपद 
नियमानमोदित और पितृक्रमागत दोनो ही होता है।' इसका कारण यह है कि 
यह वर्बर लोग हैलेनीस लोगो की अपेक्षा अधिक दासवृत्तिपरायण होते है, जैसे कि 
एशियावासी यूरोपीयन लोगो की अपेक्षा अधिक दब्बू होते है, अतएव वे उहृण्डशासन 
को विना असन्‍्तोप के सह लेते हैं। इस प्रकार का राजपद स्वरूपत तानाशाही 
जैसा होता है, पर नियमानुमोदित और वशानुगत होने के कारण वह स्थायी होता है । 
इसी कारण उनके अगरक्षक भी ऐसे होते है जेसे कि राजाओ के लिये न कि तानाशाहो 
के लिये उपयुक्त होते है। राजाओ की रक्षा उनकी प्रजा के शस्त्रास्त्रो द्वारा की जाती 
है, तानाशाहो की (वेतनार्थी) विदेशियों के आयुधों द्वारा। राजा लोग अपनी 
प्रजाओ पर नियमानुसार और उन्ही की इच्छानुसार शासन करते है, तथा तानाभाह 
प्रजाओ की इच्छा के प्रतिकूल उन पर गासन करते है, अत वे (राजा तो) प्रजा के 
द्वारा रक्षित रहते है और इन (तानाशाहो ) की प्रजा से (अर्थात्‌ प्रजा के विरोध से) 
रक्षा की जाती है। 


राजपद के यह दो प्रकार है, पर एक तीसरा प्रकार और भी था जो कि पुरातन 
हलेनीस (ग्रीक) जाति में पाया जाता था तथा ऐसुमनेतेइ्या (अर्थात्‌ अधिनायकता") 
कहलाता था। इसको स्थूलरूपेण तानाशाही का निर्वाचित प्रकार कह सकते है। 


हज अरिस्तु फी राजनीदि 


श् 


बर्बर जाति में जो राजपद है यह उस से भिन्न है पर भेद यह नही है कि यह ण 
नियमानुमोदित नही होता, प्रत्युत केवल इतना भेद है कि यह राजपद वद्ानुगत न था 
कुछ अधिनायको ने तो आजीवन शासन किया, कुछ ने एक निर्धारित समय तक 

किसी निश्चित कर्तव्य की पूर्ति के समय तक | उदाहरणार्थ मितीलीन" के निवासियो!/ने 
उन निर्वासित जनो के आक्रमण का सामना करने के लिये पित्ताकस* को अधिनायक 
चुना था जो अन्तिमेनिदीस्‌” और कवि अलकइयस के नेतृत्व में आक्रमण करने आ रहे 
थे। पित्ताकस्‌ के अधिनायक चुने जाने के तथ्य को तो स्वयं अलूकइयस ने ही स्पष्टतया 
प्रमाणित कर दिया है, अपने एक आपानक-गीत में उसने अपने नागरिको को कट्तापूर्ण 
उलाहना देते हुए कहा है-- 


“नीच जात पित्ताकस, नायक, सब की भूरि प्रशसा पाकर । 
इनके द्वारा गया बनाया, पित्तशून्य दुर्मग नगरी पर ॥” 


यह अधिनायक-पद हिस्वभाव हैँ और पूर्वकाल में ऐसे ही थे, अनियत्रित शक्ति 
सपन्न होने के कारण यह तानाशाह है और निर्वाचित एवं प्रजा की सम्मति के अनुकूल 
होने के कारण राजा है। 


राज-कशासन का एक चौथा प्रकार भी है। यह वीरता के युग का राजपद है, 
जो कि वैधानिक (नियमानुमोदित), जनसम्मति पर आश्रित और वशानुगत है। 
इत राजवशो के आदि पुरुष किसी शिल्प (+>कला) अथवा युद्ध में जनता का हित 
करनेवाले थे, उन्होने या तो उनको एक समाज के रूप में सघटित किया था अथवा 
उनके लिये भूमि प्राप्त की थी, और इस प्रकार वह जनता की इच्छानुसार राजा बने 
और उनका राजपद वद्ञानुक्रम से चल पडा। इन राजाओ के तीन प्रमुख कार थे, 
वे युद्ध में सेना की अध्यक्षता करते थे, ऐसे यज्ञो में प्रमुख बनते थे जिनमें पुरोहित की 
आवश्यकता नहीं होती थी, और अभियोगो के निर्णय करने का भी काम करते थे। 
इन अभियोगो का निर्णय वह कभी बिना शपथ के किया करते थे और कभी शपथ के 
साथ, एवं उनकी शपथ का प्रकार राजदण्ड को उठाना होता था। प्राचीन काल में 
तो सभी वाते--यथा नगर सबधी शासन, देहात का प्रबध एवं, विदेशों के मामले--- 
उन्ही की सत्ता के क्षेत्र के अन्तर्गत थी, पीछे उन्होने अपने कुछ विशेषाधिकार स्वय 
छोड दिये और कुछ जनता ने उनसे छुडवा दिये (अथवा छीन लिये), यहाँ तक कि 
अन्त में यह परिणाम हुआ कि कुछ नगरो में उनका एकमास विशेषाधिकार यज्ञों का 
प्रवध करना रह गया । और जहाँ कही यह भी कहा जा सकता था कि उनका वास्तविक 


अरिस्तु की राजनीति हर 


राजपद विद्यमान है वहाँ भी उनका अधिकार केवल विदेशी अभियानो में सेनापति- 
पद तक सीमित था। 


इस प्रकार राजपद चार प्रकार का है--( १) प्रथम आदि वीरयुग का राजपद 
जो कि जनता की सम्मति के अनुकूल था और केवल थोडे से कार्यो तक सीमित था । 
राजा सेनाध्यक्ष, न्यायाधीश और घामिक क्ृत्यो के सचालक का कार्य करता था। 
(२) द्वितीय बरवर जातियो में पाया जानेवाला राजपद, जिसमे कि राजा वशानुक्रमिक, 
अधिकार के बल पर स्वच्छद शासन करता है पर यह शासन नियमानुमोदित होता है । 
(३) तीसरे वह राजपद जो कि अधिनायक पद कहलाता है तथा जो तानाशाही का 
निर्वाचनाश्रित प्रकार है। (४) चौथा छाकंदायमौन पद्धति का राजपद है जो कि 
वास्तव में वशानुगत सनातन सेनापतिपद है। यह चारो प्रकार के राजपद एक दूसरे 
से पूर्वोक्‍त प्रकार से भिन्न (माने जाते) है। 


(५) पर इनके अतिरिक्त एक पाँचवे प्रकार का राजपद भी है (जो इन सबसे 
भिन्न है।) यह राजपद ऐसा है कि इसमें एक ही व्यक्ति (राजा) को सब विपयो पर 
(परिपूर्ण) आधिपत्य प्राप्त होता है। यह आधिपत्य ठीक इसी प्रकार का होता है 
जैसा कि किसी जाति अथवा नगर को अपने सार्वजनिक विपयो पर प्राप्त होता है । 
यह प्रकार गृहस्वामी द्वारा गृहस्थो के प्रवव से समानता रखता है। जिस प्रकार कि 
गृहस्थी का प्रवंध घरेलू राजकीय शासन है, इसी प्रकार यह जासन अर्थात्‌ नगरी का 
राजकीय शासन एक नगरी अथवा जाति अथवा जाति-समूह का पितृतुल्य शासन 


होता है” 


टिप्पणिएयो 


१- भस्तुत खंड एक प्रकार से विषयान्तर है भी, और नहीं भी है। पिछले खंड 
के अन्त में यह बतल्‍लाया जा चुका है कि यदि कोई व्यक्ति सब प्रकार से श्रेष्ठ हो तो उसके 
भति सब को श्रद्धावन्त होना चाहिये और उसको राजा का पद देना चाहिये । ऐसे व्यक्ति 
को प्रकृत राजा कह सकते हे । इस प्रसग को इस प्रकार प्रस्तुत करके इस १४ दें खंड 
में उसका विवेचन करना विषयःन्तर नहीं है। तथापि क्योकि मुख्य विषय न्याय के 


स्वरूप का विवेचन था उसको छोडकर प्रकृत राजा के शासन फा विवरण उपस्थित 
करना विषयान्तर करना है। 
१८ 
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२७४ अरिस्तू की राजनीति ४ 


२ राजकीय शासन-पद्धति से तात्पर्य ऐसे एक व्यक्ति के शासन से है जो 
प्रकार से श्रेष्ठ और परिपूर्ण मानव है तथा जिसको सब प्रजाजन ऐसा मानते है 


किक, 


“राजा प्रकृतिरजनात्‌” ऐसा कालिदास ने भी कहा है। 


३ लाकोनिकी -- लाकंदायमौन्‌ (अर्थात्‌ स्पार्टा द्वीप) के राजाओं की शासन- 
गट ! 
पद्धति । इस विषय में द्वितीय पुस्तक के खण्ड ९ और उसकी टिप्पणियो को देखना 
चाहिये। 

४ अगामेमनन्‌ होमर के “इलियाद्‌” काब्य में द्राय पर आक्रमण करनेवाली 
सेनाओ का सचालन करता है। वह अन्यूस का पुत्र और मीकेनाये का राजा था। 

५ यह सम्पूर्ण वाक्य अरिस्तु का जात्यभिमानव और अज्ञान दोनो को सूचित 
करता हैे। 

६ ऐसुमनेतेस दो प्रकार के होते थे, एक साधारण पदाधिकारी दूसरे असाधारण 
अधिनायक । अरिस्तू यहाँ दूसरे प्रकार के अधिनायको फा वर्णन कर रहा है। 

७ सितीलीन अथवा भितीलेने लुंस्बौस द्वीप का मुख्य नगर था, यह कवियित्नो 
साप्फी और अलकइयस्‌ का जन्म-स्थान था । 

< पित्ताकस्‌ की गणना ग्रीक जाति के सप्तर्षियों में की जाती है। वह ई० पू० 
७वों शताब्दी के उत्तराढ्ध में लेस्बौस दीप में जनतत्र-शासन का नेता था। 

९ अन्तिमेनीदीस्‌ अथवा अन्तिमेनीदास और कवि अल्कइयस्‌ भाई थे। कवि 
की खझ्याति अधिक है। अल्कहयस्‌ कलम ओर क्ृपाण दोनो का धनी था। उसने अर्थेंस 
के विरुद्ध और तानाशाहो के विरुद्ध युद्ध में भाग लिया था और उसका जीवन फठोर 
कष्टों से भरा रहा। उसने एक कविता साप्फो के प्रति भी लिखी थी । 

१० इस शासन-पद्धति में राजा अपनी प्रजा की भलाई का ध्यान इसी प्रकार 
रखता है जसे कि पिता अपनी सन्‍्तान के हित का ध्यान रखता है । 


१० 
एकरादतत्र, बहुजनतत्र और नियमतत्र 


इन उपयुक्त प्रकारो में से केवल दो ही ऐसे हैं जिनका हमको विचार करना चाहिये , 
एक तो वह जिसका वर्णन हमने अभी किया है तथा दूसरा लाकंदायमौन्‌ में पाया 
जानेवाला राजपद । अन्य प्रकारो में से अधिकाग इन्ही दोनो के मध्यवर्ती हैं। वे 
सर्वाधिपराजपद (पामूवसिलेइया ) को अपेक्षा कम और लाकंदायमॉन राजपद की 


अरिस्तु की राजनीति हम 


अपेक्षा अधिक सत्ताशाली होते हैं । इस प्रकार हमारे अनुसधान के लिये दो बाते रह 
जाती है। प्रथम वात यह है कि क्या किसी नगर-राष्ट्र के लिये एक स्थायी सेनाध्यक्ष 
का होना कल्याणकारी है अथवा नही, और यदि ऐसा है तो क्या वह वशानुगत होना 
चाहिये अथवा नागरिको मे से पर्यायक्रम से चुना होना चाहिये ” दूसरी वात यह है 
कि क्या एक ही व्यक्ति का सब विपयो में पूर्णाधिपति होना हिंतकर है अथवा नही ? 


उपर्युक्त प्रश्नों में से सेनाध्यक्ष पद के प्रव्न का सबध राष्ट्र-व्यवस्था की अपेक्षा 
तियम-निर्माण (कानून) से अधिक है। स्थायी सेनाथध्यक्ष तो किसी भी प्रकार को 
(सभी प्रकार की ) राष्ट्र-व्यवस्था में हो सकता है, अतएवं इस प्रसग को हम इस समय 
छोड दे सकते हैँ । रहा अवशिष्ट राजपद (सर्वाधिपराजपद ) का प्रकार , सो वह 
तो एक प्रकार की राप्ट-व्यवस्था (पॉलितेडया) है। अतएव हमको इसका निरीक्षण 
करना चाहिये और सक्षेप मे यह भी देख लेना चाहिये कि इसमे क्या-क्या कठिनाइयाँ हैं । 


हम इस अनुसधान को इस प्रश्न की विवेचना से प्रारभ करंगे क्‍या श्रेष्ठ व्यक्ति 
के द्वारा शासित होना अधिक कल्याणकारी है, अयवा श्रेप्ठ नियमो द्वारा ?” जो लोग 
राजपद को हितकारी मानते हैं उनके मत में नियम तो सामान्य विपयो पर ही विधान 
वबतछाते है, विविध प्रकार की विभिन्न परिस्थितियों के विषय में कोई निर्देश नही कर 
सकते | अतएवं किसी भी कला के क्षेत्र में नियम के अक्षरों का शासन निरी मू्खता 
है (फिर चाहे वह कला राजनीति हो, आयुर्वेद हो या अन्य कोई कला हो ।) ओर 
ऐगिप्तौस प्रदेश (मिश्र )में वैद्य को चौथे दिन के उपरान्त उपचार-पद्धति को बदल देने 
की अनुमति प्राप्त है, हाँ यदि इसके पूर्व कोई वेद्य उपचार पद्धति को बदले तो दुर्घटना 
का उत्तरदायित्व स्वयं उसी पर रहता है। यदि हम इस तक का अनुसरण करें तो यह 
स्पप्ट है कि नियम के लिखित अनर और विधि का अनुसरण करनेवाली व्यवस्था 
( >> शासन ) श्रेष्ठ व्यवस्था उसी कारण से नही है (जिस कारण कि कठोर नियम का 
अनुसरण करनेवाली उपचार-पद्धति श्रेष्ठ पद्धति नही है।) पर निश्चयमेव यह भी 
वात ध्यान देने योग्य है कि सामान्य सिद्धान्त भी शासक के मस्तिप्क मे रहने चाहिये । 
वह (व्यक्ति ) जिसमें मनो विकारों का एकान्त अभाव होता है उस (व्यक्ति ) को अयेज्ञा 
अच्छा होता है जिसको कि मनोविकार चिपटे रहते है। नियम मे ते। मनोविकार का 
अश होना सभव नही है, पर मानव के मन में तो उसका अञ सव्वेदा ही विद्यमाव रहता 
है। इस (तकं) के उत्तर में कहा जा सकता है कि इसके विपरीत व्यक्ति विशिष्ट 
प्रसगो प्र (नियम की अपेक्षा) अधिक अच्छा विचार और निर्णय कर सकता है। 


२७६ अरिस्तू को राजनीति, ॥ 


(इन सब विचारों से हम इस निष्कर्प पर पहुँचते हे कि) श्रेष्ठ जन अप 
नियम-निर्माता होना चाहिये और नियम भी अवश्यमेव निर्धारित (+>-स्थापित ) 
होने चाहिये, पर जब कभी यह नियम प्रसगोपात्त नही होगे तव इन नियमो को प्रमुखता 
नही दी जायेगी , --यत्यपि अन्य सब अवसरो पर नियमो की सत्ता (शक्ति >-अधि- 
कार ) अक्षण्ण बनी रहेगी । पर जब किसी विषय का निर्णय नियम द्वारा या तो बिलकुल 
न किया जा सके अथवा भली प्रकार न किया जा सके ( तो यह प्रश्न उठता है कि ) 
ऐसे अवसर पर कौन निर्णय करे ? क्‍या यह निर्णयाधिकार एक श्रेष्ठ व्यक्ति को दिया 
जाय अथवा सब (जनता) को ? 


और आजकल की रीति तो यह है कि जनपरिपद्‌ एकत्रित होकर निर्णय करती 
है, विचार करती है और निर्धारण करती है, तथा उनके निर्णयो का सबंध सर्वथा 
व्यक्तिगत मामलो से ही होता है । इन परिषदों का कोई भी एक सदस्य व्यक्तिगत 
रूप मे श्रेप्ठ (बुद्धिमान) व्यक्ति से अपेक्षाकृत स्यथात्‌ बुरा ही होता है। पर नगर 
(-राष्ट्र ) की सघटना तो बहुत से व्यक्तियो से मिलकर होती है, और जिस प्रकार वह 
भोज जिसके लिये बहुत-से आदमी अश प्रदान करते है, एक व्यक्ति के द्वारा प्रस्तुत 
किये भोज से बढकर होता है ठीक उसी प्रकार और उसी कारण से बहुसख्यक लोग 
बहुत-से प्रसगो में किसी भी एक व्यक्ति की अपेक्षा अधिक अच्छा निर्णय कर सकते है । 


फिर, अल्पसख्यक जनता की अपेक्षा बहुसख्यक जनता के भ्रष्ट होने की सभावना 
भी कम होती है। जैसे कि जल की विपुलराशि के दूपित होने की समावना थोडी-सी 
मात्रा की अपेक्षा कम होती है, इसी प्रकार बहुसख्यक जनता के भ्रष्ट होने की सभावना 
भी थोडे लोगो की अपेक्षा कम होती है। एक व्यक्ति का तो रोप अथवा किसी 
अन्य मनोवेग हारा अभिभूत हो जाना सभव है और ऐसी दशा में उसका किया हुआ 
निर्णय भी अवश्यमेव विकृत होगा, पर सब (बहुत-से ) मनुप्यो का युगपद्‌ कुद्ध होना 
और गलती कर बेठना कठिन काम है। हमको यह मान लेना चाहिये कि वहुसरूयक 
जन सव के सब स्वाघीन हैं, कभी नियमविरुद्ध कार्य नही करते है, केवल उन्ही प्रसगों 
में नियमों का अतिक्रमण करते हैँ जो नियमों से अनिवार्यंतया छूट गये है। और यदि 
यह कहो कि वहुसख्यक जनता में इस प्रकार के गुण (अथवा सयम ) का पाया जाना 
सरल नही, तो भी यदि वहुसख्यक भले मानस और नेक नागरिक हो तो तव कौन कम 
अ्रप्ट होने योग्य होगा---एक अच्छा शासक या बहुजन जो कि सबके सब भले हैं ? 
क्या स्पप्ट ही वह नही जो कि बहुसरूयक हैं ? पर बहुसख्यक जनता में दलवन्दी हो 


अरिस्तू की राजनीति २७७ 


सकती है और एक व्यक्ति दलवन्दी से मुक्त होता है। इसका उत्तर स्यात्‌ यह होना 
चाहिये कि जनता का चरित्र (-- आत्मा) इतना ही अच्छा हो सकता है जितना कि 
व्यक्ति का। (अत हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं) कि यदि हम ऐसे बहुसख्यक जनो 
के गासन को, जो कि सब के सब भले आदमी हो, श्रेष्ठजनतत्र (अरिस्तॉकातिया ) 
कहे और एक जन के शासन को राजतत्र (वसिलेइया) नाम दें, तो नगर (-राप्ट्रो) 
के लिये राजतत्र की अपेक्षा श्रेष्ठजनतत्र अधिक वरेण्य होगा, चाहे शासन-शक्ति 
द्वारा समर्थित हो अयवा न हो, पर ज्वत्त यह है कि समान रूप से भले बहुत-से व्यक्ति 
उपलब्ध हो सके । 


आरभ-काल के शासन स्यात्‌ इस कारण राजतत्रात्मक थे कि उस समय गुणातिरेक 
से सपन्न (अधिक ) मनुष्य विरल थे और उनको पाना कठिन था---और क्योकि उस 
समय नगर वहुत सघन बसे हुए नही थे अत यह काये और भी अधिक कठिन हो गया था । 
फिर, वे इस कारण भी राजपद पर नियुक्त किये जाते थे क्योकि वे भलाई करनेवाले 
लोग थे, और ऐसा करना भले आदमियों का काम ( कतंव्य ) है (पर उस समय 
कोई एकाधथ व्यक्ति ही ऐसा कर सकता था।) पर जब पीछे बहुत-से समान सद्‌गुण- 
सपन्न व्यक्ति उत्पन्न हो गये तो उन्होने एक ही व्यक्ति की प्रमुखता को सहन न करके, 
कुछ ऐसी वस्तु चाही जिस पर सबका समान अधिकार हो, अत उन्होने नगर-व्यवस्था 
(पॉलितेडया ) की स्थापना की । कुछ काल और व्यतीत होने पर यह (शासक ) लोग 
आचरण में गिर गये, इन्होने सावंजनिक सम्पत्ति ( अथवा कोप ) से अपने को श्रीमान्‌ 
(सपन्न ) बना लिया, इस प्रकार जब से घनसपत्ति प्रशसा-प्राप्ति का उपाय हो गयी 
तब से अल्पजनतत्र (अथवा धनिकतत्र --ऑलिगाकिया ) की उत्पत्ति हुई । कुछ समय 
और बीत जाने पर, प्रथम तो घनिकतत्न से परिवत्तंन होकर तानाशाही का जन्म हुआ 
और फिर तानाशाही से जनतत्र का । कारण इसका यह हुआ कि शासक-वर्ग की 
लोलपता उनकी सख्या को कम करती गयी, और परिणामत जनता की शक्ति बढती 
गयी, अन्ततोगत्वा जनता ने विद्रोह कर दिया और इस प्रकार लोकृतत्न की स्थापना 
हुई । अब, क्योकि नगर और भी अधिक बडे हो गये हैं, अत अब तो स्थात्‌ लछोकत्तत्र 
के अतिरिक्त अन्य किसी प्रकार की व्यवस्था की स्थापना करना सरल कार्य नही रह 
गया है ।' 


यदि यह सिद्धान्त भी मान लिया जाय कि नगर (-राष्ट्रो ) के लिये राजतत्रात्मक 
जासन-पद्धति ही सर्वेश्रेष्ठ है, तो भी यह प्रश्न उठता है कि राजा के परिवार 


२७८ अरिस्तू की राजनीति 


(-- सन्तान ) की क्या स्थिति होगी ? क्‍या राजा की सम्तान को उसके स्थान पर राजा 
होना चाहिये ? परन्तु यदि वे अन्य साधारण मनुष्यो के समान निकले तो परिणाम हानि- 
कारक होगा । इसके उत्तर में यह कहा जा सकता है कि चाहे राजा को अपनी सनन्‍्तान 
को राज देने की शक्ति प्राप्त हो तो भी वह अपना अधिकार अपनी सनन्‍्तान को नही 
देगा। पर ऐसा विश्वास करना सरल नही है, यह कठिन कार्य है और ऐसा करने के 
निमित्त हम मानव-स्वभाव से उतने से अधिक सद्गुण की मॉग कर रहे है जितने को 
उससे आशा की जा सकती है। फिर उसके अगरक्षकों का (सेना का) प्रश्न भी है 
जिसके विपय में कठिनाई उत्पन्न होती है। प्रश्न यह है, क्‍या राजा को अपने पास 
(अग ) रक्षको को रखना चाहिये, जिनके द्वारा वह उन लोगो का दमन कर सके जो 
उसकी आज्ञा नही मानना चाहते ” यदि नही रखने चाहिये, तो वह राज का शासन- 
प्रवध किस प्रकार कर सकेगा ? यदि वह न्याय के अनुसार आचरण करनेवाला अधि- 
पति हो, तथा जो कभी भी अपनी मनमानी न करता हो और न नियम का अतिक्रमण 
करता हो तो भी उसको नियम (कानून) की रक्षा के लिये रक्षको को अनिवारयेतया 
रखना ही पडेगा। इस प्रकार नियम के अनुसार शासन करनेवाले राजा के विपय में 
तो इस प्रश्न का निर्णय करना कठिन नही है। उसको कुछ (सैन्य) वल तो रखना ही 
चाहिये---पर यह बल किसी एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों के समूह से तो अधिक 
होना चाहिये, और समग्र जनता की शक्ति से कम । प्राचीन काल में जब कोई व्यक्ति 
अधिनायक अथवा तानाशाह के रूप में नगर-राष्ट्र का प्रमुख बनाया जाता था' तो 
उसको जो अड्भरक्षक दल दिया जाता था वह इसी प्रकार का होता था। और जब 
सिराकूस के अधिनायक दियॉनिसियस्‌ ने सिराकूस-निवासियो से रक्षकदल माँगा तो 
किसी (पारिपद्‌ ) ने उनको इसी प्रकार का रक्षक-दल देने की सम्मति दी । 


ट्प्पिणियों 

१ मूल ग्रीक भाषा में इसके लिये “पामृबसिलेइदया” शब्द आया है। हमने 
इसका अनुवाद 'सर्वाधिपपद” किया है। इस प्रकार फे राजा को या तो अपने प्रजाजनो 
पर सब अधिकार इस प्रकार प्राप्त होते हे जिस प्रकार समग्र समाज को अपने सार्वजनिक 
कार्यो पर सर्वाधिकार प्राप्त होता है अथवा वह द्यासित समाज के पिता के तुल्य होने 
के कारण उसका सब प्रकार से सरक्षक होता है और इसो कारण उसको शासित समाज 
पर सब प्रकार का आधिपत्य प्राप्त होता है । 

२ यहाँ पर अरिस्तू ने विविध प्रकार की शासन-पद्धतियो फे ऐतिहासिक विकास 
का जो विवरण उपस्थित फिया है वह उसके इसी विषय पर अन्यत्र इसी प्रथ में 
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प्रकट किये गये विचारो से सेल नही खाता । सभवतया यह भेद सद्भे-भेद के कारण 
उत्पन्न हुआ है। 

३. वास्तविकता यह है कि तानाशाह बनाया नहों जाता । व्यक्ति की योग्यता, 
महत्त्वाकाक्षा और परिस्थितियो के योग से कोई व्यक्ति तानाशाह बच जाता है। विक्रा- 
मार्जितराज्यस्य स्वयमेव मृगेन्रता” वाली उक्ति ही उसके विषय में चरितार्थ होती हे । 

वि० कुछ लोगो का विचार है कि अरिस्तु ने जो राजतत्न के प्रति इतना झुकाव 
दिखलाया है वह स्यात्‌ उसके मर्कदीनिया के राजकुल के सबध के प्रभाव के कारण है। 


१६ 


सर्वाधिकारी राजा का शासन और नियम का शासन 


हमारे विवेचन में इस स्थान पर अब हमको जो अनुसधान करना चाहिये उसका 
सबंध ऐसे राजा से है जो सब काम अपनी इच्छा के अनुसार करता है। तथाकथित 
नियमानुसार जञासन करनेवाला राजतत्र ( जेसा कि कहा जा चुका है ) शासन- 
व्यवस्था का कोई विशिष्ट प्रकार नही है। स्थायी सेनाध्यक्ष का पद तो किसी भी 
प्रकार की शासन-व्यवस्था मे सभव होता है--उदाहरणार्थ जनतत्र-व्यवस्था और श्रेष्ठ- 
जनतत्र में भी (ऐसा सभव है।) और बहुत से नगर (-राप्ट्र) घरेलू (नागरिक) 
जासन के लिये एक व्यक्ति को अधिपत्ति (सत्ताधीश ) बना देते हैं। उदाहरण के लिये 
इसी प्रकार का एक शासकपद एपीदाम्‌ूनस नगर में है और दूसरा औपस्‌ नामक 
नगर में है पर औपसूवाले शासक का अधिकार कुछ अधिक सीमित है। रहा सर्वाधिप 
राजपद या जैसा कि उसको नाम दिया गया है--पाम्वसिलेडया, सो यह ऐसे प्रकार 
को व्यवस्था है जिसके अनुसार राजा सबका शासन स्वय अपनी इच्छा के अनुसार करता 
है। कुछ लोगो की सम्मति में एक ही व्यक्ति का (उस) नगर के सब नागरिको का 
अधिपति होना प्रकृति के अनुकूल नही है, जहाँ कि नगर समान नागरिको से मिलकर 
वना है। इस सम्मति के अनुसार जो लोग प्रकृत्या समान है उनके अधिकार और मूल्य 
(कीमत ) भी अवश्य ही समान होने चाहिये, तथा इसी कारण जिस प्रकार विभिन्न 
प्रकार के शरीरो के लिये एक ही समान भोजन और वस्त्रो की व्यवस्था हानिकर होती, 
इसी प्रकार (शासन-व्यवस्था में) सम्मान और पदों के वितरण करने में असमान 
व्यक्तियों को समान भाग देना, अथवा इसके विपरीत समान मनुष्यों को असमान भाग 
देना भी हानिकारक होगा । अतएव निष्कर्य यह निकला कि समान व्यक्तियों में न्‍्यायो- 
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चित व्यवस्था यह होगी कि प्रत्येक व्यक्ति शासित भी हो और शासन भी करे (न कि 
अधिपति की तरह सवेदा शासन करता रहे) और सब बारी बारी से ऐसा करें। यह 
तो बस एक नियम ही है, क्योकि क्रम-व्यवस्था ही तो नियम (कानून) है। तो इस उप- 
युक्त सम्मति के अनुप्तार नियम का शासन किसी एक नागरिक के शासन की अपेक्षा 
अधिक वरणीय है। इसी सम्मति के अनुसार यह भी तक॑ उपस्थित किया जाता है 
कि यदि किन्‍्ही व्यक्तियो' का शासन करना अधिक अच्छा समझा जाय, तो उनको 
नियमरक्षक' अथवा नियम-सचिव के रूप में नियुक्त कर देना चाहिये। क्योकि यह 
तो मानी हुई बात है कि राष्ट्र में शासकपद तो अवश्य ही होगे, पर यह कहा जाता 
है, न्यायानुसार यह पद (जब कि सब व्यक्ति परस्पर समान हो ) एक ही व्यक्ति को 
नही दिये जा सकते । 


पर वास्तव में ऐसे प्रसग हो सकते हैं जिनका निर्णय करने में नियम (कानून) 
समर्थ प्रतीत नहीं होता, पर यह भी इतना ही सत्य है कि मनुष्य भी ऐसे प्रसगो का 
निर्णय जानने में असमर्थ रहेगा। नियम तो पदाधिकारियो को इसी अभिप्राय से शिक्षित 
बनाता है और तब उनको उन बातो के निर्णय करने के कार्य में लगाता है जिनको वह 
स्वय विना निर्णय किये छोड देता है कि वे उनका अधिक से अधिक न्यायपूर्ण निर्णय 
करें। इससे भी आगे नियम उनको यह भी आज्ञा प्रदान करता है कि वे विद्यमान 
नियमो में अनुभव के द्वारा सुझाए हुए सुधार भी कर सकते है। अतएवं जो नियम 
(कानून) को शासन करने का आदेश करता है उसको तो यह आदेश करता माना 
जा सकता है कि केवल ईश्वर और विवेक शासन करें, पर जो यह आदेश करता है 
कि मनुष्य (व्यक्ति) शासन करे वह (उपर्युक्त तत्त्वो के साथ ) पशुतत्त्व को भी सम्मि- 
लित कर देता है। क्योकि वासना (कामना) इसी प्रकार की (पशुतत्त्व से युक्त) 
वस्तु है, तथा राजस्‌ भावना भी पदाधिकारी को विकृत कर देती है चाहे वह कितना 
ही श्रेप्ठ व्यक्ति क्यो न हो। अत नियम की परिभाषा (यह है) कि वह कामना 
(वासना ) से रहित विवेक है। 


अन्य कलाओ (विद्याओ ) के साथ तुलना (उदाहरणार्थ वैद्यविद्या के साथ तुलना ) 
करना झूठी बात है। स्पप्ट ही पुस्तक में लिखे के अनुसार किसी का उपचार 
करना वुरी (तुन्छ) वात है तथा ऐसे व्यक्ति की सेवा का उपयोग करना (-#डाक्टर 
की सेवा से छाभ उठाना ) कही अधिक अच्छा होगा जो वैद्यविद्या को जानता है। (पर 
हमको यह नही भुला देना चाहिये कि वेद्य और राजनीतिज्ञ में मौलिक भेद है), वैद्य 
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तो मित्रता (अथवा पक्षपात) के कारण विवेक के विरुद्ध कोई भी काम नही करेगा, 
वह तो केवल रोगी को चगा करके अपना शुल्क उपार्जन करता है, जब कि पदारूढ 
राजनीतिज्ञ बहुत से काम निष्कारण द्वेप अथवा पक्षपातवश होकर किया करते हैँ । 
और यदि रोगी को वैद्य के विपय में यह सन्देह हो जाय कि वह उसके वैरियो से मिलकर 
लोभवश उस (के जीवन ) को नष्ट करना चाहता है तो ऐसी दशा में तो वह पुस्तक के 
नियमो को पढ़कर उपचार की खोज करना अच्छा समझेगा। और फिर वेद्य लोग 
सस्‍्वय रोगग्रस्त हो जाते है तो अन्य वैद्यों को उपचार के लिये अपने यहाँ बुलाते हैं, 
और शिक्षक लोग जब किसी कार्य को सीखना चाहते हैं तो अन्य शिक्षको को बुलाते 
हैं, क्योकि उनको ऐसा लगता है कि वे मनोविकारो के वशीभूत हुए स्वयं अपने विपय 
में निर्णय करते समय सत्य का निर्णय करने की क्षमता नही रखते । अत यह स्पप्ट है 
कि न्याय की खोज करना एक मध्यस्थ अथवा निष्पक्ष अधिकारी की खोज है ओर नियम 
अर्थात्‌ कानून ही वह निष्पक्ष या मध्यस्थ अधिकारी है। तिस पर भी लिखित नियमो 
की अपेक्षा वे नियम जो परम्परागत रीतियो पर आश्वित होते हैं और अलिखित होते 
है, अधिक महत्वशाली होते हे तथा उनका सबंध और भी अधिक महत्वपूर्ण विपयो 
से होता है, जिससे यह तथ्य निष्पन्न होता है कि चाहे मनुष्य का शासन लिखित नियम 
से अधिक भयरहित हो, तथापि वह ॒परम्पराश्चित अलिखित नियम की अपेक्षा 
अधिक सुरक्षित नही हो सकता। 


इसके अतिरिक्त, एक व्यक्ति के लिये एक समय, एक साथ अनेक विपयो पर अध्य- 
क्षता पूर्ण दृष्टि रखना सरल काम नही है। अत उसके लिये बहुत से अपने अधीन 
निचले आधिकारियो को नियुक्त करना आवश्यक होगा | तो फिर क्या इन दो बातो 
में कोई वास्तविक अन्तर है कि (१) यह अनेक अधिकारी आरभ से ही सीधे नियुक्त 
हो (२) अथवा पीछे से एक व्यक्ति के द्वारा चुने जाकर इस प्रकार नियुक्त किये 
जायें ” और फिर, वह तक भी तो है ही जो हम पहले ही स्थापित कर चुके है, कि 
यदि एक अच्छे आदमी को, अन्य लोगो से अधिक अच्छा होने के कारण शासन करने 
का न्‍्यायोचित अधिकार है तो दो अच्छे आदमी तो एक अच्छे आदमी से अधिक ही 
अच्छे होगे। यही वात निम्नलिखित पक्ति में कही गयी है --- 


दो चलते हो एक साथ” (त्तो अधिक एक से देखेंगे) (इलियड १०१२४) 
एवं अगामम्तॉन्‌ की निम्ताकित प्रार्थना भी -- 


ऐसे होते दस सुमत्रणा देनेवाले मुझे, भला । (इलियड्‌ २।३७२) 
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और आजकल भी कुछ ऐसे अधिकारी होते है--जैसे कि न्यायाधीश---जिनको 
ऐसे प्रसगो के निर्णय करने का अधिकार प्राप्त होता है जिनका निर्णय करने में नियम 
समर्थ नही होते, पर यह अधिकार केवल ऐसे ही प्रसगो तक ही सीमित होता है, 
क्योकि इस तथ्य के विपय में किसी को सदेह नहीं है कि नियम (कानून ) जिन प्रसगो 
का निर्धारण कर सकता है उनके विपय में वह सर्वोत्तम आदेष्टा (शासक) 
और न्यायकारी होता है। परन्तु क्योकि कुछ वाते तो नियम की परिधि में 
सन्निविप्ट हो जाती हैं और कुछ उसके क्षेत्र के अन्तगंत नही हो सकती, अतएव 
एक किकतेंव्यविमूढता की अवस्था उत्पन्न होती है और यह प्रइन उठता है 
कि कोन-सी स्थिति अधिक वरणीय है--श्रेपष्ट नियम का शासन करना या 
श्रेप्ट मनुष्य का शासन करना ? जिन अवान्तर विस्तार ( तफसील ) को 
बातो का समावेश विवेचन की सीमा के भीतर होता है वे स्पप्ट ही ऐसी वाते 
है, जिनके विषय में नियम-निर्माण करना सभव नही है । इस तथ्य का निपेघ भी 
कोई नही करता कि ऐसी बातो का निर्णय अवश्यमेव मनुप्य के द्वारा किया जाय, 
वह तो यह चाहते है कि उनका निर्णय बहुत से मनुप्यो द्वारा किया जाय न कि केवल एक 
व्यक्ति के द्वारा । नियम के द्वारा शिक्षित प्रत्येक व्यक्ति भली प्रकार निर्णय किया 
करता है, और निश्चय ही यह वात अनोखी प्रतीत होगी कि बहुत से मनुप्यो 
के बहुत से अगो की अपेक्षा एक मनुप्य अपने दो नेत्रों से अधिक अच्छा देख सकेगा, 
दो कानो से अधिक अच्छा सुन सकेगा तथा दो हाथ पैरो से अधिक 
अच्छा काम कर सकेगा । सच तो यह है कि राजाओं में इस बात का 
चलन रहा है कि वे ( मानो ) अपने बहुत से नेत्र, कान, हाथ और पैर 
बना लेते है, क्योकि वे उन लोगो को अपना सहकारी बना लेते हैँ जो उनके 
तथा उनके शासन के मित्र होते हैं। यह सहकारी लोग राजा के मित्र अवदय 
होने चाहिये, यदि वे उसके मित्र नहीं होगे तो उसकी इच्छा के अनुकूल काम 
नही करेगे। पर यदि वे उसके एवं उसके शासन के मित्र' हुए तो वे उसके समान 
और सदृश भी होगे। और इसी कारण यदि वह विश्वास करता हो कि इन (उसके 
मित्रो ) को शासन करना चाहिये तो इसी के समान उसको यह भी विश्वास करना 
होगा कि जो लोग उसके समान और सद॒श हूँ उनको भी उसी के समान शासन करना 
चाहिये । 


लगभग यही वह प्रमुख युक्तियाँ है जो राजपद का विरोध करनेवाले लोग प्रस्तुत 
किया करते हैं । 


अरिस्तू फी राजनीति २८३ 
(र्प्परियो 


१ एपोदासनस और औपस भामक नगर-राष्ट्रो की शासन-पद्धति अल्पजन- 
तत्रात्मक थी। 

२. अरिस्तू यहाँ व्यक्तिगत शासन की अपेक्षा व्यक्तिनिरपेक्ष शासन की भलाइयो 
को बतला रहा था। अब वह फहता है कि यदि व्यक्तिगत शासन की उपेक्षा न को 
जा सके तो अधिकार एक व्यक्ति फी अपेक्षा अनेक व्यक्तियों को दिया जाय । 

३- अ्थेंस में ७ व्यक्तियो का एक नियमरक्षक-मडलू (बोर्ड ) होता था जो पुराने 
कानूनो के पालन पर दृष्टि रखता था और सविधान का उल्लूघन नही होने देता था। 

४. अथेंस न्‍्यायकर्ता इस प्रकार की शपथ भी किया करते थे । 

५. अपनी सदाचारशास्त्र नामक पुस्तक में अरिस्तु ने दतलाया कि मित्रता समान 
व्यक्तियों में हुआ करती है। संस्कृत में भी एक लोकोक्ति है 'समानशीलव्यसनेषु 
सख्यम्‌ ।* 

वि० इस प्रस्तुत खंड ओर पिछले खड में अरिस्तु इस - विषय का--विवेचन कर 
रहा है कि वास्तविक शासक कौन हो, राजा अथवा नियम ( कानून )। उससे दोनो पक्षो 
को पूर्ण निष्पक्षता के साथ प्रस्तुत किया है। 

अथेन्स में नियम-निर्माण और नियम परिवत्तेन का कार्य अत्यन्त सावधानी के 
साथ किया जाता था। पेरीक्लेस के सुधारो के पश्चात्‌ उपयुक्त कार्य की विधि निम्न- 
लिखित थी। प्रतिवर्ष ६ थस्मोथेते नामक पदाधिकारी नियमो की दशा का निरीक्षण 
करके उनके विषय में अपना प्रतिवेदन प्रस्तुत करते थे और यदि नवीन नियम की 
आवश्यकता होती थी तो उसका प्रारूप भी बना देते थे। यह प्रतिवेदन और प्रारूप 
विचार ओर विवेचन के लिये जनपरिषद्‌ के समक्ष प्रस्तुत होता था। यदि जनपरिषद्‌ 
भी नदीन नियम निर्माण की आवश्यकता अनुभव करती थी तो उसका प्रस्ताव न्याय- 
कर्ताओ के मध्य में से चुने हुए नियमरक्षक मडल के समक्ष उपस्थित किया जाता था। 


यदि ये लोग नवीन नियम फी आवद्यकता के विषय में अह्वस्त हो जाते थे तब नया 
नियम स्वीकृत होता था। 


५७ 
समाजों का स्वभाव श्रोर तदनकल शासन-पद्धतियाँ 


पर स्यात्‌ उपर्युक्त उपाय किन्ही प्रसगो (किसी समाज) में तो ठीक ठीक घटेगे 
पर अन्य कुछ प्रसंगो में ठीक नही होगे। एक समाज स्वभावत प्रभुगासन (">वह 


२८६ अरिस्तू को राजनीति 


शासन पद्धति का सबध भारी हथियारधारी पदाति सेना से है। ऐसी शा रन-व्यवस्था 
जो व्यक्ति इतने पेसेवाले होगे कि अपने को कवच ओर हथियारो से रूस कर सकें पद 
ओर सम्मान उन्हीं के मध्य में वितरित होंगे तथा जो उनमें अधिक योग्य होंगे उनको 
और भी विशेष पद और सम्मान प्राप्त होगा। 


३ उचित हो नहीं प्रत्युत प्रकृति अथवा परमेश्वर के दिये हुए वरदान का तिरस्कार 
करना होगा। पर मानव-समाज ने सॉक्रातेस, ऋाइसट, लिकन तथा गाघो के साथ 
किया ऐसा ही है। 


१८ 


सर्वेश्रेष्ठ शासन-पद्ध ति 


अत हमने यह निर्धारित किया है कि सम्यक्‌ प्रकार की व्यवस्थाओ के तीन 
भेद है और इनमें भी अवश्यमेव सर्वोत्तम वह व्यवस्था होगी जिसका प्रबध श्रेष्ठ व्यक्ति 
द्वारा किया जाता है, तथा जिसमें सयोगवश, एक व्यक्ति, अथवा एक गण (या कुल ) 
अथवा कुछ मनुप्यो का समूह ऐसा होता है जो अन्य सब मनुष्यो की समष्टि से गुणो में 
बढकर होता है, और शासित एव शासक दोनो ही परम वाछनीय प्रकार के जीवन की 
उपलब्धि के लिये समर्थ होते हैं। इस विवेचन के आरभ में हमने यह भी दिखलाया था 
कि भले आदमी का सद्गुण (सद्वृत्ति) अवश्यमेव श्रेष्ठ राप्ट्र के नागरिक के सद्गुण 
(सद्वृत्ति) से अभिन्न है।। अत यह स्पष्ट है, जिन उपायो और साधनो से मनुष्य 
नेक बन जाता है उन्ही उपायो और साधनो से वह नगर (-राप्ट्र ) की भी स्थापना करेगा, 
फिर चाहे उसका शासन श्रेष्ठ जनतत्र पद्धतिवाला हो अथवा राजकीय पद्धतिवाला। 
और इस प्रकार वह शिक्षा और काम करने की आदतें जो अच्छे आदमी का निर्माण 
करती है, सामान्यतया वही होगी जो कि एक अच्छा राजनीतिज्ञ' और अच्छा राजा 
भी निर्माण करेंगी । 


इन विययों का निर्णय हो जाने के उपरान्त हमको श्रेष्ठ प्रकार की व्यवस्था के 
विवेचन का प्रयत्न करता चाहिये और यह बतलाना चाहिये कि किस प्रकार की अव- 
स्थाओ में उसका प्रादुर्माव हुआ करता है और उसकी स्थापना किस प्रकार की जा सकती 
है ” इस विपय का सम्यक्‌ पकार से अनुसधान करने के लिये यह आवश्यक है' 
(कि परम वाछनीय जीवन के स्वरूप का निर्णय हो जाय |) 


नं 
(६ 
हे 


मरिस्तू की राजनीति 
ग्प्पिणियो 


१ नगर की उत्पत्ति और विकास का वर्णन करते हुए अरिस्तु ने बतलाया था 
कि परिवार, प्राम और नगर का ऋम-विकास विलूकुरू स्वाभाविक है। मनुष्य भौतिक 
जीवन की आवश्यकताओं की पूतति और सुरक्षा फी उपलब्धि से प्रेरित होदा हुआ छोटे 
से सघटन से आरभ करके उत्तरोत्तर महत्तर समाजो और सघटनों का विकास करता 
जा रहा है। पर जंसे जेसे सघटनो का विकास होता गया वैसे ही बैसे मानव-जीवन 
का उद्देश्य भी विकसित होता गया। नगर में मातव को अनुभव हुआ कि उसके जीवन कहा 
उद्देश्य केवल भौतिक आवश्यकताओ की पूर्ति पर ही नही रुक सकता । मानव-जीवन 
का लक्ष्य अच्छे जोवन की उपलब्धि है। पर देखा गया कि व्यक्ति के जीवन की श्रेष्ठता 
और नागरिक के जीवन की श्रेष्ठता सब प्रकार की नागरिक शासन-पद्धतियों में अधि- 
रोधी नहीं होतीं ॥ अतएवं इस वात की खोज आरभ हुईं कि क्या कोई ऐसी शासन- 
व्यवस्था हरे सकती है जिसमें श्रेष्ठ व्यक्ति के जीवन और श्रेप्ठ नागरिक के जीवन का 
विरोध मिट जाय ? इस प्रश्न का उत्तर अरिस्तू ने इस खड में दिया है । 

२. मूल में पोलितिकौस्‌” शब्द का प्रयोग किया गया है। इसका अग्रेज़ी अनुवाद 
_स्टेट्ससेन” किया गया है । हिन्दी में इसके लिये राजनयिक शब्द का प्रयोग किया जाने 
लगा है। यहाँ अरिस्तू ने एक ऐसे व्यक्ति की कल्पना की हे जो श्रेप्ठ जनी के आदर 
श्रेष्ठ जनतंत्र (अरिस्तोऋातिया) में अपने समान व्यवितयों में शासन-कार्य चलाता 
है। ऐसे शासन सें श्रेष्ठ मानव और श्रेष्ठ नागरिक के गुणों मे कोई विरोध सभव नहीं है। 

२: इस खड की समाप्ति एक खंडित वाक्य से होती हैं। कुछ आलोचक इस खंड 
के अन्त अथवा समग्र खड को ही प्रक्षिप्त मानते हं। पर यह विचित्र सयोग हैं कि इस 
खड के अन्तिम शब्द ठीक इसी प्रकार सातदी पुस्तक के आरंभ में दोहराये गये हे। 
पर यहाँ पर जो राजकोय शासन अथवा श्रेष्ठ जनतत्र को आदर्श व्यवस्था के रूप में 
वर्णित किया है उसकी सगति ७वीं और ८दीं पुस्तक से नहीं बेठती । हाँ, तृतीय 
पुस्तक के ७वें खड से इसका सेल अवश्य है। उस खड में अविकृ्नत शासन-पद्धतियो में 
राजकीय शासन-पद्धति और श्रेष्ठ जनतत्र को प्रथम और द्वितीय स्थान दिया गया है। 


चतुर्थ पुस्तक 


जो वक्ता री, 


१ 
विज्ञान एवं राजनीति-विज्ञान 


सभी ऐसी कलाओ और विद्याओं में, जो किसी विपय का अशत प्रतिपादन 
करते हुए उत्पन्न नही होती प्रत्युत जों कि उस विपय को पूर्णतया व्याप्त कर लेती हैं, 
यह प्रत्येक कला अथवा विद्या का अपना कार्यक्षेत्र होता है कि वह उन सव बातो का 
विचार करें जिनका उसके अपने विशिष्ट विपय से सबंध है। उदाहरण के लिये 
गारीरिक व्यायाम की कला को यह विचार करना होता है कि किस प्रकार के शारीरिक 
गठन के लिये किस प्रकार की व्यायाम-शिक्षा ठीक होगी, और यह भी कि किस 
प्रकार की शिक्षा एकान्तत श्रेप्ठ होगी। क्योकि जो एकान्तत श्रेष्ठ प्रकार की व्यायाम- 
शिक्षा होगी वह ऐसे शभरीरगठन के लिये अवश्यमेव सर्वोत्तम होगी जो प्रकृति से सर्वविध 
वरदान पाये हुए हूँ तथा जिसको श्रेप्ठ साधन-सामग्री भी प्राप्त है। उसको ऐसे सववे- 
सामान्य व्यायाम-शिक्षण का भी विचार करेना होगा जो अधिकाश मनुप्यो के लिये 
उपयुक्त हो, क्योकि यह भी'व्यायाम-कला का ही एक भाग (अथवा समस्या) है। 
इतना ही नही, प्रत्युत ऐसे भी आदमी हो सकते है जो कि शरीर के श्रेप्ठ स्वास्थ्य 
और उतनी योग्य चतुरता की कामना न करते हो जितनी कुश्तियो के लिये आवश्यक 
होती है, फिर भी व्यायाम-शिक्षक को उपर्युक्त प्रकार की शिक्षा से कुछ घटकर प्रकार 
को शिक्षा--जिससे सामान्य जारीरिक क्षमता प्राप्त हो सके--देने में समर्थ होना 
चाहिये । ठीक इयी प्रकार के सिद्धान्त वैद्यविद्या (औपधि-विज्ञान ), नौका-निर्माण, 
वस्त्र-निर्माण इत्यादि के क्षेत्रो और अन्य सब कलाओ के क्षेत्रों में भी प्रत्यक्षतया छाग्‌ 
होते हुए उपलब्ध होते है । 


अत यह स्पप्ट हैं कि राजनीति को भी, जो कि इसी प्रकार की एक व्यावहारिक 
विद्या है, इसी प्रकार व्यापक होना चाहिये। इसकों यह विचार करना होगा कि 
कौन-मी शासन-पद्धति श्रेप्ठ है और यदि बाहर की विध्न-वाधाएँ न हो तो हमारी 
आकाला (प्रार्थना) के आदर्श के समीपतम पहुँचने के लिये उसको कैसा (किन गुणों 
से युक्त) होना चाहिये, तथा यह भी विचार करना होगा कि किस प्रकार की व्यवस्था 
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किस प्रकार के जनसमूह से मेल खाती हे । और क्योकि अधिकाश साधारण राप्ट्रो 
के लिये श्रेष्ठ शासन-पद्धति को उपलब्ध कर लेना स्यात्‌ सभव नही होता, अतएवं भले 
नियम-निर्माता और सच्चे राजनीतिन्न को अपनी दृष्टि न केवल एकान्तत सर्वश्रेष्ठ 
शासन-पद्धति पर ही रखनी चाहिये, प्रत्युत उस पद्धति को भी अपनी दृष्टि से ओोझल 
नही होने देना चाहिये जो किसी वास्तविक परिस्थिति में श्रेष्ठ हो । इसके अतिरिक्‍त 
( राजनीति-शास्त्र ) को ऐसी शासन-व्यवस्था का भी विचार करना होगा जो विशिष्ट 
परिकल्पित अवस्थाओ पर आश्रित होती हे। अर्यात्‌ राजनीति के विद्यार्थी को 
यह भी निरीक्षण कर सकने के योग्य होना चाहिये कि (कोई) अमुक व्यवस्था किस 
अवस्था में विद्यमान हे, मूलत उसकी उत्पत्ति किस प्रकार से हुई तथा किस प्रकार 
से वह सुदीघकाल तक सुरक्षित रह सकती हे । कहने का तात्पर्य यह है कि जिस कल्पित 
नगर-राप्ट्र का हम विचार कर रहे है वह ऐसा हे कि न तो उसकी व्यवस्था (विघान ) 
ही श्रेप्ठ शासन करने के योग्य हे और न उसको उन परिस्थितियों का सद्भाव प्राप्त 
है जो आदर्श व्यवस्था के लिये आवश्यक है, न जो विद्यमान परिस्थितियों में ही सर्व- 
श्रेप्ठ व्यवस्था कही जा सकती है, प्रत्यूत जिसकी व्यवस्था एक घटिया प्रकार की 


व्यवस्था है। 

इन सब के परे राजनीतिश्ञास्त्र (अथवा राजनीतिज्न) को ऐसे प्रकार की व्यवस्था 
की भी जानकारी प्रदान करनी चाहिये जो सामान्यतया सभी नगरो के लिये समुपयुक्‍त 
हो, क्योकि राजनीति के विपय का प्रतिपादन करनेवाले बहुत से लेखक--पद्य पि 
अन्यथा बचे वहुत अच्छी बाते करते हँ---व्यववहारिक (उपयोगिता को) बातो मे अस- 
फल हो जाते है। हमको केवल श्रेप्ठ व्यवस्था का ही विचार नहीं करना चाहिये, 
प्रत्युत ऐसी व्यवस्था का भी विचार करना चाहिये जो व्यावहारिक (अयवा सभाव्य ) 
भी हो एवं जो समानसूपेण प्राय सभी राप्ट्रो द्वारा अपेक्षाकृत सरलता से प्राप्त करने 
के थ्रोग्य हो । कुछ (लेखक ) लोग ऐसे हैँ जो केवल सर्वेश्रेप्ठ व्यवस्था के अनुसचान में 
ही लगे रहते हूँ, ऐसी व्यवस्था के लिये (बहुत से प्रारभिक ) साधनों की आवश्यकता 
होती है। दूसरे लोग अपेक्षाकृत अधिक व्यावहारिक व्यवस्था का प्रत्तिपादत करते हुए भी 
अधिकाश विद्यमान व्यवस्थाओ को तिरस्कृत करके या तो लाकंदायमॉँन्‌ (--स्पार्टा) 
की व्यवस्था की, अथवा अन्य किसी एक व्यवस्था की प्रशसा करते हैं । प्रस्तावित 
की जानेवाली व्यवस्था ऐसी होती चाहिये जिसको मनुप्य अत्यन्त गीघ्रता ओर 
सरलता से अपनी विद्यमान व्यवस्था पर आरोपित करने ओर अड्भीकार करने के लिये 
मनाये जा सके | क्योकि प्रारभ से ही नयी व्यवस्था के निर्माण की अपेक्षा पुरानी 
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व्यवस्था को सुधारने का कार्य भी कुछ कम कठिन नही है, जैसे कि किसी सीखी बात 
को भुला देना, नये सिरे से सीखने की अपेक्षा कम कठिन नही होगा। अतएव जसा कि 
पहले कहा जा चुका हैं राजनीतिज्ञ को उपर्युक्त योग्यताओं के अतिरिक्त विद्यमान 
व्यवस्था की (सुधार द्वारा) सहायता करने की क्षमता भी रखना चाहिये। परच्तु 
70 सा वह तव तक नहीं कर सकता जब तक वह यह न जानता हो कि शासन-व्यवस्था 
के कितने विभिन्न प्रकार होते है । प्राय लोगो का विचार यह है कि जनतत्र-पद्धति का 
एक ही प्रकार है और एक ही प्रकार धनिकत्तत्र (या अल्पजनतत्र )-पद्धति का भी है । 
पर यह विचार सत्य नही है । इस अान्ति के परिहार के लिये यह वात ध्यान से ओझल 
नही होनी चाहिये कि व्यवस्थाओ के कितने भेद होते है, उनकी सख्या कितनी है, 
तथा वे कितने प्रकारों से सघटित (अथवा सम्मिश्रित ) होती हूं । 


इसी राजनीतिक बवृद्धिमत्ता के द्वारा, राजनीतिन को यह भी विदित होने लगेगा 
कि कौन से नियम सर्वश्रेप्ठ हु तथा कौन से प्रत्येक प्रकार की व्यवस्था के लिये समुचित 
हैँ। क्योकि नियम ही विधान-सापेक्ष्य होने चाहिये,--जैसे कि वे व्यवहार में सर्वदा 
होते भी हँ---न कि विधान' नियम-सापेध्य होने चाहिये। विधान (की परिभाषा यह 
है कि वह) किसी राष्ट्र के अन्तगेत शासक पदों की व्यवस्था है, जिसके द्वारा उन पदो 
का वितरण निर्धारित किया जाता है, यह निर्णय किया जाता है कि राष्ट्र मे सर्वोच्च 
सत्ता क्या (कौन) होगी, और यह निश्चित किया जाता है कि प्रत्येक समाज द्वारा 
स्वीकृत लक्ष्य क्या होना चाहिये। परन्तु नियम ( -- कानून ), जो कि विधान से स्पप्ट 
ही पृथक होते है, वह नीति हैँ जिनके अनुसार गासक लोग शासन-कार्य करते है और 
अपराधियों की चौकसी और रोकथाम करते है। इस (विधान और नियम की 
परिभाषा ) से यह स्पप्ट है कि कम-से-कम नियम निर्धारित करने के लिये ही हमको 
विधानो (व्यवस्थाओं) के विविध प्रकार और उनकी सख्या अवध्यमेव जानना 
चाहिये। क्योंकि एक ही नियम-सग्रह सव घनिकतत्रो अथवा सब जनतत्रों के लिये 
समानरूपेण उपयोगी नही हो सकता, कारण कि जनतत्र शासन-पद्धति भी एक प्रकार 
की नही अनेक प्रकार की होती है और घनिकतत्र-पद्धति भी केवल एक ही प्रकार की 
नही होती । 


टिप्पणियो 


१. इस विवरण के अनुसार राजनीति की कला और विद्या के भी चार कार्य होगे- 
(१) यह मालूम करना कि किस प्रकार के नागरिक-समाज के लिये किस प्रकार की 
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शासन-व्यवस्था ठोक होगी, (२) यह पता लूगराना फि श्रेष्ठ समाज के लिये श्रेष्ठ 
शासन-पद्धति कौन होगी, (३) ऐसी शासन-पद्धति को ज्ञाइ फरना जो सामान्य- 
रूपेण अधिकांश समाजो के लिये उपयुक्त हो और (४) ऐसी शासन-व्यवस्था का पत्ता 
लगाना जो श्रेष्ठ से कुछ घटकर हो तथा ऐसे समाजों के लिये उपयुक्त हो जो आदर्श 
से कुछ नीची व्यवस्था से सन्तुष्ट रहनेवाले हो । 

२ अरिस्तु को राजनीति की चतुर्थ, पचस ओर पषष्ठ पुस्तकें राजनीति के 
व्यावहारिक पक्ष का ही प्रतिपादन करती हें । 


३ अरिस्तू की यह परिभाषाएं विशेष रूप से द्वष्टव्य हे । 


हु 


घध 


विभिन्‍न प्रकार की व्यवस्थाएं 


नगर-व्यवस्थाओ के अपने पूर्व विवेचन में हमने सम्यक्‌ प्रकार की व्यवस्था 
के तीन विभाग किये थे--राजतत्र, श्रेष्ठहजनतत्र और विघानततन्न, और इनमे से प्रत्येक 
के सवादी विकृत रूप भी तीन ही बतलायें थे--राजतत्र का तानाशाही, श्रेष्ठजनतत्र 
का घनिकतत्र, विधानततन्र का जनतत्र । श्रेष्ठजनतन्न और राजतत्र का प्रतिपादन तो 
किया जा चुका। श्रेष्ठ व्यवस्था का प्रतिपादन करना, और ऊपर नामाकित दोनो 
व्यवस्थाओ को वर्णन करना, यह दोनो एक ही बात है क्योकि दोनो ही व्यवस्थाओं का 
लक्ष्य ऐसी भलाई (सद्वृत्ति ) है जो स्व-व्यवहार के लिये आवश्यक (बाह्य ) उपकरणों 
से सज्जित होती है। इसके आगे हमने यह भी पहले निर्धारित कर लिया है कि श्रेष्ठ- 
जनतत्र और राजतन्न किस वात में एक दूसरे से भिन्न है, और कब राजतत्र की स्थापना 
की जानी चाहिये । अब केवल विधानतत्र का वर्णन करना शेप रह गया है जो सब 
विधानो (अथवा व्यवस्थाओ ) के सामान्य नाम द्वारा निर्दिष्ट किया जाता है और 
(विक्रृत व्यवस्थाओ के अन्तगेंत) घनिकतत्र, जनतत्र और तानाझ्ाही का वर्णन शेप 
रह गया है। 


यह तो स्पप्ट ही है कि कौन-सी पद्धति इन विक्ृत पद्धतियों में निकृष्टतम हैं 
और कौन बुराई मे दूसरे स्थान पर आती है । वह पद्धति जो सम्यक्‌ प्रकार की पद्धतियो 
में से श्रेप्ठतम और दिव्यतम पद्धति का विक्ृत रूप है वही अवश्यमेव निकृप्टतम है। 
राजतत्र अवश्य ही या तो कोरा नाम मात्र होगा अन्यथा वह राज्यकर्ता (राजा) 
की महान व्यक्तिगत उत्तमता के आधार पर आश्रित होगा। अतएव तानाशाही 
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पद्धति (जो कि राजतत्र का विक्ृत रूप है ) संवसे निकृष्ट और विक्ृत पद्धतियो में सम्यक्‌ 
प्रकार की पद्धति से सबसे अधिक दूरस्थ रूप होगी। (विक्ृत पद्धतियों मे दूसरा स्थान 
धनिकतत्र को प्राप्त है, क्योकि यह श्रेष्ठजनतत्र से बहुत दूर पर स्थित है, और इनमें 
सबसे अधिक मध्यस्थितिवाली पद्धति जनतत्र-पद्धति है (जो सबसे कम वुरी है) । 


मेरे एक पूर्ववर्ती (लेखक प्लातोन ने अपनी पौलितिकस्‌ नामक रचना में) 
पहले ही इन विचारो का प्रत्तिपादत कर दिया है, पर उसका दृष्टिकोण वही नहीं है 
जो मेरा है। उसने यह निर्धारित किया है कि सभी व्यवस्थाओ के अच्छे प्रकार भी 
होते है (और बुरे भी), उदाहरण के लिये धनिकतत्र का अच्छा प्रकार भी हो सकता 
है (और बुरा भी ), इसी सिद्धान्त के आधार पर उसने जनतत्र के अच्छे प्रकार को 
अच्छे व्यवस्था-प्रकारों में सबसे वुरा कहा है और उसके बुरे प्रकार को बुरे व्यवस्था- 
प्रकारों में श्रेष्ठ माना है। इसके विपरीत हमारा कहना यह है कि यह दोनो व्यवस्थाएँ 
( >>धनिकतत्र और जनतत्न) सदोप (“-च्रुटिपूर्ण) है, तथा यह कहना जोभन 
नही है कि घनिकतत्र का एक प्रकार दूसरे से अधिक अच्छा है, प्रत्युत यही कहना ठीक 
है कि एक प्रकार दूसरे से कम व्‌रा है। 


पर इस विषय (अर्थात्‌ व्यवस्थाओ की अच्छाई-बुराई के तारतम्थ) को इस समय 
छोड सकते है । हमको तो सबसे पहले यह निर्धारित करना चाहिये कि सब व्यवस्थाओ 
के कितने विभिन्न प्रकार होते है, क्योकि जनतत्र और घनिकत्तन्न के अनेको प्रकार 
होते ही है । तदनन्तर यह निश्चय करना है--सर्वश्रेष्ठ आदर्श व्यवस्था को छोडकर---- 
ऐसी कौन-सी व्यवस्था है जो सामान्यतया अधिकतम ग्रहणीय और वरिप्ठ हो, तथा 
यह भी देखना हैं कि क्या उसके अतिरिक्त कोई और भी ऐसी व्यवस्था उपलब्ध हो 
सकती है जो श्रेष्ठजनतत्रात्मक और सुघटित हो, पर साथ ही साथ बहुत से नगर- 
राप्ट्रो के लिये उपयुक्त हो। और तत्पच्चात्‌ अन्य पद्धतियों के विपय में यह निर्णय 
करना है कि कौन सी पद्धति किस प्रकार (के समाज-सस्थान) के लिये बाछनीय 
है। उदाहरणार्थ यह नितानत सभव है कि किन्ही सस्थाओ की आवच्यकताओ के नये 
धनिकत्तत्र की अपेक्षा जनतत्र अधिक उपयुक्त हो और दूसरी सस्थाओ के लिये जनतत्र 
को अपेक्षा धनिकतत्र । इसके आगे हमको यह विचार करना है कि जो व्यक्ति इन 
व्यवस्था-प्रकारों मे से किसी की स्थापना करने की इच्छा रखता है---चाहे तो वह 
प्रकार जनतत्र के प्रकारो मे से कोई हो, या चाहे फिर घनिकतत्र के अवान्तर भेदो में से-- 
उसको किस पद्धति से यह कार्य आरभ करना चाहिये। और इन सबके अन्त मे, जब 
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कि हम इन विषयो का यथाशक्ति सक्षिप्त विवेचन कर चुके, हम इस विपय से भिडने 
का प्रयत्व करें कि समप्टिरूपेण (अथवा सामान्यरूपेण) एवं व्यष्टिरूपेण (अथवा 
प्‌ृथक्‌ पृथक्‌ ) व्यवस्थाओं का विनाश और सरक्षण किस प्रकार हुआ करता है, तथा 
किन कारणो के द्वारा ऐसे परिणाम विशेषतया घटित हुआ करते है ।* 


टिप्पणियों 


१ प्लातोन की रचना 'पौलितिकत्त” एक छोटी सी पुस्तक है। राजनीति के 
विषय में प्लातोन फी बडी रचनाएं पौलितेइया (रिपब्लिक) और नेसॉस्‌ (नियम) 
है। पौलितिकस में प्लातोन ने शासन-व्यवस्थाओ का निस्नलिखित विभाजन किया है । 

(१) परिपूर्ण ज्ञान पर आश्वित सर्वश्रेष्ठ व्यवस्था (जो पौलितेइया में वर्णित है) । 

(२) नियमों के अनुसार चलनेवाली व्यवस्थाएं। 

(क) एकराद्तत्र अथवा नियमव्यवस्थित राजततन्न | मौनाकिया। 
(ख) अल्पसख्यक सत्पुरुषों का शासन । अरिस्तौऋातिया। 
(ग) बहुसख्यक-जनशासन। देमोक्रातिया। 
(३) अनियश्रित शासन-व्यवस्थाएं--- 
(क) एक व्यक्ति को तानाशाही । तिराप्निया। 
(ख) अल्पसख्यक घनिकतत्र। (ओऔलिगाकि (खि)या । 
(ग) बहुसख्यक जनतत्र। परले सिरे फा जनतत्र । 

२ इस खड से अरिस्तु ने यह बतलाया है कि वह आगे अपने विषय का किस 
प्रकार चिकास करने का विचार कर रहा है । पर उसने (जंसा कि आगे घलने पर 
पता चलेगा इस योजना के अनुसार विषय का विवरण उपस्थित नहीं किया है। इस 
प्रकार की स्थिति उसकी रचनाओं में प्राय देखने को मिलतो है । 


रे 


(राष्ट्रो मे मिलनेवाले विविध तत्त्व) 


शासन-व्यवस्थाओ के इतने बहुत से प्रकार होने का कारण यह है कि सभी राप्ट्रो 
में बहुत से विभिन्न तत्त्व (>> अश, भाग) होते है । सबसे प्रथम तो हम यह देखते 
है कि सभी राष्ट्र गृहस्थियो के समृहो से मिलकर बनते है । फिर इसके पश्चात्‌ यह जन- 
समूह अवश्यमेव धनवान्‌, निर्धन और मध्यवित्तवाले वर्गो में विभकत होगा । धनवावा 
और निर्धनो में से धनवान तो भारी शस्त्र-सज्जा से समन्वित होगे पर निर्धन नही होगे । 
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साधारण प्रजाजन विभिन्न व्यापारों मे सछग्तन होगे--क्रुछ कृपक, कुछ व्यवसायी तथा 
कुछ शिल्पी होगे । और जो विख्यात (सम्श्रान्त) जन है उनमें भी भेद होगे, एवं यह भेद 
उनकी धन और सम्पत्ति की मात्रा पर आश्रित रहनेवाले होगे, यथा अव्वपालन कार्य, 
जो यदि वे धनवान्‌ न हो तो उनके लिये सरल काम नही है। और इसी कारण प्राचीन 
काल में जिन नगर-राप्ट्रो की शक्ति अश्वारोही सेना में निहित थी वे धनिकतच्रात्मक 
राष्ट्र थे, तथा यह राष्ट्र अपनी अब्वारोही सेना का उपयोग अपने पडोसी राप्ट्रो के 
विरुद्ध युद्ध मे किया करते थे। उदाहरणार्थ ऐरेत्रिया, खाल्किस, माइन्द्रा' नदी 
पर बसे मग्नेशिया तथा लघु एशिया के अनेको नगरो का नाम प्रस्तुत किया जा सकता 
है। घन के कारण उत्पन्न हुए भेदो के अतिरिक्त इन लोगो में आभिजात्य और गुण- 
वत्ता (योग्यता) पर आश्रित भेद भी हुआ करते है। इनके अतिरिक्‍त इसी प्रकार के 
अन्य तत्त्वो पर आश्वित और भी कुछ भेद हुआ करते है, जिनका वर्णन हमने श्रेप्ठ- 
जनतत्र का विवेचन करते समय नगर-राप्ट्र के मौलिक तत्त्वों की गणना करते हुए किया 
था एवं जो सब राप्ट्रो (के जीवन) के लिये अनिवार्य है । 


इन तत्त्वों से राप्ट्रो का निर्माण होता है, कभी-कभी तो यह सभी तत्त्व शासन- 
कार्य में भागीदार होते है, कभी थोडी सख्या में और कभी अधिकाश में । इससे स्पप्ट 
ही यह निप्करप निकलता है कि आसन-व्यवस्थाएँ अवव्यमेव अनेक प्रकार की होगी 
और वे परस्पर एक दूसरे से रूप में भिन्न होगी। और ऐसा तो होना ही चाहिये क्योकि 
जिन तत्त्वों से राष्ट्रों का निर्माण होता है (तथा जो शासन-पद्धति में भागीदार होते 
हैं) उनमें भी तो प्रकार-भेद होता है। शासन-पद्धति ( >> शासन-व्यवस्था) किसी 
राष्ट्र के शासक-पदो को व्यवस्था को ( ही तो कहते है । ) इस व्यवस्था के अनुसार 
नागरिक-जन या तो पदो को पानेवालो की गक्ति ( >>क्षमता) के आधार पर अथवा 
उन ( पदों को पानेवालो ) में पाई जानेवाली समानता के आधार पर पदो का वितरण 
(विभाजन ) किया करते है, अर्थात्‌ निर्धन अथवा धनवानो की जगक्ति के आधार पर, 
अथवा घनी और निर्धन दोनो वर्गों में पाई जानेवाली समानता के आधार पर पद- 
विभाजन किया जाता है। इसलिये शासन-व्यवस्थाओ के भेद भी अनिवार्यतया उतने 
ही होगे जितने भेद राष्ट्र के घटक तत्त्वों के तारतम्य और भेदो पर आश्रित पद- 
विभाजन-व्यवस्था के हो सकते है । 


सामान्यता अधिकाज्न छोगो का विचार यह है कि गासन-व्यवस्थाएँ केवल दो 
प्रकार की होती है। ठीक जिस प्रकार वायु के (विपय में) सामान्य बोलचाल मे 
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मनुष्य केवल दो भेद बतलाते हैँ --उत्तरी और दक्षिणी, और शेप सब प्रकार की 
वाय इन्ही दो के अवान्तर प्रकार मानी जाती है, इसी प्रकार शासन-व्यवस्थाओ के 
भी दो भेद माने जाते हँं---प्रजातत्न और धनिकतत्र ( अथवा ( बहु- ) जनतत्र और 
अल्पजनतन्न ) । इस विभाजन के आधार पर श्रेप्ठजनतत्र को अल्प जनतन्न का ही 
एक प्रकार माना जाता है, क्योकि वह थोडे से ही व्यक्तियों का शासन होता है, 
और तथाकथित विधान-व्यवस्था को जनतत्नात्मक व्यवस्था के अन्तगंत समझा जाता 
है, जैसे कि पवनो में पश्चिमी वायु को उत्तरी वायु के एव पूर्वी वायु को दक्षिणी के अन्त- 
गंत माना जाता है। इसी प्रकार, कुछ विचारको का (कहना है) विश्वास है कि संगीत 
के विपय में भी यही वात है---उसके भी केवल दो ही प्रकार होते हु-- ( १) दोरीय और 
(२) फ्रीगीय'। अन्य सब सगीत-विन्यासों को या तो दोरीय कहा जाता है अथवा 
फ्रीगीय । किन्तु, यद्यपि साधारणतया शासन-पद्धतियों के विपय में प्रचलित सम्मति 
ऐसी ही है, तथापि अधिक सत्य के समीप एब अपेक्षाकृत अधिक अच्छी बात तो यही 
होगी कि हम उनका विभाजन उसी प्रकार से करे जिस प्रकार मैने पहले सुझा दिया 
है । इस सुझाव के अनुसार दो या एक व्यवस्थाएँ तो शुद्ध या सम्यक्‌ प्रकार की होगी 
ओर अन्य सब इन्ही (इसी) श्रेष्ठ व्यवस्थाओ के विकृृत रूप' होगे, (जिस प्रकार 
कि सगीत के ससिद्ध प्रकार के भी विकृृत रूप हो सकते हैं ), एव यह विक्रृत रूप जब 
अपेक्षाकृत अधिक कठोर और प्रमविष्णु होते है तो अल्प ( -- धनिक-) तत्र कहलाते 
है, और जब अपेक्षाकृत अधिक शिथिल और मृदुल होते है तो जनतत्र । 


टिप्पण्ियों 


१ ऐरेट्रिया और खाल्किस यह दोनों नगर इयूबोइया द्वीप मे स्थित है । यह द्वीप 
अत्तिका के उत्तर में स्थित है। 


२ माइन्द्रा नदी लघु एशिया के दक्षिण में है तथा पश्चिम को बहती हुई ईजियन्‌ 
सागर में सामोस्‌ दीप के पास (समुद्र मे) इसका मुहाना है। 


३ ग्रीक जगत्‌ में तोन समीत-पद्धतियो का चलन था। इनमें से दोरीय अथवा 
दोरियन पद्धति ग्रीक लोगों की अपनी राप्ट्रीय पद्धति थी । फ्रीगीय अथवा फ्रीगियन्‌ 
एवं लोदीय अथवा लोदियिन्‌ परदेशी पद्धतियाँ थीं। इनमे दोरीय पद्धति पौरुषपूर्ण 
और गभीर थी। फ्रीगीय पद्धति भडकौलो और उद्धेंगजतक थी एवं लीदोय पद्धति 
करुण और परिबेदनापूर्ण थी । 


अरिस्त्‌ को राजनीति 3० 


नए 


जनतत्रात्मक जासन-व्यवस्था को, (जैसा कि कुछ लोग आजकऊर एकान्तत 

यो ही मानने के अभ्यस्त हो गये हैं) ऐसी व्यवस्था नही मानना चाहिये कि जिसमें 
अधिकाश जनता सत्ताधारी होती है। क्योकि वनिकतत्र में भी---और सच तो यह है 
कि सभी तत्रो में---अधिकाश जनता ही शासन करती है, और न घनिकतत्र उस 
व्यवस्था का ही नाम है जहाँ अल्पसख्यक लोग सत्तावारी हो । कल्पना करो कि किसी 
सगर की समझी जनसख्या १३०० ्‌ और इनमे से १००० धनवान हे तथा ये लोग 
णेप ३०० मनृप्यो को जो कि जन्म से स्वत्तत्र और सब वातो में उन्हीं के समकक्ष है, 
शासन-कार्य में कोई भाग प्रदान नही करते---तो ऐसे शासनतत्र को कोई भी प्रजाततन्र 
नाम नही देगा । इसी प्रकार से यदि निर्वन लोग अल्पसख्यक हो पर वे बनिको की 
अपेक्षा, जो कि अधिक सख्यावाले है, अधिक गक्तिशाली हो---तो कोई भी व्यक्ति 
ऐसी गासन-पद्धति के लिये, जिनमें घनिक बहुसख्यको को शासन-कार्य मे और सम्मान में 
कोई भाग नही मिलता “अल्पजनतत्र” नाम का प्रयोग नही करेगा । अपेक्षाकृत अधिक 
अच्छा यह कहना होगा कि जनतत्र वह है कि जहाँ जन्मना स्वततत्र जनता सत्तावीश 
होती है और अल्पतत्र वह जहाँ की सत्ता धनपात्रो के हाथ में होती है । यह तो केवल 
संयोग को वात है कि वे बहुसख्यक होते हैं और यह अल्पसख्यक--अर्थात्‌ स्वतत्रजन्मा 
वहुत से होते है और घनपात्र थोडे । अन्यथा, यदि जासन-पदो का वितरण शरीर की 
विशालता (लूस्बेपन) के आधार पर होता (जैसा कि कुछ लोगो के कथनानुसार 
ऐथियोपिया' में होता है) या सुन्दरता के आधार पर होता, तो ऐसी व्यवस्थाओ को भी 
अल्पजनतत्र कहा जाता, क्योकि सुन्दर मनप्यो और विद्ञालकाय मनप्यो की सख्या 
तो थोडी ही हुआ करती है । तिस पर भी केवल निर्धनता और सघनता की कसौटी 
(अथवा सख्या के आधार) पर जनतत्र और धनिकतत्र का भेद करना पर्याप्त नही 

है । जनतत्र और घनिकतत्र दोनों में ही अनेको तत्त्व होते है, अतएवं ठीक प्रकार से 
उनका भेद निरूपण करने के लिये हमको अभी थोडा अधिक विब्लेपण करना 
चाहिये । उदाहरणार्थ हम ऐसी जासन-व्यवस्था को, जिसमें अल्पसख्यक स्वतत्रजन्मा 
लोग वहुसख्यक अस्वृतत्रजन्मा लोगो पर भासन करते हो, प्रजातत्र नही कह सकते । इस 
प्रकार की व्यवस्था किसी समय इयोनिया के उपसागर के तट पर वसी हुई अपोलोनिया 
नगरी में और थेरा (द्वीप) मे पाई जाती थी। इन दोनो ही नगर राप्ट्रो में विदेप 


त्जं 
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सम्मान अभिजात लोगो के लिये सुरक्षित था जो कि मूल उपनिवेशकारों के वशधर 
होने के कारण कुलीन माने जाते थे यद्यपि उनकी सरया अत्यल्प थी। ओर न 
प्रजातत्र नाम का प्रयोग ऐसी व्यवस्था के लिये किया जा सकता है जिसमें धनिक 
लोग केवल अधिकसख्यक होने के कारण शासनसत्ता के अधिकारी होते हैं । इस 
प्रकार की व्यवस्था भूतकाल मैं कॉलॉकौन' में थी जहाँ कि लीडिया' के युद्ध से पूर्क 
अधिकाश जन विशाल सम्पत्तियो के स्वामी थे। परन्तु कोई शासन-व्यवस्था “प्रजातत्र 
तब होती हे, जब स्वतत्रजन्मा और निर्धन लोग, अधिकसल्यक होते हुए शासनास्ढ 
होते है , एवं घनिकतत्र तब होती ह॑ जब कि धनवान्‌ ओर अभिजात लोग अल्प- 
सख्यक होते हुए सत्ताशाली होते हैं । 


इस तथ्य का कि शासन-व्यवस्थाएँ बहुत प्रकार की होती है, तथा इस अनेकता का 
कारण, इन दोनो का ही कथन हो चुका । जिन (दो प्रकार की ) व्यवस्थाओं का प्रति- 
पादन हो चुका उनसे अधिक प्रकार की व्यवस्थाएँ क्यों है, कोन-सी हैं ओर उनकी 
उत्पत्ति कहाँ से (अथवा किसके द्वारा) होती हे , में अब इन प्रश्नों का विवेचन 
पहले ही कहे हुए सिद्धान्त से आरभ करते हुए करूँगा कि प्रत्येक राष्ट्र के अन्तर्गत एक 
नही अनेको अग होते हैं। यदि हमको प्राणियो की विविध जातियों का वर्णन 
(अथवा वर्गीकरण ) करना अभीष्ट हो तो हमको सबसे पहले उन अग्रो का पृथक्‌ 
पृथक्‌ निर्देश करना पडेगा जो प्रत्येक प्राणी के लिये आवश्यक हैं । उदाहरण के 
लिये इन अगो मे से कुछ ज्ञानेन्द्रियाँ होगी, ओर कुछ भोजन को ग्रहण करने ओर 
पचाने का काम करनेवाली इन्द्रियाँ भी होगी जैसे कि मुख ओर उदर हैं, इनमे 
आगे चलकर उनमे गमनेन्द्रिय का भी समावेश होगा जो कि प्रत्येक प्राणी के द्वारा 
प्रयक्‍त होती है । अब यदि यह मान ले कि अगो (इन्द्रियों) के केवल इतने ही 
प्रकार है, ओर इससे आगे यह भी कल्पना कर ले कि इनके विविध भेद हो 
सकते है--अर्थात्‌ मुख, उदर, ज्ञानेन्द्रिय ओर गमनेन्द्रिय--इन सबके विविध भेद 
हो सकते हँ--तो हम इस निर्णय पर पहुँचेगे कि इन विविध करणो के सभी सभव 
सघातो की सरया अवश्य ही प्राणियो की बहुत-सी जातियो को उत्पन्न (प्रस्तुत) 
कर देगी । क्योकि जिन प्राणियों के मुख और कान एक दूसरे से भिन्न हो वह 
अभिन्न प्राणी नहीं हो सकते । इस प्रकार से अगो की विविधता से वननेंवाले सभी 
सभव सघात विभिन्न प्रकार के प्राणियों की उत्पत्ति मे कारण होगे, ओर जीवो को 
विभिन्न जातियों की सरया उतनी ही होगी जितने कि आवश्यक अगो के सभव सघात 
हो सकते है । 
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टीक यही वात पूर्व-वणित शासन-व्यवस्थाओं के विपय में भी छागू होती है । 
जेसा कि हमने अनेक वार कहा है, (नगर-) राष्ट्र भी एक अग से नही अनेक अगो के 
सम्मिलन से निर्मित होते हैं । इनमें से एक अग है भोजन (अन्न) उत्पन्न करनेवाले 
मनुप्यों का वर्ग जो कृपकवर्ग कहलाता हैं। दूसरा (अग) कहलाता हैं भिल्पकारो का 
वर्ग, इसका सवब उन शिल्पो से है जिसके विना किसी नगर का वसना असभव है 
इन शिल्पो में से कुछ ऐसे होते है जो नितान्त आवश्यक है, और कुछ ऐसे होते है जो विला- 
सिता अथवा जीवन की सुघडता के पोषक होते है । तीसरा अगर वह है जिसको व्यापारी 
वर्ग कह सकते हूँ, तथा व्यापारी-वर्ग से मेरा तात्पर्य उन सब लोगों से है जो या तो थीक- 
दारो अथवा रेजगारो के रूप में क्रय-विक्रय के काम में लगे रहते हैं । चौथा अग वँबुआ 
चाकरो का है। पॉचवाँ अग योद्ादल (रक्षकदलछ) है, और जो वर्ग (यदि किसी 
राष्ट्र को आक्रान्ताओ का दास न वनना हो तो) पूर्वोकत चारो वर्गों मे किसी से 
भी कम आवश्यक नही है । क्योकि जो नगर प्रकृत्या दास हो उसको औचित्य के साथ 
'नगर' ताम से निदिप्ट करना योग्य नही है। (नगर-) राष्ट्र स्वाधीन होता है और 
दास होना स्वाधीनता नहीं हैं । 


इसीलिये (प्लातोन) की पॉलितेड्या' नामक पुस्तक में नगर के अग्रो (अथवा 
तत्त्वो) का जो वर्णन किया गया है वह चतुरतापूर्ण तो है पर पर्याप्तव्पेण सतोपप्रद 
नही हूँ । सॉकानेस ने कहा हैं कि नगर का सघटल चार नितान्त अनिवार्य अगो से 
मिलकर होता है । इनके नाम वह वुनकर, कृपक, चर्मकार तथा वास्तुकार वतछाता 
है । तत्पश्चात्‌, क्योंकि यह वर्ग पर्याप्त प्रतीत नहीं होते वह इनके साथ लोहारो तथा 
( आवश्यक पणुओ की देखभाल के लिये) पशुपालको के वर्ग को और जोड देता है। 
इनके अतिरिक्त थोक और रेजगारी के व्यापारियों को भो वह वटा देता है । यही सब 
वर्ग मिलकर प्रथम नगर के सपूरक होते है,' जैसे मानो नगरी की स्थापना केवल 
नजावश्यकताओं को उपलब्धि के लिये ही हुई हो,च कि सत की प्राप्ति के छिये अथवा उस 
(>> सगर ) को चरंकार ( -- जूता वनानेवाले ) और कृपक दोनो की समान आवश्यकता 
हो । पर योद्धावर्ग को तो वह अपने राष्ट्र में उस समय के पूत्र प्रविष्ट नहीं होने 
देता , जब तक कि नयर (राष्ट्र )की भूमि का विस्तार बढकर पडोसी राप्ट की सीमा को 
वपकर दाना राष्ट्र को बुद्ध में लिप्त नहीं कर देता । तथापि नगर (राष्ट्र) के 
इन चार (मौलिक वर्गों) में---अथवा जो कुछ भी इन समाजीभत तत्त्वों की सख्या हो 
उनमे--काह व्यक्ति (अथवा तत्त्व) न्याय-प्रदान करने और न्याय-निर्वारण करने के 
लिग्रे अवच्य ही होना चाहिये । और यदि प्राणधारियों की आत्मा ( मन ) को उनके 
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शरीर की अपेक्षा अधिक सारभूत तत्त्व माना जाय तो राष्ट्र के पक्ष में भी तत्स्थानीय 
तत्त्व को उन तत्त्वो की अपेक्षा अधिक आवश्यक मानना चाहिये जो कि उसकी शारीरिक 
( >स्थूल) आवश्यकताओ की पूि करते है, तथा ऐसे तत्वों से हमारा तात्पय 
योद्धावर्ग, न्याय की व्यवस्था से सबद्ध वर्ग तथा (राष्ट्र-हित के ) चिन्तन में लगे हुए 
वर्ग से हैँ, क्योकि राजनीतिक सूझ-बूझ का विज्ञेप कार्य यही है। यह तीनो कार्य-- 
(अर्थात्‌ युद्ध, न्याय और राष्ट्रहित-चिन्तन )“प्रथक पृथक्‌ नागरिकवर्गों से सवध 
रख ते है अथवा एक ही वर्ग से, इन दोनो विकल्पों से प्रस्तुत विवेचन में कोई अन्तर नही 
पडता । ऐसा प्राय होता है कि एक ही जनवर्ग को युद्ध और कृषि दोनो ही कर्म करने 
पडते हैं । इस प्रकार यह निष्कर्प निकला कि यदि यह (उच्च) वर्ग और वह (स्थल 
आवश्यकताओ की पूर्ति करनेवाछा) वर्ग समानरूपेण राष्ट्र के अग हो तो स्पष्ट ही 
कम से कम योद्धावर्ग को तो राष्ट्र का अनिवार्य (आवश्यक ) अग मानना चाहिये । 


सातवाँ वर्ग उन लोगो का है जो सम्पत्तिशाली होते हैं तथा अपनी सम्पत्ति से 
राष्ट्र की सेवा करते ह । आठ्वाँ वर्ग जनकर्मा (दीम्यूगिको) छोगो का तथा उन लोगो 
का है जो शासक-पद ग्रहण करके राप्ट्रसेवा करते है, क्योकि शासको के बिना तो नगर- 
राष्ट्र की सत्ता ही असमव है। अतएव कुछ व्यक्ति ऐसे अवश्य होने चाहिये जो शासक- 
पद ग्रहण करने की क्षमता रखते हो तथा या तो निरतर या वारी बारी से राष्ट्र की सेवा 
कर सकें। केवल दो ही अग अब शेप रह जाते है जिनका हमने अभी अभी यो ही सयोगात्‌ 
चलताऊ विवेचन किया था--एक तो राष्ट्र-चिन्तन करनेवाला अगर और दूसरा वह 
अग जो न्यायार्थी अभियोक्‍ताओ के झगडो में न्याय का निर्णय करता है । यदि 
इन सब अगो को नगर-राप्ट्री में वास्तव में होना ही चाहिये और सौपष्ठव एवं औचित्य 
के साथ होना चाहिये, तव तो अवश्यमेव कुछ ऐसे व्यक्ति भी होने ही चाहिये जो 
राजनीतिक योग्यता से सम्पश्न हो । बहुधा मनृष्यो का यह विचार रहता है कि विभिन्न 
प्रकार की क्षमताएँ सम्मिलित रूपेण एक ही व्यक्ति में उपलब्ध होना सभव है। 
उदाहरण के लिये एक ही जनवर्ग योद्धा भी हो सकता है, कृपक भी और 
शिल्पी भी , फिर इसी प्रकार वही जनसमूह राष्ट्र-चिन्तक भी हो सकता है और न्याय 
करनेवाला भी । इस राजनीतिक योग्यता से सम्पन्न होने का दम्भ (दावा) तो 
सभी करते है और प्रत्येक व्यक्ति अपने को बहुत से शासन-पदों को अलक्ृत करने के 
योग्य समझता है | पर एक व्यक्ति का एक साथ निर्धन और धनवान होना ही एक 
ऐसी वात है जो असभव है। इसी कारणवश यह दो वर्ग--सम्पन्न जनो का वर्ग 
तथा असम्पन्न जनो का वर्ग--विशेष प्रकार से राष्ट्र के दो विस्पप्ट अग माने जाते है । 
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और फिर इतनी ही बात नही है, इनमें से एक अग के बडे और दूसरे के छोटे होने के 
कारण वे एक दूसरे के प्रतिकूल भी प्रतीत होते है । यही कारण है कि (इन अगो में से 
जिसका पक्ष सवलरू हो जाता है) वही पक्ष अपने हित के अनुकूल विधान की स्थापना 
कर लेता है । तथा यह जो मनुष्य विचार किया करते हू कि विधान-व्यवस्थाएँ केवल 


दो ही प्रकार की होती हुं--जनतत्रात्मक और अल्पजनतत्रात्मक---इस विचार का 
भी कारण यही है। 


(पर) यह वात पहले ही स्थापित की जा चुकी है कि व्यवस्थाएँ बहुत प्रकार की 
होती हैं और यह भी बतलाया जा चुका है कि वे किन कारणो से अनेक प्रकार की होती 
हैं) अब में यह वतछा दूं कि जनतत्र और अल्पजनतत्र (+-धनिकतत्र) के भी बहुत 
से प्रकार होते हैं । जो कुछ पहले कहा जा चुका है उससे भी यह वात स्पप्ट हो गयी 
हीगी । यह दोनो व्यवस्थाएँ भी विविध प्रकार की इसलिए होती है क्योकि साधारण 
जनता और प्रतिप्ठित जनवर्ग दोनो के अन्तर्गत विविधता पायी जाती है । उदाहरण के 
लिये साधारण जनता मे एक जनसमूह कृपको का है तो दूसरा शिल्पियो का, तीसरा 
व्यवसायियों का जो ऋयविक्रय के काम मे लगा रहता है, एक अन्य जनसमूह सामुद्रिक 
जीवन से सबंध रखनेवाला है, जिसमें से कुछ नौसैनिक हैं, कुछ सामुद्रिक व्यापारी है, 
कुछ नौका-वाहक है और कुछ मछली पकडनेवाले। बहुत से स्थानों ( -- नगरो ) में इनमे 
कोई सा भी एक जनसमृह जनता का एक बहुत बडा भाग है, उदाहरण के लिये तारेन्तम' 
और वीज़ान्तियम्‌" में मछुओ, अथीन्‍्स में नौसैनिक, अइगिता' और खियौस' में सामुद्रिक 
व्यापारी और तैनेदाॉस में नौकावाहक लोगो के समूह जनता के अच्छे बडे अग है । 
इन जनसमूहों के प्रकारो के अतिरिक्त एक प्रकार प्रतिदिन के श्रमजीवियो का है और ऐसे 
मनुष्यों का हैं जो अल्पवित्त होने के कारण अवकाञ भोगने की क्षमता नही रखते ( अर्थात्‌ 
जिनको जीविका के लिए निरन्तर परिश्रम करना पडता है ।) इसके अतिरिक्त इस 
समूह में वे लोग भी आते है जो उभय पक्ष मे (माता और पिता के पक्ष में ) स्वतत्र जनो 
की सनन्‍्तान नही है । इसी प्रकार ऐसे ही अन्य सम्‌ह-भेद भी हो सकते है । प्रतिप्ठित 

(अथवा ख्यांतिरूब्ब) लोगो में भी, सपन्नता, कुलीनता, सदुगुण और जिक्षा-दीक्षा 
एवं इसी प्रकार के अन्य गुणो के आधार पर प्रकार-भेद हुआ करते है । 


जनतत्न का प्रथम प्रकार वह है जो समानता के आधार पर अत्यधिक आश्रित 
रहता है । लोक के इस प्रकार में नियम (कानून) समानता की यह व्याख्या करता है 
कि निर्धन लोगो की सम्पन्न लोगो को अपेक्षा अधिक महत्त्व न दिया जाय , (सपन्न 
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और निर्धन ) दोनो में से कोई सर्वशक्तिशाली प्रभु न हो, किन्तु दोनो एक समान हो । 
(यह नियम अनुमोदन करने के योग्य है ),क्योकि यदि हम यह मानते हो (जैसा कि कुछ 
लोग सोचते है ) कि स्वाघीनता और समानता दोनो मुख्यतया लोकतत्र में ही उपलब्ध 
होती हैँ, तो यह दोनो सर्वोत्तम प्रकार से तभी उपलब्ध होगी, जब कि व्यवस्था के अधि- 
कारो में सबको अधिक से अधिक मात्रा में एक समान भाग प्रप्प्त हो । क्योकि जन- 
साधारण की सख्या अधिक होती है, और अधिकाश लोगो का मत ही सर्वोपरि होता है, 
अतएव इस प्रकार की व्यवस्था अवध्यमेव लोकतत्नात्मक होनी ही चाहिये । इस प्रकार 
लोकतत्र का एक भेद तो यह हुआ । जनतत्र का दूसरा भेद वह है, जिसमें सम्पत्ति 
के आधार पर शासन-पदाधिकारियो का चुनाव (+- नियुक्ति) किया जाता है पर यह 
सम्पत्ति-सवधी विशेषता निम्न मात्रा की ही होती है , जो लोग निर्धारित सम्पत्ति 
की मात्रा के स्वामी होते है उनको शासनपदो में भाग मिलता है, पर जो अपनी सम्पत्ति 
गंवा देते है उनको शासन-कार्य में भी भाग नही मिलता । लोकतत्र का एक और (तीसरा ) 
प्रकार वह है जिसमें सभी निर्दोप व्यक्तियो को शासन-कार्य में भाग मिलता है, 
परन्तु जहाँ सर्वोपरि शासक-नियम (कानून) ही होता है । एक अन्य (अर्थात्‌ चौथा ) 
प्रकार वह है जिसमें सब किसी को ( यदि वह केवल नाग्ररिक> पौरजन हो ) 
शासन में अधिकार प्राप्त होता है, पर इसमें भी सर्वोपरि शासक पूर्ववत्‌ नियम 
(+-कानून ) ही होता है । लोकतत्र का एक और (पाँचवा) प्रकार (जो कि अन्य बातो 
में चौथे के समान होता है) वह है जिसमें कि सर्वोपरि शासक लोकवर्ग होता है, कानून 
नहीं । ऐसा तब हुआ करता है जब कि लोकादेश सर्वोपरि शक्तिशाली हो जाते है 
और नियमो का प्रभुत्व नही रहता । इस प्रकार की स्थिति लोकनायको के द्वारा उत्पन्न 
की जाती है! उन प्रजातत्रों में, जिनका शासन-कार्य नियमों (कानूनों) के अनुसार 
चलता है, लोकनायक नही होते, प्रत्युत श्रेष्ठ श्रेणी के नागरिक ही अध्यक्ष-पद पर 
आरूढ होते हैं । जहाँ कही नियम (कानन) सर्वेशक्तिमान नही होते वही लोकनायक 
उत्पन्न हो जाते है । ऐसी स्थिति में जनता ही एकराट हो जाती है--पर यह एकराट्ता 
सहत हुए बहुतो के एक सघात की एकराट्ता होती है, जिसमें कि सर्वोपरिसत्ता अनेक 
के हाथ में रहती है--तथापि यह सत्ता उनके हाथ में व्यक्तिश नहीं रहती, उनकी 
समप्टि में निहित रहती है । होमेर ने कहा है, 'बहुत जनो का शासन अच्छा नही, 
परन्तु यह स्पप्ट प्रतीत नही होता कि इससे उसका तात्पयें बहुतो की समप्टि के शासन 
से है अथवा अनेक पृथक्‌ पृथक्‌ व्यक्तियों के शासन से है । उसका तात्पये कुछ भी रहा हो 
(वस्तु-स्थिति तो यह है कि) ऐसा जनतत्र जो कि अब एकराद्तत्र बन गया है, तथा 
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नियम (कानून) का वजवर्ती नही है, एकच्छत्र शासत करन को चेप्टा करता है और 
अनियत्रित गासक वन बैठता है। चापहूसो का सम्मान होने छगता है, और इस प्रकार 
का लोकतत्र एकतत्री तानाथाही के समनुरुप हो जाता है । दोनो का स्वभाव एक 
समान होता है तथा दोनो ही अच्छे प्रकार के नागरिको के प्रति अनियत्रित शासक के 
समान व्यवहार करते है । इस (जनतत्र) के आदेश उस (तानाक्षाही गासन) 
के आज्ञापत्रों के समान होते है । जननायक की स्थिति इस प्रकार के लोकतत्र में वंसी 
ही होती है जैसी चापलस व्यक्ति की एकतत्री तानागाही में होती है। तथा उभय 
जासनों में इन दोनो दाक्षिण्यभाजनो का प्रावल्य हो जाता है--तानाभाहों के शासन में 
चाटुकारों का एव इस प्रकार के लोकतत्र में लोकनायको का । लोकादेशों के सर्वोपरि 
होने, तथा नियमो के सर्वोपरि न होने के कारण यही (छोकनायक ) लोग होते हैँ क्योकि 
वे सब वातो को जनता के निर्णयार्थ उसके समक्ष प्रस्तुत कर दिया करते है । परिणाम 
यह होता है कि वे (लोकनेता ) स्वत महान्‌ वन जाते है, क्योकि सब वातो में जनता 
सर्वोपरि हो जाती है और जनता की सम्मति (वोट) उनकी मुट्ठी में रहती है, एव 
जनसमूह उन्ही की बात मानता है । इसके अतिरिक्त वे छोग भी जो कि शासको की 
निन्‍्दा करते है जनता से यही कहते हैं कि उसी को निर्णय करना चाहिये, और जनता तो 
ऐसे निमत्रण को सह (तत्काल) स्वीकार करने को प्रस्तुत रहती ही हैं । परिणामत 
इस प्रकार सभी गासकों का अधिकार विध्वस्त हो जाता है। इस प्रकार को लोकतत्रा- 
त्मक पद्धति के विपय में यह दोपारोपण तो समुचित प्रकार से किया जा सकता है कि यह 
कोई शासन-व्यवस्था है ही नही । (कारण कि ) जहाँ नियम का शासन न हो वहाँ कोई 
विधान-व्यवस्था नहीं होती । सब विपयो में सर्वोपरि णासन नियमो का ही होना 
चाहिये, जासको और जनपरिपदों (लोकसम॒हो) को तो व्यक्तिण (व्यौरे की) 
वातो का ही निर्णय करना चाहिये। अतएव यदि जनतत्न-पद्धति एक प्रकार की 
गासन-व्यवस्था हो, तो यह विशिष्ट प्रकार का लोकतत्र, जिसमें सब वाते लोकादेगो से 
निर्णय की जाती है, स्पप्ट ही लोकतत्र के अधिकृत अर्थ मे छोकतत्र नहीं है । लोकादेणो 
का सामान्य (व्यापक) होना सभव नही है । जनतत्र के प्रकारो और उन ़कारो की 
परिभाषा के सवंध में इतना हो वस है। 
डिप्पण्णयों 

१. ऐथियोपिया प्रदेश होमेर के सतानसार इजिप्ट के दक्षिण में था। पर ऐति- 
हासिक ऐथियोपियाबासी आधुनिक अबीसीनिया से कुछ उत्तर को ओर निवास करते 
थे। अरिस्तू ने उनके विषय में जो कुछ लिखा है वह सुनी सुनाई बात है। 
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२ यह नगर लघु एशिया के पश्चिमी तद के मध्य में स्थित था। 

३ लीडिया अथवा लीविया राज्य कॉलॉफौन्‌ के उत्तर में था और इसकी राज- 
धानी सादिस थी। यह एक पुराना राज्य था पर इसकी सीमाओ का ठीक पता नहीं 
चलता। कहते हे कि लीदिया ने मुद्रा का चलन सबसे पहले आरभ किया था। 

४ यद्यपि अरिस्तू ने राष्ट्र के दस तत्त्व गिनाये हे तथापि उसने यह स्पष्टतया 
नहों बतलाया कि छठा तत्त्व कीन-सा है। 

वि० कुछ आलोचको के मत में यह नगर-राष्ट्र के दस तत्त्वों का लम्बा विवरण 
सभवतया प्रक्षिप्त है, अथवा फिसी सपादक द्वारा जोड दिया गया है। 

५ तारेन्तम नगर इटली के दक्षिण में था । 

६ बीजान्तियम्‌ बोस्पौरस के यूरोपियन तट पर स्थित एक प्रसिद्ध नगर था। 

७ अइगिना एक छोटा द्वीप है जो अथेन्स से दक्षिण पश्चिम की ओर स्थित है । 

८ खियोौस्‌ भी एक दीप है । यह लघु एशिया के पश्चिमी समुद्र-तट के मध्य भाग 
के पास समुद्र में स्थित हे । 

९ तुलना कीजिये “नश्यन्ति बहुनायका ।” 

थि० अरिस्तु के दस सामाजिक अथवा नागरिक तत्त्व निम्नलिखित है -- 

(१) कृषक (२) शिल्पकार (३) व्यापारी (४) बेंधुआ चाकर 
(५) योद्धारक्षक: (६) ” (७) सम्पन्न लोग (८) जनकर्मा 
(९) राष्ट्रचिन्तक (१०) न्यायकर्ता । 

प्लातोन की 'पोलितेदया में एक स्थान पर सॉकातेस्‌ ने चागरिक तत्त्वो का विवे- 
चन उनके ऐतिहासिक उद्भव ओर विकास की दृष्टि से किया है। दूसरे स्थान पर 
मानव के मानस का त्रिभागात्मक विश्लेषण करके पुत्र राष्ट्र के घटकों का विवरण 
उपस्थित किया है। प्रो० उर्वीक ने इस दूसरे विवेचन को प्राचीन भारतीय वर्ण-व्यवस्था 
से प्रभावित माना है। 

जनतत्र के ५ प्रकार सक्षेप में निम्नलिखित है -- 

(१) नियमानुमोदित समानता के आधार पर आश्रित । 

(२) निम्न मात्रा की सपत्ति की योग्यता के आधार पर पदाधिकार देनेवाला । 

(३) जिसमें शासन-कार्य निर्दोष व्यक्तियों के हाथ में होता है पर सर्वोपरि 
शासक नियम ( -- फानून ) होता है । 

(४) जिसमें सर्वोपरि शासक कानून ही होता है, शासन में अधिक सबको 
प्राप्त होता है । 
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(५) जिसमें कानून नहीं जनता का आदेश ही सर्वोपरि होता है। इस प्रकार की 
स्थिति लोकनायको द्वारा उत्पन्न की जाती है। लोकनायक के लिए 
मल में 'द्वेमागोग्‌” शब्द आया है जिसका अर्थ होता है “जनता का अगुआ” । 
इस छोगो का उदय अशेन्‍्स में पेरीक्लेस्‌ की मृत्यु के पश्चात्‌ हुआ था। 
यह लोग पदारूढ नहीं होते थे, स्वतंत्र रूप से ही नवीन नौतियो को 


प्रस्तुत करते थे। 
५ 


अल्पजनतत्र (औलिगाकिया) के प्रकार 


अल्पजनतत्र के भेदों में से (१) एक भेद वह है जिसमे पदाधिकार की प्राप्ति 

के लिये इतनी अधिक आर्थिक योग्यता की शर्ते लगी रहती है कि निर्धन जनता बहु- 
सख्यक होते हुए भी राजनीति में भागीदार नही हो सकती, पर जो कोई विहित आर्थिक 
योग्यता को प्राप्त कर ले तो उसको उपर्युक्त अधिकार मिल जाता है। (२) दूसरा 
भेद वह है, जिसमे पद-प्राप्ति के लिये ऊँची आ्थिक योग्यता की आवश्यकता होती हे 
तथा रिक्त पदो पर इन्ही उच्च आ्थिक योग्यता रखनेवाले लोगो द्वारा चुने हुए व्यक्तियों 
की नियुक्ति हुआ करती है । यदि चुनाव उन सभी व्यक्तियों में से किया जाता है 
जो आथिक योग्यता रखते हैँ तो ऐसा विधान श्रेप्ठ लोकतत्र की ओर झुकता हुआ माना 
जा सकता है, ,पर यदि चुनाव केवल सुविधा-भोगी वर्ग में से किया जाता है तो ऐसी 
व्यवस्था अल्पजनतत्र (>-धनिकतत्र) ही समझी जाती है। अल्पजनततन्न का एक 
(३) अन्य प्रकार तब होता है जब कि पुत्र पिता का स्थान ग्रहण कर लेता है। (४) 

चौथा प्रकार कुलुक्रमागत होने में तो उपर्यक्त (तृतीय) प्रकार के ही समान है, 
पर इसमे नियम शासन नही करता, प्रत्युत शासकों का व्यक्तिगत गासन चला करता 
है। अल्पजनतत्रों मे इस प्रकार का वही स्थान है जो एकतत्र गासको में तानागाही 
का है अथवा जो जनतत्रो के मध्य मे उस जनतत्र का है जिसका हमने सबसे पीछे वर्णन 
किया है। इस प्रकार के अल्पजनतत्र को दीनास्तेइया (कुलपुत्रतत्र ) कहा जाता है। 
अल्पजनत्तन्न के और प्रजातत्र के यही विविध प्रकार है। फिर भी यह वात ध्यान 

देने योग्य है कि प्राय वास्तविक जीवन ऐसा होता है कि जो विधान नियमानुसार 
(कानूनन) जनतत्नात्मक नही होते वे भी लोगो की आदतों और शिक्षा-दीक्षा के 

कारण जनतत्रात्मक ढंग से शासित किये जाते हैँ, एवं इसके विपरीत अन्य वहुत से 
राष्ट्रों में नियमानुसार स्थापित व्यवस्था का झुकाव भले ही जनतत्र की ओर हो तथापि 
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जनता की शिक्षा-दीक्षा और आदतो के कारण व्यावहारिक शासन का झुकाव अल्पतत्रता 
की ओर हो सकता है। ऐसी स्थिति विशेपरुप से क्रान्ति के पण्चात्‌ घटित होती हे । 
क्योकि नागरिक ( 55 नागरिको के स्वभाव ) एकदम तो वदल नही जाते, ओर प्रारम्भ 
मे विजयी दल अपने विपक्षियो की थोडी-सी शक्ति के अपहरण से सन्तुष्ट रहता है, 
अन्य वस्तुओ को प्राय बिना छेडछाड क्ये रहने देता है। परिणामत पुराने नियम 
चाल बने रहते है यद्यपि वास्तविक शक्ति कान्सिकारीदल के हाथ में रहती है। 


टिप्पशियों 


इस खड के अनुशीलन से पता चलता है कि अरिरतू ने कितनी बारीकी से जनतत्र 
एवं अल्पतत्र के वास्तविक और प्रतीयमान स्वरूपों का अध्ययन किया है। 


ध्‌ 
जनत त्र और धनिकतत्र-अल्पजनतत्र के प्रकार 


(जनता में तथा लब्घप्रतिप्ठ व्यक्तियों में पाये जानेवाले वर्गों के विपय में ) हमने 
जो कुछ अब तक कहा हे उससे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि जनतत्र ओर अल्प- 
जनतत्र' (>>धघनकितत्र ) के यह सव भेद होने ही चाहिये। या तो उपर्यवत सब वर्गों 
को गासन-कार्य में अवश्य भाग प्राप्त होना चाहिये, अथवा कुछ को प्राप्त होना चाहिये 
ओर कुछ को नहीं, (यही दो विकल्प सभव है ।) जब कि शासन-सत्ता कृपक-वर्ग 
के हाथ में होती है, अयवा साधारण मध्यवित्त लोगो के हाथ में होती है तो वे शासन-कार्य 
को नियमानुसार चलाते है॑वयोकि ऐसे लोग कार्येस लग्न जीवनव्यतीत करने के अम्यस्त 

(के लिये विवश) होते है उनको अवकाश (अथवा) छट्टी का अवसर प्राप्त हो नही 
सकता | परिणाम यह होता है कि वे कानूनो (नियमो) को ही सर्वोपरि बना देते है 
तथा अनिवायं हो जाने पर ही परिपदो में एकत्रित होते हैं। जनता के अग्य लोगो को 
वैधानिक अधिकार में भाग उसी समय से मिलने लगता है जब कि वे नियम (कानून) 
द्वारा निर्वारित आथिक योग्यता को प्राप्त कर लेते हैं। सामान्यतया यह माना जा 
सकता है कि जो व्यवस्था सबको (प्रत्येक नागरिक को ) वैवानिक अधिकार मे भाग नही 
प्रदान करती अल्पजनतत्रात्मक होती है तथा जो ऐसा करती है वह जनतनात्मक होती 
है। अतएव ऐसे प्रत्येक नागरिक को अधिकारों में भाग दिया जाना चाहिये जिसने 
आशिक योग्यता प्राप्त कर ली है। पर पर्याप्त (सापत्तिक) साधनों के अभाव में उनको 
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(उस ) अवकाश को भोगने की योग्यता प्राप्त नही होती (जो राजनीतिक कार्यों 
के करने के लिए आवश्यक है ।) जनतत्र का एक प्रकार यह है तथा यह इन उपर्युक्त 
कारणों से उत्पन्न होता है। दूसरा प्रकार ऐसी कसौटी अथवा विशेषता पर आश्रित्त 
है जो क्रमानसार दूसरे स्थान पर जाती ह--अर्थात्‌ जाति अथवा कुल की कसौटी । 
यहाँ (इसमे ) प्रत्येक ऐसे व्यक्ति को, जिसकी जाति (कुल अथवा जन्म ) अनिन्‍य 
हो, नियमत अधिकाराश दिया जाता है, पर यथार्थ में वह शासन-कार्य में तभी 
भागीदार हो सकता है जब कि उसको अवकाश मिल सकता हो | अतएव ऐसे जनतत्र 
में नियमो में जासनाधिकार निहित्त रहता है, (अथवा नियमो +- कानूनो का जांसन 
चला करता है) क्योकि राज्य की आय इतनी नही होती कि वह अधिकारियों को धन 
दे सके (और इस प्रकार उनको शासन-कार्य के लिए अवकाण जुटा सके |) तीसरा 
प्रकार वह है जिसमें सब स्वतत्र जनता को शासन-कार्य में अश् प्राप्त होता है, पर वास्तव 
में सव शासन-कार्य मे, पूर्वोक्त कारणों से भाग नही छेते। अतएवं इस व्यवस्था-प्रकार 
में भी अवश्य ही नियमों का ही शासन चलता है। जनतत्र का चौथा प्रकार वह है जो 
(नंगर-) राप्ट्रो के इतिहास मे सबसे अन्तिम समय में उत्पन्न होता है। (हमारे अपने 
ही समय में ) जब कि नगर अपने मौलिक (प्रारम्भिक ) आकार से वढकर अत्यन्त विशाल 
टो गये हूँ और उनका राजस्व भी बहुत वढ गया है (हम देखते है) कि जनसख्या 
की वृद्धि के कारण सभी नागरिक शासन-कार्य मे भाग छेते है, निर्धन लोगो के सहित 
( जिनको शासनाधिकार के उपयोग के लिए घन देकर अवकाश की उपलब्धि कराई 
जाती है) वे सभी शासन मे अच्म प्राप्त करते हैं । सच तो यह है कि जब निर्धन जनो को 
(राष्ट्र की ओर से) वेतन मिलता है तो उनको अत्यधिक अवकाश प्राप्त हो जाता है 
क्योकि सम्पत्ति की वह चिन्ता जो कि बनवानो के लिये बाघक होती है उनके लिये 
तनिक बाधा नहीं डालती, इसी चिन्ता के कारण सम्पत्तिशाली लोग प्राय परिप 
और न्यायालयों के अधिवेशनो में भाग नही ले पाते । परिणामत राष्ट्र का ज्ञासन 
वहुमतवाले निर्यन छोगो के हाथ में जा जाता है, नियमो के अनुसार नहीं चलता । 
जनतत्रो के इतने प्रकार है और वे (उपर्युक्त) अनिवार्य कारणो से उत्पन्न होते है । 


बनिकतत्र (5 अल्पजनतत्र, ऑलिगाकिया ) का एक प्रकार वह होता है जिसमें 
जअधिकाण जनता के पास कुछ सम्पत्ति होती है, यद्यपि यह सम्पत्ति थोडी-सी 
टोती है, वहुत अधिक नही होती, यह इस प्रकार की व्यवस्था का प्रथम भेद है। इस 
पद्धति में जो कोई भी व्यक्ति निर्दिष्ट मान्ना की सम्पत्ति का स्वामी होता है उसको 
शासन-कार्य में भाग प्राप्त हो जाता है। एवं क्योकि शासन-कार्य मे कााग पाओे झा 
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लोगो की सख्या बहुत बडी होती है, अतएवं अवश्यमेव व्यक्तियों (मनुप्यो) का 
शासन नही चलता प्रत्युत शासन-सत्ता नियमो मे निहित रहती है| क्योकि जितनी ही 
जनता एकतत्र से दूर होती है, (तथा क्योकि) उसकी सम्पत्ति न तो इतनी अधिक 
होती है कि उनको घधन्धो से पूर्ण अवकाश प्राप्त होकर निश्चितता हो जाय और न इतनी 
कम कि उसको राष्ट्र के पोपण की आवश्यकता पडे,) अतएवं अवश्य ही उतना ही 
वह नियमो को शासन करने देती है न कि स्वय शासन करती है। पर यदि राणप्ट्र में 
सम्पत्तिशाली लोगो की सख्या पूर्वोक्त से अपेक्षाकृत कम हो' तथा उनकी सम्पत्ति की 
मात्रा अधिक हो तो घनिकतत्र का दूसरा प्रकार उत्पन्न हो जाता है। क्योकि वे लोग 
जितने अधिक शक्तिशाली होते हैं उतनी ओर अधिक शक्ति को हस्तगत करने का 
दावा करते है । इस उद्देश्य को दृष्टि मे रखते हुए वे स्वय अन्य वर्गों के उन लोगो को 
चुना करते हे जिनको शासन-सस्थान में सम्मिलित किया जाता है। परन्तु अभी तक 
नियमो के बिना शासन करने की शक्ति न रखने के कारण ही वे अपनी इच्छाओं का 
प्रतिनिधित्व नियमो से करवाते हैं । जब उनकी सरूषा घट जाने से तथा उनकी सम्पत्ति 
बढ जाने से उनकी शक्ति और घनीभूत हो जाती है तो घनिकतत्र के विकास की तीसरी 
कोटि का उदय होता है, जिसमे शासकवर्ग अधिकार पदो को अपनी मुट्ठी में रखते 
हूँ तथा नियम की (श्ञाब्दिक) मर्याद। मे रहकर काम करते हैं चाहे वह नियम केवल 
यही ही कि पुत्र पिता के पद का उत्तराधिकारी होगा । और फिर जब (शासको की ) 
सम्पत्ति बहुत अधिक बढ जाती है और उनके मित्र भी बहुसख्यक हो जाते हैं तो यह इस 
प्रकार का कौटुम्विक शासन एक (राट) तत्र (मौनाकिया) बन जाता है तथा सत्ता 
(एक ) व्यक्ति के हाथ में चली जाती है, नियम का शासन नही रहता। और यही 
घनिकतत्र का चौथा प्रकार है, एव यह जनतत्र अन्तिम प्रकार का प्रतिरूप है ! 


थ 
श्रेष्ठ (जन-) तत्र के प्रकार' 

जनतत्र और्‌ धनिकतत्र के अतिरिक्त अभी शासन-व्यवस्था के दो भेद और हैं, 

उनमे से एक ऐसा है जो सर्वमान्य (>-सर्वेविदित) है और जिसका राजनीति के 

चार मुख्य प्रकारों में समावेश है। ये चार प्रकार निम्नलिखित हैं (१) एकजन 


(>-एकराट) तत्र (२) धनिक (अल्पजन) तत्र (३) बहु जनतत्र और (४) 
वह प्रकार जो श्रेप्ठजनतत्र कहलाता है। पर एक पाँचर्वाँ प्रकार भी है जो इन प्रकारों 
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के सामान्य नाम को वारण किये रहता है और (केवल ) व्यवस्थातत्र (पौलितेशया ) 
कहलाता है। पर वबहुधा उपलब्ध न होने के कारण उन लेखको के द्वारा इसकी ओर 
दपष्टिपात नही किया गया है जो शासन-व्यवस्था के भेदों की गणना करने की चेप्टा 
करते है। वे तो, (जैसा प्लातोन ने किया है) अपनी राजनीति-सबधी पुस्तकों मे 
केवर चार भेदो को ही स्वीकार करते हैँ। श्रेप्ठजनतत्र' नाम तो यथार्थ में ठीक 
प्रकार से उसी शासन-व्यवस्था के लिये प्रयुक्त हो सकता है जिसका वर्णन हमारे इस 
ग्रथ के पूवेभाग मे किया गया है, क्योकि श्रेष्ठजनतत्र (अरिस्तौक्रातिया) नाम तो 
ययाथ मे केवल उसी जासन-व्यवस्था को दिया जा सकता है जो परमार्थत श्रेप्ठ जनो 
से घटित हो न कि ऐसे व्यक्तियों से जो कि किसी निरदिप्ट कसौटी के अनुसार ही तो 
भले हो (पर निरपेक्षत ->परमार्थत ) भले न हो ।) परिपूर्ण राप्ट्र में नेक आदमी 
परमार्थत भरे नागरिक से अभिन्न होता है जब कि अन्य राप्ट्रो में नेक नागरिक अपने 
राष्ट्र के मानदण्ड अथवा कसौटी के अनुसार भला हुआ करता है। (अर्थात्‌ अपने 
राप्ट्र के गासनतत्र के प्रकार की सापेक्ष्यता के अनुसार भरा हुआ करता है।) पर 
कुछ गासनतन्न ऐसे भी होते है जो अल्पजनतत्र से भिन्न होते है और तथाकथित पॉलि- 
तेब्या ( >व्यवस्थित जासन ) से भी भिन्न होते है, इनको श्रेप्ठणनतत्र नाम दिया जाता 
है और इनमे जासकों का चुनाव केवल सम्पत्ति के आधार पर ही नही प्रत्युत गणो के 
आवार पर भी किया जाता है। यह ज्ञासन उन दोनो प्रकार की व्यवस्थाओ से भिन्न 
हे जिनका अभी उल्लेख किया गया है, और श्रेप्ठजनतत्र कहलाता है। क्योकि 
त्रास्तव मे उन राष्ट्रों में, जो कि सात्विकता (सदगुणो) की चिन्ता को सामाजिक 
जीवन का लक्ष्य नही बनाते, ऐसे मन॒प्य उपलब्ध हो सकते है जो कि सतख्यातिवाले 
जार याग्यता-सम्पन्न हो। अतएवं जहाँ कही जासन-व्यवस्था की दृष्टि सम्पत्ति, सदगुण 
और सस्या (वहुजनप्रियता) पर रहती है (जैसा कि कार्खीदाँन-कार्थेज में देखा 
जाता है), तो उस व्यवस्था को श्रेप्ठजनतत्र कहते है, तथा वहाँ का भी शासनतत्र 
एसा ही होता है जहाँ कि इन तीन विशेपताओ में से केवल दो ही पर दृष्टि रहती 
(जैसा कि लाकेदायमॉन+> स्पार्टा में देखा जाता है ) अर्थात्‌ सदगुणो और सख्या का 
ही विचार किया जाता हैं, एवं ऐसी परिस्थिति में जनतत्र-पद्धति और सदवत्ति दोनों 
के तत्त्वा का सम्मिश्रण हो जाता है। (इस प्रकार) पूर्वोक्त श्रेप्ठ राप्ट्रव्यवस्था के 
अतिरिक्त श्रेप्ठजनतत्र' के यह (अभी ऊपर वतलाये हुए ) दो प्रकार और होते हैं, और 
फिर तीसरा प्रकार भी है जो कि सामान्य व्यवस्था के नाम से पुकारा जाता है पर जो 
तथाकथित “्यवस्था' की अपेक्षा अल्पजनतत्र की ओर अधिक झका हुआ है । 
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विप्पणियों 


१ आदशे और यथार्थ में अन्तर होना स्वाभाविक है। इस खड में अरिस्तृ 
आदर्श श्रेष्ठजनतत्र और व्यावहारिक जगत्‌ में श्रेष्ठहजनतत्न नाम से कही जानेवाली 
व्यवस्थाओ का विवरण उपस्थित कर रहा है । 

२ अर्थात्‌ तीसरी पुस्तक के विभिन्न स्थलों पर। विभिन्न प्रकार की व्यवस्थाओं 
के विवरण को दृष्टि से तृतीय पुस्तक प्रथम भाग और चतुर्य तथा पचम पुस्तक द्वितीय 
भाग सानी जा सकती हूं । 

३ श्रेष्ठजनतत्न के प्रकार निम्नलिखित हे--- 

(१) आदशं श्रेष्ठहजनतत्र जहाँ केवल अच्छाई (भलाई) का ही शासन 
चलता है। 

(२) जहाँ भलाई के साथ घन और सख्या के आधार पर शासनाधिकार 
प्राप्त होता है। 

(३) जहाँ शासनाधिकार के लिए भलाई और रख्या दोनो पर दृष्टि 
रहती है । 

(४) जहां व्यवस्थातत्र में (३) की अपेक्षा सख्या को कम ध्यान दिया 
जाता है। 


का 


पौलितेइया अथवा व्यवस्था नामक शासन-पद्धति 


अभी हमारे लिये तथाकथित व्यवस्था' और तानाशाही का विवरण प्रस्तुत करना 
शेप टै। यहाँ हम दो प्रकार की शासन-पद्धतियों को एक पवित में रख रहे है परःग्तु 
इसका कारण यह नही है कि यह तथाकथित व्यवस्था उपर्युवत श्रेप्ठजनतत्रों के प्रकारो 
से किसी प्रकार अधिक विकृत है। सच वात तो यह है कि यह सभी पद्धतियाँ सर्वोत्तम 
प्रकार की परिपूर्ण पद्धति से घटकर है और इसीलिए विक्वत पद्धतियो के अन्तर्गत गिनी 
जाती है॑तथा जैसा कि मैने प्रथम (पूर्वभाग) में कहा है, वास्तव में विक्रृत प्रकार 
(जिनमें इनकी भी गिनती होती है) वे है जो इनसे उत्पन्न होते है। सबसे अन्त में 
तानाशाहीं का विवरण प्रस्तुत करना उचित है, क्योकि हम शासन-पद्धतियों के 
स्वस्पान्वेषण में लगे हुए है एवं इस तानागाही में व्यवस्था का स्वरूप सबसे कम 
उपलब्ध होता है । 
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जिस विवेचना-क्रम का हम अनुसरण करना चाहते हूँ उसकी व्याख्या हमने इस 
प्रकार कर दी। अब हमको व्यवस्था” नामक पद्धति का विवरण प्रस्तुत करने में 
प्रवृत्त होना चाहिये। इसका लक्षण अब स्पण्टतर प्रकट हो जायगा क्योकि हमने 
अल्पजनतत्र (>-धनिकतंत्र ) और जनतत्र के स्वरूप की परिभाषा पहले ही प्रस्तुत 
कर दी है। सामान्यरूपेण व्यवस्था” को घनिकतन्र एवं जनततन्र का सम्मिश्रण 
(सकर ) कहा जा सकता है। पर साधारण व्यवहार में यह नाम (व्यवस्था) उन 
मिश्र शासव-पद्धतियों को दिया जाता है जो जनतत्र की ओर झुकती हुई होती है, 
तथा जो धनिकततन्न की ओर अधिक झुकती हुई होती है उनको श्रेप्ठजनतत्र' कहा जाता 
है, क्योंकि (श्रेप्ठजनतत्र की दो विशेषताएँ) शिक्षा और आशभिजात्य प्राय सम्पत्ति 
की ही सहचरी होती है । और फिर इसके अतिरिक्त प्राय यह भी देखा जाता है कि धनु- 
वान्‌ लोगो को तो वे सुविधाये पहले से ही भ्राप्त होती हूँ लोगो को तो वे सुविधाये पहले से ही प्राप्त होती ह. जिनके अभाव में दुराचारी 
लोग दराचार करने के लिये प्रवृत्त होते हैं, यही कारण है कि वे 'सज्जन' और विस्यात' 
पुरुष कहे जाते है । और क्योकि श्रेप्ठजनत्तत्र श्रेप्ठ नागरिको को ही प्रमुखता प्रदान करता 
हे, अतएव धृत्कतत्रु के विषय में भी छोग यह कहने रूगत है कि वह भी सज्जनो 
अथवा श्रेप्ठजनो का ही तत्र है। यह बात तो असभव प्रतीत होती है कि जो नगर 

>++-+-+--++-+.._ 

श्रेप्ठ जनो से शासित नहीं होता प्रत्युत दीन-हीन (निर्धेन) जनो से शासित होता है 
सुशासित (अच्छे नियमोवाला) हो, इसी प्रकार यह भी समानरूपेण असभव है 
कि जिस नगर में सुशासन (सुनियमितता) न हो उसमे श्रेप्ठणनततन्र की सत्ता हो । 
जिन अच्छे नियमो का वास्तव में पालन नहीं किया जाता उन नियमों की स्थापनामात्र 
से सुगासन (सुनियमितता) की उपरूब्धि नही हो सकती । सुशासन (सुनिय- 
मितता ) का एक अर्थ तो समझा जाना चाहिये विहित (स्थापित) नियमों का पालन, 
तथा दूसरा अर्थ समझा जाना चाहिये यह्‌ कि जो नियम मनुप्यो को पालने है वे भले 
प्रकार से विधान (स्थापित्त) किये गये है, वैसे (क्ृविहित नियमों का भी पालन 
किया जाना (सभव) है ही।) इस (सुनिर्भमित नियम वाले) विकल्प के भी दो विभाग 
सभव हूँ, एक तो यह कि मनुप्य ऐसे नियमो का पालन करे जो (सापेक्षतया) उनके 
लिये श्रेप्ठ है और दूसरा यह कि ऐसे नियमों (5>कानूनों) का पालन करे जो 
निरपेक्षतया (परमार्थेत ) श्रेप्ठ है। 


सामान्यतया ऐसा माना जाता है कि शासन-पदों का योग्यतानुसार विभाजन 
श्रेप्ठजनतत्र का विशेष लक्षण है, क्योकि योग्यता ठीक इसी प्रकार श्रेप्ठजनतत्र की 
वसीटी है जिस प्रकार सम्पत्ति धनिकतत्र की एव स्वतत्रता जनतत्र की । बहुमत द्वारा 
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निर्णय करने का नियम तो सभी प्रकार के विधानों में पाया जाता है, एवं घनिकतत्र, 
श्रेष्ठजनतन्न तथा जनतत्र सब में ही जो लोग राज्य-शासन में भाग पाये होते है उनके 
बहुमत का निर्णय समानरूपेण अन्तिम और सर्वोपरि होता है। बहुत से नगरो में 
व्यवस्था! नामक शासन-पद्धति के प्रकार को ही शोभन नाम दे दिया जाता है, 
क्योकि इस प्रकार जो मिश्रित पद्धति प्रस्तुत की जाती है उसका लक्ष्य केवल धनी और 
निर्धन-अथवा सम्पत्ति और स्वतत्नता का सशलेपण करना मात्र होता हे, पर अधिकाश 
लोगो की सम्मति में सम्पत्तिशाली लोग ही भद्र पुरुषों का स्थान ग्रहण कर लेते 

[ और जिस व्यवस्या में ये लोग इस प्रकार सम्मिलित कर लिये जाते है 
उसको “श्रेष्ठजनतत्र” ऐसा शोभन नाम दे दिया जाता है ।-बाकंर ] और 
क्योकि वास्तव मे _मिश्र शासन-व्यवस्था में समान भाग का दावा करनेवाले तीन 
तत्वत--स्वाधीनता, सम्पत्ति और सद्वृत्ति--होते हैं (चौथा तत्त्व, जो कुलीनता 
कहलाता है, वह तो उपर्युक्त अन्तिम दो तत्त्वों का परिणाम है, चिरन्तन सम्पत्ति- 
शालिता और सद्वृत्ति का मिश्रण ही तो कुलीनता है, ) अत यह स्पप्ट है कि केवल 
दो तत्त्वों के मिश्रण को--सधन और निर्धन के मिश्रण को--- व्यवस्था” का नाम 
देना चाहिये, एव तीनो के मिश्रण के लिये “श्रेष्ठजनतत्र” नाम का व्यवहार करना 
चाहिये---प्रथम एवं सच्चे श्रेष्ठजनतत्र (जिसमे केवल सद्वृत्त और योग्यता पर ही 
व्यान दिया जाता है) को छोडकर यह (तीनो तत्त्वों के मिश्रणवाली) शासन- 
पद्धति अन्य तथाकथित ' सब श्रेष्ठजनतत्रों से बढ़कर है। 


इस प्रकार हमने दिखला दिया कि एकराजतत्र, जनतत्र एव घनिकतत्र के अतिरिक्त 
शासन-पद्धतियों के और भी प्रकार होते हैं, और इन प्रकारों का स्वरूप कैसा होता 
है, श्रेष्ठजनतत्रों में परस्पर क्या अन्तर है तथा व्यवस्थाओ” और श्रेप्ठजनतत्रो 
में क्‍या भेद है और (अन्त में यह भी दिखला दिया) यह दोनो (व्यवस्था एव श्रेप्ठ- 
(जनतत्र ) परस्पर बहुत भिन्न (दूर्वर्ती) नहीं है । 


टिप्परणियों 


१ ग्रीकन्‍भाषा में पौलितेदया शब्द का अर्थ है नगर की व्यवस्था अयवा शासन । 
यह-क्षव्द पौलिस--सगर शाव्द से-बना है ।-:्छात्नोच-क्री सुविख्यात पुस्तक जिसको 
अग्रेज्ञी रिपब्लिक नाम दे दिया गया है ग्रीक भाषा में पौछितेइया नाम से पुकारी 
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घ 
रन 


जाती हैं। पर अरिस्तू ने प्रस्तुत खंड में इस शब्द का प्रयोग इस सामान्य अर्थ में नहीं 
प्रत्युत एक विशिष्ट शासन-व्यवस्था के अर्थ में किया हूँ। 
२ अर्थात्‌ कार्थेज और स्पार्टा में फ्चजित श्रेष्ठजनतत्र से । 


९, 


पौलितेइया अथवा व्यवस्था नामक पद्धति 


इसी विवेचन-क्रम में अब हमको यह विचार करना है कि “व्यवस्था' 
नामक जासन-पद्धति जनतत्र और घनिकतत्र के साथ किस प्रकार उत्पन्न होती है और 


इसका सघटन किस ढंग से किया जाना चाहिये। इस विवेचन के द्वारा वे लक्षण र्म 
एकदम स्प॒प्ट हो जायँगे जो जन्नतत्र और धनिकतत्र की सीमा की निर्दिप्ट करते हैं , 
क्योकि प्रथम तो हमको इन दोनो पद्धतियों के भेदों को निर्धारित करना होगा औ 
तत्पण्चात्‌ दोनो में से उनके प्ूरकाशों (टल्लियो) को लेकर एक नवीन सयोग घटित 
करना पड़ेंगा। इस प्रकार के सयोजन अथवा ससिश्रण के तीन ढग हुँ । प्रथम ढग त॑ 
यह देखने से मालूम हो जायगा कि यह दोनो थासन-पद्धतियाँ नियम अथवा कानूर 
गम बनाती है--उदाहरण के लिये न्‍्याय-वितरण के नियम किस प्रकार वनार्त 
घनिक छोग यदि न्यायालय में न्याय-वितरण के लिये उपस्थित न 
हो तो उनकी दण्ड भरना <ड़े लिवन हे है और निर्धन लोगो को ( न्‍्याय-वितरण के लिये ) कोः 
वेतन नही मिलता पर €नु॒तत्रो नि निर्धन छोगो को इस कार्य के लिये वेतन मिछत 
है और धनवानों को दण्ड नहीं भरना पडता । इन दोनों प्रकारों का सयोग इन दोनो र 
समानरूपेण उपलब्ध उनकी मध्यवर्ती सीमा होगी, जो कि व्यवस्था-पद्धति का छक्षण 






बनी 


होगी क्योंकि यह पद्धति इन दोनो. प्रद्धतियो -का- सम्मिश्रण-है । इस प्रकार दोनो वे 
सम्मिश्रण का एक ढग तो यह है । दूसरा ढंग दोनो के (विभिन्न) दोनो के (विभिन्न) नियमों के मध्य क॑ 
स्थिति या औसत को निकाल लेना है। उदाहरणाथ एक (-जनतत्न) पद्धति ते 
परिषद्‌ की सदस्यता के लिये या तो कुछ भी मास्पत्तिक योग्यत्वा की णर्त नही रखर्त 
अथवा स्वल्प सम्पत्ति की योग्यता निर्वारित करती है, जब कि दूसरी ( --वनिकतत्र ' 
पद्धति अधिक सम्पत्ति की योग्यता नियत करती है। इन दोनों नियमों से कोई उभय 
निप्ठ नियम प्राप्त नही हो सकता अतएव दोनो के बीच में औसत निकालना पडेगा 
तीसरा ढग यह हैं कि कुछ नियम तो व॒निकतत्र में से ले लिये जाये और कुछ प्रजातः 
में से और इस प्रकार दोनो का सूमिश्रण प्रस्तुत कर दिया जाय । उदाहरणाथे घलाका 
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ग्रहण छाद्टा-शासको की नियुक्ति ज़नतत्रात्मक नियम समझा जाता है एवं मतदान 
ढ्वारा उनका चुनाव घनिकतत्रात्मक । और फिर (किसी पद के लिये) साम्पत्तिक 
(ग्यता का न होना जनतत्रात्मक माना जाता है तथा सास्पत्तिक्‌ योग्यता का होना 
धनिकतत्रात्मक समझा जाता है। अतएव श्रेष्ठजनततन्र अथवा “व्यवस्था'नामक 
णासन-पद्धति के लिये इन प्रत्येक पद्धतियों मे से एक एक तत्त्व ग्रहण कर लेना उपयुवत 
होगा---अर्थात्‌ वनिकतत्र में से ईसिकमे-के निवाचेे का नियम तथा प्रजातत्र में से 
साम्पत्तिक योग्यत्ता के न होने का नियम | इनके सम्मिश्रण के प्रकार यही (उपर्युक्त ) है । 


जनूतत्र और घनिकतत्र का मिश्रण सुमिश्रण तो लुदऊहाण उरकता और धनिकतत्र का मिश्रण सुमिश्रण तो त्‌ जा सकता है जब कि 
ऐसी व्यवस्था को निविदेप भाव से जनूतन्न अथवा घनिकत॒न्न दोनो नामो मे. से किसी से 
न तार । स्पष्ट है कि जब कुद्दतेवाले दोनो नाम को सहन कर 
लेते हैँ तो टन दम रिपाकक सम्मिश्रण को अच्छाई के कारण ही हो सकता है। सामान्यतया यह बात 
दो विप्रकृप्ट छोरो की मध्यवर्त विपय में कही जा सकती है, मध्यवर्तिनी 
स्थिति में दोनो आत्यन्तिकी सीमाओं की झलक पाई जा सकती है। उदाहरण-स्वरूप 
लाकंदायमॉन्‌ (स्पार्टा) की व्यवस्था को ले सकते हैँ जिसको बहुत से लोग जनतत्र 
कहते है, क्योकि उसमें जनतत्र-पद्धति के बहुत से तत्त्व उपलब्ध होते है । उदाहरणार्थ 
पहले बच्चो के पाछन-पोषण के विपय में ही (यह देखा जाता है कि ) धनी लोगो के 
बच्चो का पोपण भी निर्धनो के बच्चो के सम्तान ही होता हैं तथा धनवानो के वालको को 
ऐसे प्रकार से शिक्षा दी जाती है जिससे धनहीनो के बच्चे भी उनके समान शिक्षा 
पा सके । बाल्यकाल के कल चात कुमारावस्था में भी इसी नीति का अनुसरण किया 
जाता है, एवं जब वे पूर्ण मनष्यता को प्राप्त हो जाते हे तव भी यही पद्धति 
चाल रहती है। धनवान और निर्धन के बीच कोई बल अ नही वरता जाता | सह- 
-भोजो में सबके लिये एक-सा भोजन मिलता है, तथा के.वस्त्रे भी ऐसे होते 
है जेसे कि निर्धन लोग भी अपने लिये प्रस्तुत करा सकते हैँ । स्पार्टा को जनतत्र मानने 
का दूसरा आधार यह है कि राप्ट्र की सर्वोच्च (महत्तम) परिपदो में से एक के लिये 
साधारण जनता को प्रतिनिधि खूनने का अधिकार है तथा दूसरी में भाग लेने का 
अधिकार है, क्योकि वे वृद्ध-परिपद्‌ के लिये प्रतिनिधि चुन सकते है और निरीक्षक सभा 
में भाग ले सकते हैं। दूसरी ओर कुछ लोग ऐसे भी है जो इस (स्पार्टा) की शासन- 
पद्धति को इस कारण घनिकतत्र कहते हैँ कि इसमें धनिकतत्र के बहुत से तत्त्व पाये 
जाते है । उदाहरणार्थ सभी भशासन-पदाधिकारी चुनाव द्वारा नियुक्त किये जाते 
डगल्ाकाग्रहण द्वारा नही, फिर मृत्यदण्ड एव निर्वासदण्ड का अधिकार थोडे से ही 


लि 
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(धनिक ) लोगो के हाथ में है, एवं इसी प्रकार अन्य भी बहुत-मी वाते है। सुमिश्चित 
व्यवस्था ऐसी होनी चाहिये कि उसमे दोनो प्रकार (जनतत्र और घनिकतत्र) के तत्त्व 
प्रतीत हो और दोनो ही न हो, तथा उसकी स्थिरता उसकी अपनी (आन्तरिक ) 
जक्ति पर निर्भर होनी चाहिये न कि वाह्य सहायता पर, एवं उसकी अपनी आचन्तरिक 
गक्ति का आधार भी यह तथ्य नही होना चाहिये कि बहुमत उसके अनुकूल है (क्योकि 
ऐसी स्थिति तो हीन कोटि की व्यवस्था में भी भले प्रकार सभव है) प्रत्युत यह तथ्य 
होना चाहिये कि सारे राप्ट्र का कोई अग ऐसा न हो जो कि अन्य प्रकार की व्यवस्था 
को चाहता हो । 

“व्यवस्था” नामक शासन-पद्धति एवं मिश्र पद्धतियों के अन्य प्रकारों का, जो 
कि श्रेप्ठजनतत्र है, सघटन किस प्रकार से होना चाहिये, अब हम इसका वर्णन कर चुके । 


छिप्प्शिएयो 

१ प्रकाश अथवा टल्लियों (59025) के लिये मूल ग्रीक भाजा में 

“सीम्बोलोीन्‌” दाव्द प्रयुतत हुआ है। प्राचीन काल में प्रीक लोगों में यह प्रथा प्रचलित 

थी कि आपस में किसी प्रकार का ठहराव करनेवाले पक्ष एक मुद्रा (-सिकके) को 

तोडकर दो टुकड़े कर लेते थे और प्रत्येक पक्ष एक खड को अपने पास रखता था। यह 

दोनो खड एक दूसरे के पूरक होते थे। प्रस्तुत प्रसग में जनतत्र और घनिकतत्न में से 

ऐसे पुरकाशो को ग्रहण करना है जिनसे पीलितेदया नामक व्यवस्था को प्रस्तुत किया 
जा सके। 

२ 'शल्ाकाग्रहण” के लिए मल में क्लेरॉस एवं उसके अन्य समास्तो का प्रयोग 

हुआ है। अत्यन्त प्राचीन काल में इसके लिए गुटिका अथवा टहनी अथदा ककड का 

प्रयोग होता था। कालास्तर में इसी कार्य के लिए पाँसे का भी उपयोग होगे लूगा था । 





श्० 
तानाशाही शासन पद्धति 


अभी तानाशाही का वर्णन करना मेरे र्ये शेप है। यद्यपि इसके विपय मे कहने 
के लिये सारवान्‌ तत्त्व कुछ अधिक नही है, फिर भी क्योंकि इसको भी हमने व्यवस्थाओ 
के भेदों में परिगणित किया है, अतएवं इसे भी हमारे विवेचल में अपना उचित स्थान 
मिलना ही चाहिये। राजकीय जासन (जिसका विक्ृत रूप यह तानायाही है) का 
वर्णन तो हम इस पुस्तक के पूर्वभाग में कर चुके है । वहाँ पर इसके परीक्षण के सिलसिले 
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में हमने राजकीय शासन का विवेचन इस शब्द के सामान्यतम अर्थ के अनुसार किया था, 
और यह विचार किया था कि यह शासन-पद्धति (नगर) राष्ट्रो के लिए छाभदायक 
है अथवा नही , राजकोयता किस प्रकार की होनी चाहिये (अर्थात्‌ राजा किस प्रकार 
का व्यक्ति होना चाहिये) कहाँ से (--किस उद्गम से ) उसकी स्थापना की जानी 
चाहिये, और किस पकार से स्थापना की जानी चाहिये । 


राजकीयता के विवेचन में हमने तानाशाही के दो प्रकारों का भी विवरण प्रस्तुत 
किया था, क्योकि वे दोनो ही प्रकार नियमानुसार सचालित शासन-पद्धतियो के भेद 
होने के कारण, राजकोय शासन-पद्धति के स्थान को ग्रहण करते प्रतीत हो सकते थे 
(अथवा उनके और राजकीय शासन के स्वरूपो में व्यभिचार हो सकता था) । यह 
दो प्रकार निम्नलिखित ये --एक तो कतिपय बबेर जातियो में पाये जानेवाले निर्वाचित 
किन्तु सर्वेसत्ताधघारी एकच्छत्र राजा लोग और दूसरे इसी प्रकार के एकच्छत्र राजा लोग 
जो कि अइसिम्नेती (तानाशाह) कहलाते थे और प्राचीन काल मे पुरातन हैला 
(ग्रीक) जाति में पाये जाते थे। परस्पर तुलना करने पर इन दोनो प्रकारो मे कुछ 
भेद भी पाये जाते थे, पर वे इस कारण तो राजकीय पद्धति (जैसे) थे कि शासन 
नियमाश्रित होता था और सहमत प्रजाजनों के ऊपर किया जाता था लेकिन क्योकि 
शासन पूर्ण प्रभुत्व के ढग से और एकमात्र शासक की स्वेच्छा के अनसार होता था अतएव 
तानाशाही प्रकार का भी था। पर तानाशाही का एक तीसरा प्रकार भी है जो कि इस 
शब्द से अत्यन्त सामान्यतया समझा जाता है, यह प्रकार श्रेष्ठ राजकीय शासन-पद्धति 
का बिलकुल उलटा है। यह तानाशाही अनिवार्यतया वहाँ होती है जहाँ कि कोई 
एकाविपत्य-धारी व्यक्ति (तानाशाह ) अपने समान अथवा अपने से भी उच्च (अधिक 
अच्छे ) व्यक्तियों पर, बिना किसी उत्तरदायित्व की भावना के केवल अपनी सुविधा 
(लाभ) की दृष्टि से शासन करता है, न कि जञासितो के हितो की दृष्टि से। अतएव 
वह उनपर उनकी इच्छा के विरुद्ध शासन करता है। कोई भी स्वतत्र व्यक्ति स्वेज्छा- 
पूर्वक ऐसे शासन को सहन नही करेगा । 

हमारे द्वारा ऊपर बतलाये गये कारणो से तानाशाही के प्रकार यही है ओर इतने ही हैं । 

| टिप्पणियों 

१ अइसि (सु) म्नेतेस शब्द फा अर्थ है प्रजाजनो द्वारा चुना हुआ शासक अथवा 
न्यायाधीश । यह शासक नियमानुसार शासन करते थे और प्रजाजन भी इनके शासन 
से सन्तुष्ट ही रहते थे । 
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कुल मिलाकर तीन प्रकार के तानाशाही शासक होते थे-- 

(१) बबर जातियों पर शासन करनेवाले चुनें हुए तानाशाह । 
(२) हैला जाति (ग्रीक जाति) पर शासन करनेवाले तानाशाह ॥ 
(३) भनमाना स्वेच्छाचारी शासन करनेवाले तानाशाह । 


११ 
श्रष्ठ शासन-व्यवस्था तथा श्रेष्ठ जीवन 


अब हमको यह विचार करना है कि अधिकाश नगर-राष्ट्रो के लिये तथा अधिकाण 
मनुप्यो के लिये श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था और श्रेप्ठ जीवन किस प्रकार का (हो सकता) 
है। इस विवेचन मे हम न तो सामान्य मनष्य की पहुँच से परे की सदवत्ति (उत्तमता) 
को ही मानकर चलगे, न ऐसी शिक्षा को ही मानकर चलेगे जिसके लिये विशिष्ट 
प्रकार की नेसगिक योग्यता एव सौभाग्य-सम्पदा आवच्यक होती है और न ऐसी शासन- 
व्यवस्था को ही स्वीकार करके चलेंगे जो प्रार्थयितव्य ही रहती है, प्रत्यत ऐसे ही 
जीवन का विचार दृष्टि में रखेंगे जिसके भागीदार अधिकाश मनुप्य हो सकते है, तथा 
ऐसे ही प्रकार की शासन-व्यवस्था का विवेचन करेंगे जिसका उपभोग बहुत से राष्ट्र 
समान रूप से कर सकते है। जहाँ तक तथाकथित श्रेष्ठजनतन्नों का सबध है, जिनका 
हम अभी वर्णन कर रहे थे, वे या तो एक ओर बहुत से नगर-राप्ट्रो की पहुँच की सभावना 
से परे रहते है, अथवा दूसरी ओर व्यवस्था नामक जञासन-पद्धति के अत्यन्त समीप 
पहुँच जाते हैं, अतएवं दोनो को एक ही समझा जाना चाहिये और उच्का विवेचन 
पृथक्‌ पृथक्‌ नही किया जाना चाहिये। इन सब विपयो के सबंध में अन्तिम निर्णय 
एक ही आधारभूत सिद्धान्तो पर निर्भर (आश्वित) है। यदि हम सदाचार-दर्शन में 
वर्णित सिद्धान्तो को सत्य माने कि अवाध सद्वृत्ति के अनुसरण में विताया हुआ 
जीवन ही सुखी जीवन है, और सद्वृत्ति (अनतिगामी) मध्यम (-मार्गे) है तो 
यह निष्कर्प निष्पन्न होगा कि मध्यममार्ग का अनुसरण करनेवाल्य जीवन ही अनिवार्य- 
तया श्रेप्ठ जीवन है, और यह्‌ मध्यममार्ग भी ऐसा है जिसको प्राप्त कर लेना प्रत्येक 
व्यक्ति के लिये समच है। और जो लक्षण नागरिकसमाज के जीवन की सदवत्ति 
अथवा दुव॒ त्ति का निर्वारण करने में देखे जाते है वही नगर की गासन-पद्धति में भी 
देखें जानें चाहिये क्योकि शासन-पद्धति नागरिक समुदाय की जीवन-पद्धति ही तो हे । 


सव्‌ नगर-राप्ट्रो में नागरिक-समुदाय में तीन खड अथवा वर्ग पाये जाते है-- 
(एक) अत्यन्त सम्पन्न, (दूसरे) अत्यन्त निर्वेन जीर (त्तीमरे) इन दोनो के बीच का 
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३२० अरिस्तु की राजनीति 


मध्यवित्त-वर्ग । यह वात सर्वेसम्मत है कि परिमितता और मध्यमस्थिति सर्वोत्तम है 
अतएव यह स्पष्ट है कि सौभाग्य-सपदा के वरदानो को परिमित मात्रा में प्राप्त करना 
सवश्रेष्ठ बात होगी । जो मनृष्य ऐसी (मध्यम) स्थिति में होते हैं वह विवेक की 
आज्ञा को सरलता से पालन करनेवाले होते हैं। पर जो लोग अत्यन्त रूपवान, बल- 
वान्‌, उदारजन्मा, अथवा धनवान्‌ होते है--अथवा दूसरे सिरे पर अत्यन्त निर्धन, निर्बल 
अथवा नितान्‍्त निरादुत होते हैं, वे कठिनता से ही विवेक का अनुसरण कर पाते है। 
इन दोनो प्रकारो में से प्रथम प्रकार के मनुृष्यो का झुकाव वलात्कारो एव महान्‌ अप- 
राधी वनने की ओर अधिक होता है, तथा दूसरे प्रकार के मनुप्यो की प्रवृत्ति धू्तता 
ओर तुच्छ अपराधों की ओर अधिक होती है। और अधिकाद अपराध या तो बलात्कार 
के कारण उत्तन्न होते हूँ या धूत्तेता के कारण। ओर फिर मध्यमवर्ग के शासन-कार्य 
से सकुचाने अथवा उसके विपय मे अत्युत्सुक होने की भी सभावना बहुत कम है, और 
यह दोवो प्रवृत्तियाँ (सकुचाना अथवा अत्युत्सुक होना) राष्ट्र के लिये सैनिक और 
नागरिक-शासन के क्षेत्र में हानिकारक हैं। तथा फिर जो लोग बल, सम्पत्ति, मित्र, 
एवं इसी प्रकार के अन्य सौभाग्यातिशयो का उपभोग अत्यधिक मात्रा में करते हूँ वे 
न तो आज्ञाकारिता (आज्ञापालन करने) के इच्छुक ही होते है और न ऐसा करना 
जानते ही है । एव यह (दोप) उनमे सीधे उनके वालकपन में ही घर से ही आरभ हो 
जाता है, विल्गस-दुले लित होने के कारण वे (विद्यालय मे) शिक्षा के सबब में भी 
अनुशासन (अथवा आज्ञाकारिता) की आदत नही प्राप्त करते । दूसरी ओर जो लोग 
अभावातिशय से पीडित है उनमे भी दोप पाये जाते है --वे अत्यन्त दीन-हीन होते हैं । 
इस प्रकार, एक ओर तो वे लोग है जो गासन करना नही जानते किस्तु केवल दासो 
के समान शासित होना ही जानते हैं, दूसरी ओर वे लोग हैं जो किसी प्रकार के 
अधिकारियों की आज्ञा को मानना नही जानते, केवल (दासो के ऊपर ) प्रभु के समान 
शासन करना ही जानते है । परिणाम-स्वरूप नगर-राष्ट्र केवल दासो और स्वामियों 
का नगर हो जाता है (न कि स्वाधीन मनुप्यो का )--एक ओर से (अर्थात्‌ निर्धन 
पक्ष की ओर से) ईरप्या और दूसरी ओर से (अर्थात्‌ सम्पन्नपक्ष की ओर से ) घृणा 
(तिरस्कार ) का नगर हो जाता हे, जो मित्रता और सम्य नागरिक समाज की भावना 
से वहुत ही दूर की चीज है । सामाजिकता तो मित्रता पर निर्भर होती है, तथा 
जब मनुप्य एक दूसरे से घृणा करते हैँ तो परस्पर एक साथ एक राह पर तक नहीं 
चलना चाहते। नगर का लक्ष्य तो यथासभव एक वरावर और एक से मनुष्यो का 
समाज होता है (अथवा होना चाहिये) और मध्यवित्त छोगो में ही ऐसा होना सबसे 





अरिस्तु की राजनोति ३२१ 


अधिक सभव है। अतएव यह निष्कर्प सिद्ध हुआ कि जो नगर मध्यम वर्ग पर आश्रित 
होता है वह उन तत्वों की दृष्टि से (जो कि हमारे मत में नगर के नेसगिक सघटक है ) 
अवश्य ही श्रेष्ठ नगर होगा। यह मध्यवित्त-वर्ग नगर में अन्य वर्गों की अपेक्षा सबसे 
अधिक सुरक्षित रहता है, क्योंकि वे न तो निर्वन लोगों के समात्त अन्य लोगो की 
सम्पत्ति की स्पृह् ही करते है और न जिस प्रकार निर्वेन लोग सम्पन्न लोगो की सम्पदा 
की लछालसा करते हूँ उस प्रकार अन्य लोग इन मध्यवित्त लोगो की सम्पत्ति के लिये 
लालायित रहते हूँ । न तो यह स्वय किसी के विरुद्ध (प्रतारणा का) पड़यत्र रचते 
है और न दूसरो के द्वारा इनके विरुद्ध पड़यन्न रचा जाता है, अतएवं यह लोग निर्भय 
जीवन-यापन करते है। इस कारण हम फोकिलिदीस' की इस प्रार्थना की भली 
भाँति प्रशसा कर सकते हूँ कि, 


“मध्यमार्ग में बहुत भलाई । चहूँ नगर में मध्यमताई ।” 


तव, यह बात तो स्पप्ट हो गई कि श्रेप्ठ नागरिक समाज वह है जो मध्य स्थिति- 
वाले नागरिको द्वारा घटित होता है और यह स्पष्ट हो गया कि उत्तम शाप्तन की सभा- 
वना भी उन्हीं नगर-राष्ट्रो में अधिक है जिनमें मध्यमवर्ग वडा होता है--और यदि 
सभव हो सके तो अन्य दोनो वर्गो से अधिक शक्तिगाली होता है, और नही तो कम- 
से कम उन दोनो से पृथक्‌ पृथक तो अधिक बडा होता ही है, क्योकि ऐसी स्थिति 
में मध्यमवर्ग किसी भी पक्ष से मिलकर पछुड़ा उसकी ओर झका देता है और किसी भी- 


अतिगामी विरोधी पक्ष को प्रवल हो जाने से रोक सकता है। अत यह परम सौभाग्य | है 


कौ-वात-है-कि-किसी-सप्ट्र-के-नागस्को-के-पास-परिमित (मध्यम) माजा मे पर्याप्त 


सम्पत्ति हो । क्योकि जब कुछ लोगों के पांस वहुत अधिक धन होता है और अन्य कुछ 
के पास कुछ नही होता तो परिणाम या तो परले सिरे का जनतत्र होता है अथवा विशुद्ध 
धनिकतत्र-, अथवा इन दोनो आत्यन्तिकों अवस्थाओ से (इन दोनों की प्रैंतिक्रिया- 
स्वरूप, परोक्षरूपेण) स्वेच्छाचारिता (>-तानाशाही) का जन्म हो सकता है । 

तानागाही का जन्म तरुणतम ( अत्यन्त उद्धत ) जनतन्न से भी हो (सक) ता है और 
धनिक तत्र से भी, प्र मध्य स्थितिवाले शासन-तत्नो अथवा उनके समीपत्म शासन- 
तत्रो से इसकी उत्पत्ति की सभावना बहुत कम है। इसका कारण हम आगे चलकर 
राष्ट्रों के परिवर्तेतो का वर्णन करते हुए वतलागगे । 


यह स्पष्ट वात है कि राष्ट्रो की मध्यम स्थिति ही श्रेप्ठ स्थिति है, क्योकि एक- 


९७-२० ०७७-/--#३- हनन “जनक समा जा 


२१ 9४02 25 


न्रा 
हि] 


३२२ अरिस्तू की राजनीति 


वर्ग बहुत बडा होता है उस राष्ट्र के नागरिको में इन्द्र और कलह की सभावना बहुत 
कम होती है। बडे बडे राप्ट्र इसीलिए इन्द्र से अपेक्षाकुत अधिक मुक्त होते है क्योंकि 
उन में मध्यम-वर्ग बहुते बडा होता है, जब कि (इसके विपरीत) छोटे राष्ट्रो मे सब 
जनता का केवल दो दलो--निर्धन और धनवान में विभकक्‍त हो जाना और दोनो दल 
के मध्य में कुछ न रह जाना--वडी सरल बात है)“आर जनतत्र जो धनिकतत्र की 


अपेक्षा अधिक सुदृढ़तया सुरक्षित और अधिक काल तक स्थायी रहता है उसका कारण 


८. * भी यही मध्यमवर्ग है जो कि जनतत्र शासन-पद्धति में वहुसख्यक होता है और घनिकतत्र 


८. 


पद्धति की अपेक्षा अधिक शासनाधिकार का उपभोग करता है । जिन जनतत्रो में मध्यम 
वग नही होता और वित्तहीन जनता की सख्या बढकर बहुत अधिक हो जाती है तो अस- 
फलता का जन्म होता है और सर्वेनाश सत्वर ही आ उपस्थित होता है। इस वर्ग की 


/ “3 महत्ता का एक प्रमाण यह भी है कि श्रेप्ठ नियम-निर्माता (अथवा स्मृतिकार ) मध्यवित्त- 


ले वर्म में ही उत्पन्न हुए हैं। सौलॉन्‌ (जैसा कि उसकी कविता से प्रकट होता है) 
इन्ही में से एक था, दूसरा लीकरगाँस था (वह, जैसा कि कभी-कभी कहा जाता है 
राजा नही था), यही वात खारौन्दास और बहुत से अन्य नियमनिर्माताओ के विपय 
में भी ठीक है ।' 


इन उपरयुवत विचारों से यह चात स्पप्ट समझ में आ जायगी कि अधिकाश शासन- 
पद्धतियाँ क्योकर या तो जनतत्रात्मक होती हैं और या घनिकतत्रात्मक। प्रथम तो 
एंसा इस कारण से होता है कि बहुघा राप्ट्रो में मध्यमवर्ग बहुत छोटा होता है, अतएव 
परिणाम यह होता है कि जब कभी मुख्य वर्गों में से कोई एक अथवा दूसरा---सम्पत्तिः 
शालीवर्ग अथवा (साधारण ) जनवगे--प्रवल हो उठता है तो वह मध्यम स्थिति का 
अतिक्षमण कर जाता है एवं अपने स्वभावानुसार विधान-व्यवस्था बनाकर या तो 
जनतत्र की स्थापना करता है अथवा घूनिकततन्र की । दूसरा कारण यह है कि साधारण 
जनवर्ग और सम्पत्तिशाली वर्ग के वीच में शी प्र ही दलगत कलह और झगड़े उत्पन्न हो 
जाते है और फिर चाहे कोई भी दल बलवान क्यो न हो (चाहे जिस दल की विजय हो ) 
वह सर्वेहितकारी व्यवस्था की स्थापना नही करता और समता के सिद्धान्त पर आश्रित 
व्यवस्था की हो स्थापना करता है, प्रत्युत राजनीतिक प्राघान्य को ही विजयोपहार 
मानकर, (अपने अपने सिद्धान्तानुसार) या तो जनतत्र का निर्माण करता है या धनिक- 
तत्र का। फिर हैलेनीस जाति में जिन दो राष्ट्रो (अथेन्स और स्पार्टा) का प्राघान्य 
रहा उनकी नीति भी निन्दायोग्य रही है। इनमें से प्रत्येक नें अपनी अपनी नीति पर 
ध्यान दिया है, एक ने अपने अधीन राप्ट्रों में जनतत्न की स्थापना की है, दूसरे ने 
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(स्पार्टा ने) धनिकतत्र की, उन्होंने जनता के हितो को नही देखा प्रत्युत अपने पृथक 


पृथक हितो पर ही दृष्टि रकखी ।” इन कारणों से यह बात समझ में आ जाती है कि 

क्योंकर मध्यमवर्ग की शासन-पद्धति कभी स्थापित की शासन-पद्धति कभी स्थापित नही.-हो सकी, अथवा यदि हो भी _ 
सकी तो बहुत थोडे अवसरो पर और बहुत थोड़े से राष्ट्रों में। .. अब तक जितने 

मनुष्यों को (हैलेनीस जाति में) प्रभुत्व प्राप्त हुआ है उनमें से एक और केवल एक ही 

व्यक्ति ऐसा हुआ है जिसने इस प्रकार की शासन-पद्धति की स्थापना के लिये अपने 

को सहमत होने दिया था। ओऔड अब तो प्रत्येक राष्ट्र (अथवा राप्ट्र के नागरिको) 

का यह स्वभाव बन गया है कि वे समानता को चाहते तक नही प्रत्युत या तो वे 

दूसरों पर आधिपत्य -जमाना चाहते हे या (यदि पराजित हो गये तो) चुपके से 

अध्वीनता स्वीकार कर लेते है। ५ 39 'ढोजए | ७) व ० 0) 


(अधिकाश ाष्ट्रो के लिए) सर्वोत्तम प्रकार की शासन-पद्धति कौन-सी है और 
ओर उसके सर्वोत्तम होने के क्या कारण है, यह वात उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट हो गई ' 
और क्योकि अब, जब कि हमने एक वार यह नि३चय कर लिया है कि कौन-सी पद्धति 
सर्वश्रेष्ठ है, अन्य सव शेप प्रकार की पद्धतियो को (जनतत्र और घनिकतत्र दोने 
ही के उन विविध प्रकारो के सहित, जिनका वर्णन हम पहले ही कर चुके हैं) लेकः 
उनके गुणों की अपेक्षाकृत अच्छाई और बुराई के अनुसार उनको--प्रथम, द्वितीर 
इत्यादि क्रमकोटि में व्यवस्थित करना कोई कठिन कार्य नही होगा । यदि हम विशेए 


शव या ये सवकर विचार (परीक्षण) न क को ध्यान में रखकर विचार (परीक्षण) न करें भधत्युत सामान्य दृष्टि से 
विवेचना करे तो वह पद्धति [ अन्य सव्‌ पद्धतियों की अपेक्षा अधिक अच्छी होगी जं 


कि अब्ठ पद्धति के समीपतम है तथा जो मध्यम स्थिति से नितान्त विप्रक्ृप्ट है वह सर्वद 
अन्य पद्धतियों से अपेक्षाकृत बुरी होगी। “विद्येप परिस्थितियों को ध्यान में रख 
हुए इस वाक्याश् का प्रयोग मैंने इसलिये किया है कि बहुघा ऐसा होना सभव है वि 
किसी विशेष परिस्थिति में अथवा विद्धिष्ट लोक-समूह के लिए) एक प्रकार की पद्धति 
अपेक्षाकुत अधिक वरणीय हो पर तो भी किसी दूसरी ही पद्धति को उनके लिये अधिव 
उपयकक्‍त होने से कोई न रोक सके । 


टिप्परियों 


१. अरिस्तू प्लातोन की अपेक्षा यथार्थवादी है मतएव उसको सर्वश्रेष्ठ व्यावहारिद 
शासन-पद्धत्ति का विवेचन आवद्यक एव महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता है। पर साथ ही साः 
वह इस भकार की व्यवस्था का सबंध जीवन-पद्धति से जोड़ता है। 
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२ अर्थात्‌ जब सद्व॒त्तिसय जीवन बिताने के मार्ग में निर्धंनता, रोग एवं अन्य 

भौतिक अभार्वों की बाधाएँ न हों । 
५“३ सद्वत्ति का सार्ग सध्यमसार्ग है जो अनतिगामी है। अरिस्तु “अति सर्वत्र 
वर्जयेत्‌” का पोषक है। प्रत्येक सदयुण मर्यादा का अतिक्रमण करके दुर्गुण बन जाता है । 
(४. सर्वेश्रेष्ठ व्यावहारिक शासन-पद्धति में, अरिस्तू के मतानुसार मध्यमवर्ग का 
प्राधान्य होगा क्योंकि सध्यमवर्ग सब प्रकार को अतिगामी प्रवृत्तियो से मुदत होता है । 

५ फोकिलिदी (दे) स्‌ मिलंतस्‌ का निवासी था और स्यात्‌ ई० पु० ६ठी शताब्दी 
में हुआ था। इसकी स्फुट कविता आजकल थोडी मात्रा में उपलब्ध होती है। इसने 
अपनो स्फूट रचनाओ में सर्वत्र अपना नाम डाला है। 

६ इन सब नियम-निर्माताओ अथवा स्मृतिकारों का परिचय पीछे टिप्पणियो 
में दिया जा चुका है। 

७ इन विचारो से स्पष्ट लक्षित होता है कि अरिस्तू दलगत राजनीति की अपेक्षा 
सर्वोदियी विचारधारा का पक्षपातो हे। 

८ केवल एक केसे) जिसकी ओर यहाँ सकेत किया गया है कौन था। इस 
विषय में न्यूमेन ने थ्रामेनेस्‌/का नाम बतलाया है। यह व्यक्ति ई० पू० ४११ के 
लगभग अयथेन्‍्स में म॒ध्यसार्ग[ नेता था । इसने अथेन्‍्स सें शासनसत्ता ऐसे ५००० व्यक्तियों 
में निहित करने का प्रस्ताव रखा जो अपने को अपने व्यय से शस्त्रास्त्र से सज्जित करने 
की क्षमता रखते हो । पर इसको अथेन्‍्स के शासन में प्रभुत्व प्राप्त नहीं था । 

बार्कर ने अन्तिपातेर का नाम सुझाया है जो अलेक॒ज्ञाण्डर के बिजयाभियान-काल 
में ग्रोस में उसके स्थान पर शासक नियुवत किया गया था। यह अरिस्तू फा मित्र भी 
था। पर इसने उपर्युवत प्रकार की व्यवस्था अरिस्तू की मृत्यु के पश्चात्‌ स्थापित की 
थी। पर सभव है कि अरिस्तू ने अपने जीवन-काल में उसको उपर्युक्त प्रकार को 
व्यवस्था को स्वीकार कर लेने फे लिये मना लिया हो । 


2 


गण और मात्रा का सतुरून 


हमारी योजना के अनुसार अब इसके उपरान्त जिस प्रइन पर विचार करना है 
वह यह है कि “कौन से और किस प्रकार के मनुष्यो के लिए कौन सी और किस प्रकार 
की शासन-पद्धति उपयुक्त होती है ?”' सर्वप्रथम हमको इस व्यापक सिद्धान्त को मान 
लेना चाहिये कि किसी भी राप्ट्र में किसी शासन-पद्धति (व्यवस्था) के स्थायित्व की 
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इच्छा करनेवाला (लोगो का) भाग उसका स्थायित्व न चाहनेवालो की अपेक्षा 
अधिक बलवान होना चाहिये । प्रत्येक नगर-राष्ट्र की सघटना ( रचना ) से गुण और 
मात्रा ( (१०७॥॥ए और (१०७०४ए ) दोनो का योग होता है। गुण से मेरा 
तात्पय स्वतत्रता, सम्पत्ति, शिक्षा एव सत्कुलोदभवता से है एवं मात्रा से मेरा 
तात्पर्य सख्या की अधिकता (प्रमुखता) से है। ऐसा होता सभव है कि नगर>-राप्ट्र 
के घटक अगो में से गुण की सत्ता एक अग में हो तथा मात्रा का दूसरे मं। उदाहरणाथ 
निम्न श्रेणी में उत्पन्न हुए लोगो की सख्या सत्कुलोत्पन्न लोगो की अपेक्षा अधिक हो 
सकती है अथवा निर्धन लोग सम्पत्तिशालियो की अपेशा वहुसख्यक हो सकते हूँ, पर 
एक पक्ष (अग) का सख्या-गौरव (मात्रा-गौरव ) दूसरे पक्ष के गुण-गौरव को अपेक्षा 
घटकर हो सकता है। अतएव इन दोनो (गुण और मात्रा ) की परस्पर तुलना को जानी 
चाहिये। जहाँ भी निर्घेन लोगो की सख्या दूसरे अग के उत्तम गुण (बनिको के धन) 

के अनुपात से बहुत अधिक होगी वहाँ स्वाभाविकतया जनतत्र की उत्पत्ति होगी, तथा 
किस प्रकार का प्रजातत्र उत्पन्न होगा यह वात प्रत्येक परिस्थिति में इस वात्त पर निर्भर 
होगी कि किस प्रकार की जनता का आधिक्य है। उदाहरणार्थ यदि जनता मे क्पकों 
का आधिकय है तो जनतत्र के “प्रथम प्रकार अर्थात्‌ कृपको के जनतत्र का उदय होगा, 

यदि नीच ठहल चाकरी करनेवाले प्रतिदिन के वेतन पर मजदूरी करनेवाले श्रम- 

जीवियो का वाहुल्य हुआ तो 'आत्यन्तिक' प्रकार के जनतत्न की उत्पत्ति होगी । यही 

बात “प्रथम” और “चरम प्रकार के मध्यवर्ती जनतन्नों के विपय में भी लागू होगी । 

जहाँ घनवानों ओर ( ख्यातिलब्ध ) गण्यमान पुरुषों का गुणगौरव उनकी सख्या की 
हीनता की अपेक्षा अधिक होता है तो वहाँ अल्पजन ( 5+ धनिकजन ) -तत्र का जन्म होता 
है, तथा कौन-से प्रकार का अल्पजनतत्र उत्पन्न होगा यह वात भी उपर्युक्त प्रकार से 


इस बात पर निर्भर होगी कि अल्प जनसमूह द्वारा किस प्रकार की प्रधानता प्रदर्शित 
की जाती है। 


-नियम वनानेवाले को मध्यमवर्ग को स्वदा घासन-व्यवस्था में अपने आकथ सह 
योगी के रुप में ग्रहण कर लेना चाहिये । यदि वह अल्पजनतत्रात्मक नियमो की स्थापना 
करता है, तो उसका रऊूप्य मव्यमवर्ग के हित को द॒प्टि मे रखना होना चाहिये, और 
यदि वे नियम जनतत्रात्मक हो तो भी उसको इन जनतत्नात्मक नियमों हारा इस वर्ग 
को व्यवस्था से सयृकत करने का प्रयत्न करना चाहिये। जहाँ कही मध्यमवर्ग के छोगो 
को सख्या अन्य दोनो वर्गों की सख्या से अधिक होती है,--अथवा अन्य दोनों में से 
एक को सख्या से भी अधिक होती है तो ऐसी अवस्था में स्थायी व्यवस्था की स्थापना 
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सभव होती है। ऐसी दशा में यह भय कभी नहीं हो सकता कि घनीधोरी वर्ग निर्धनो 
के साथ मिलकर इनके विरुद्ध (मध्यमवर्ग के अथवा शासकवगे के विरुद्ध) उठ खडे 
होगे। दोनो वर्गो में से कोई भी कभी दूसरे की आधघीनता (>सेवा) स्वीकार करना 
नेही चाहेगा। और यदि वे किसी ऐसी शासन-व्यवस्था की खोज करेंगे जो उन दोनो 
(धनी और निर्धन ) वर्गो के हितो के लिये इस पद्धति की अपेक्षा अधिक उपयुक्त हो तो 
इससे बढ़कर पद्धति उनको प्राप्त नही हो सकेगी । इन दोनो वर्गो में परस्पर एक दूसरे का 
अविश्वास होने के कारण वे ऐसी किसी शासन-पद्धति को भी घैर्यपूर्वकं सहन नही 
कर सकते जिसके अनुसार दोनो पक्ष बारी वारी से शासन कर लें। निष्पक्ष पच वही 
हो सकता है जो उभय पक्षो का अधिकतम विश्वासभाजन हो, (स्पष्ट ही) ऐसा 
पच मध्यवर्ग (का मनृष्य) ही हो सकता है। शासन-व्यवस्था में विविध तत्त्वो 
(->सामाजिक वर्गों) का जितना अच्छा सम्मिश्रण होगा उतनी ही अधिक स्थायी 
वह व्यवस्था हो सकेगी । यहाँ पर बहुत से वे लोग भी गलती कर बैठते है जो श्रेष्ठ 
जनतत्र” की स्थापना करना चाहते हैं, वे यही नहीं करते कि सफपन्न लोगो को अधिक 
सत्ता (शक्ति) दे देते हैँ प्रत्युत वे साधारण जनता को (झूठे दिखावे मर के अधिकार 
प्रदान करके ) ठगने का भी उपक्रम करते हैं। अनिवार्य तया अन्त में एक समय ऐसा 
आता है कि जब छलनापूर्ण भलाई से वास्तविक बुराई उत्पन्न होती है, क्योकि शासन- 
व्यवस्था के लिये इस प्रकार के छलछठम द्वारा की गयी घनिको की आपाधापी साधारण 
जनता की आपाघापी की अपेक्षा कही अधिक विनाशकारी होती है।* 


ट्प्पिणियो 


१ अरिस्तू यहाँ पर इस पुस्तक के द्वितीय खड के अन्त में की हुई प्रतिज्ञा की 
पूति कर रहा है । 
२ कोई भी व्यक्ति सबको सदा के लिए धोखा नहीं दे सकता । 


१३ 
दलो की चाल और मध्यम मार्ग 


शासन-व्यवस्थाओं में साधारण जनता की प्रतारणा के लिये जिन चालबाजियो 
का प्रयोग किया जाता है उनकी सख्या पाँच है। वे (१) समिति-सवधी (२) 
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शासनाधिकृत-सवधी (३) च्यायारलूय-सवंधी (४) शस्त्रधारण-सव्धी तथा (५) 
मलल-व्यायाम-सवधी हैँ । समिति-सवधी चाल यह है कि समिति में उपस्थित होने का 
अधिकार तो सवको समान रुप से प्राप्त होता है, परन्तु समिति में उपस्थित न होने 
पर अर्थदण्ड (जुर्माना) या तो केवल घनवानों पर ही डाला जाता हैं अथवा उन पर 
बहुत अधिक मात्रा में डाला जाता है। शासनाधिकृत-सवधी चालबाजी यह है कि 
वनसवधी योग्यतावाले व्यक्तियो को शपथपूर्वक शासनाधिकार पद अस्वीकार करने 
की आज्ञा नही दी जाती, पर निर्धन लोगों को ऐसा करने दिया जाता है।' और न्याया- 
लयो के सबंध में ऐसा है कि स्यायारूय मे (न्यायवितरण की ) सेवा में अनुपस्थित होने 
पर घनवानो पर अथंदण्ड डाला जाता है तथा निर्धन अनुपस्थित होने पर अदण्डित 
रहते है, अथवा, जैसा कि खारोन्दास” की स्मृति (विधान) में नियम है, धनवानों 
पर वहुत अधिक दण्ड डाला जाता है और निर्वनों पर बहुत थोडा । कुछ स्थानों (राप्ट्रो ) 
में वे सव नागरिक, जिन्होंने अपना नाम सूची मे प्रविष्ट (रजिस्टर्ड) करा 
लिया है, समिति में उपस्थित होने और न्यायालय में न्‍्याय-निर्णय करने का अधिकार 
रखते हैँ, परन्तु यदि सूची-प्रविष्ट होने के उपरान्त वे समिति में उपस्थित न हो अथवा 
न्यायालय में सेवा न करे तो उन पर भारी दण्ड (जुर्माना) डाला जाता है। (इसका 
मन्तव्य यह होता है) कि जुर्माने के डर से वे छोग (निर्धन लोग) अपना नाम सूची- 
मुक्त न कराएं और तब सूचीमुक्त न होने के कारण वे न समिति में उपस्थित हो सके 
और न न्यायालय में वठ सकें। इसी प्रकार के ढगो का प्रयोग घतस्त्रास्त्रो की प्राप्ति 
और व्यायाम और भल्‍्लकर्म के विपय मे नियम बनाने के लिये भी किया जाता है। 
निर्धनो को तो विना शस्त्रास्त्र प्राप्त किये रहने की छूट होती है परन्तु यदि धनवान्‌ 
लोग शस्त्रास्त्र न प्राप्त करें तो उन पर दण्ड (जुर्माना) डाला जाता है। और यदि 
निर्धन लोग व्यायामशाला में व्यायाम करने के लिये उपस्थित न हो तो उन पर कोई 
जुर्माना नहीं डाला जाता, पर धनवानो पर अर्थदण्ड डाला जाता है। इसीलिये 
जुर्मानें के कारण यह (धनवान्‌ ) लोग तो व्यायाम-क्रिया मे भाग लेते है पर निर्धन लोगो 
को कोई डर नही रहता अतएव वे व्यायाम में भाग नही लेते । 


जो नियम-सवधी चालवाजियाँ ऊपर वर्णन की गयी है वे अल्पजनतत्र (धनिक- 
तत्र) की व्यवस्था में वरती जाती हैं। जनतत्रो में इनसे उलटी चालो का प्रयोग किया 
जाता है। निर्वन लोगो को समिति और न्यायालयों में उपस्थित होने के लिए वेतन दिया 
जाता है, पर धनवानों से अनुपस्थित होने पर कोई जुर्माना नही लिया जाता । अत 
यह वात विलकुल स्पप्ट है कि यदि हम दोनो पक्षो का समुचित सम्समिश्रण करना चाहें 
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तो दोनो दलो के व्यवहार का सयोग करना आवश्यक होगा, अर्थात्‌ निर्धन लोगो को 
उपस्थिति के लिए वेतन देता होगा और धनवानों पर अनुपस्थिति के कारण दण्ड डालना 
पडेगा। इस उपाय से ही सब लोग समान शासन-व्यवस्था में भाग ले सकेंगे, अन्यथा 
ऐसा न होने पर शासन-व्यवस्था केवल किसी एक पक्ष की वद्यवर्तिनी हो जाती है। 
“व्यवस्था नामक शासन-पद्धति केवल उन्ही लोगो से घटित होनी चाहिये जो शस्त्रास्त्र 
प्राप्त किये हुए है (और इसके लिये घनसवंधी योग्यता की आवश्यकता स्पष्ट ही है ।) 
पर इस आशिक योग्यता की मात्रा को प्रत्येक अवस्था में निरपेक्ष भाव से निर्णय करके 
वतला देना सभव नही है। प्रत्येक अवस्था में यह ध्यान रखना पडेगा कि किस प्रकार 
अधिक से अधिक आशथिक योग्यता निर्घारित की जाय जिससे कि शासन-व्यवस्था में 
भाग लेनेवाले लोगो की सख्या भाग न लेनेवालो से अधिक हो सके । निर्धन लोग, 
(यदि उनके प्रति हिसात्मक अत्याचार न किया जाय एव उनको उनकी सम्पत्ति (सत्त्व) 
से'वचित न किया जाय) तो शासन-व्यवस्था में बिना भाग लिये हुए चुपचाप सनन्‍्तुष्ट 
रहना चाहते है । पर (निर्धन लोगो के प्रति) यह (मृदुल) व्यवहार उपलब्ध होना 
सरल कार्य नही है। जो लोग राजकीय सत्ता का उपभोग करते हैं वे दीनो के प्रति सर्वदा 
दयाल नही रहा करते । जब युद्धकाल होता है तो यदि निर्घत लोगो को भोजन न मिले 
तो वे सापान्यतया सेवा करने से आनाकानी किया करते हैं और इस प्रकार अकिचन 
रह जाते है । पर यदि उनका भरण-पोषण किया जाता है तो लूडने को (लडाई में सेवा 
करने को ) प्रस्तुत हो जाते है। 


कुछ शासन-व्यवस्थाएँ ऐसी भी है जिनमे शासन-सत्ता में भाग लेने का अधिकार न 
केवल विद्यमान समरसेवी (शस्त्रधारी ) जनता को प्राप्त होता है प्रत्युत मूतकाल में 
युद्धनेवारत लोगो को भी प्राप्त होता है। (थैसली के दक्षिण में 'मलिय” राष्ट्र में 
शासन-व्यवस्था में इनको मतदान का अधिकार प्राप्त था पर पदाधिकारी-गण (मजि- 
स्ट्रेट लोग) वर्तमान युद्धसेवारत लोगो में से चुने जाते थे। प्राचीन काल में ग्रीस देश 
में एकराट्‌ शासन-व्यवस्था की समाप्ति के पश्चात्‌ जो आदि (प्रथम ) शासन-व्यवस्था 
वनी उसमें योद्धावर्ग ही मतप्राप्त नागरिक-वर्ग था (अथवा वह व्यवस्था योद्धावर्ग 
में से ही घटित हुई थी।) और आरभ में तो यह (शासन-व्यवस्था) अश्वारोही 
सामनन्‍्तों से ही वनी थी। उस समय सैनिक शक्ति और श्रेष्ठता अश्वारोहियो का ही 
विज्येपाधिकार था | पैदल सेना तो बिना विशिष्ट व्यूह-रचना के व्यर्थ ही थी। और 
क्योकि उस पुरातन काल में इस व्यूह-रचना का अनुभव और तत्सवधी नियमो का ज्ञान 
उपलब्ध नही था अतएव उस समय की सेनाओ की शवित भअव्वारोही दल में ही निहित 
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थी। पर जब नगरो का आकार बढने लूगा और शस्त्रधारी पैदल सेना की शक्ति बढ 
गयी तो जासन-सत्ता (राजनैतिक अधिकारों) का भोग करनेवालो की सख्या भी वढ 
गयी । यही कारण है कि जिस शासन-पद्धति को हम आजकल व्यवस्था” का ताम 
देते है उसको उस आरम्मभिक काल मे “जनतत्र” नाम दिया गया था। जैसा कि उचित 
ही है, पुरातन शासन-पद्धतियाँ धनिकतत्र ("-अल्पजनतत्र) और राजतत्रात्मक 
थी। उस समय नगरो की जनसख्या वहुत कम होने के कारण उनका मध्यमवर्ग बहुत 
वडा नही होता था। जनता सख्या में बहुत थोंडी और सघटन की दृष्टि से भी वहुत 
दुवेंल थी अतएव ऊपर के लोगो द्वारा शासित होने में सन्तुप्ट थी । 


मैने इस प्रकार यह समझा दिया कि शासन-व्यवस्थाओ के इतने विभिन्न प्रकार किन 
कारणो से हैं और यह भी वतला दिया कि उनकी सख्या सामान्यतया वतलायी गयी सस्या 
से अधिक क्यो है । जनतत्र की सख्या केवल एक नहीं है (प्रत्युत अधिक है) और अन्य 
व्यवस्था-प्रकारो के विषय में भी यही वात ठीक है। यह भी वतला दिया गया है कि 
उनमे क्या भेद हैं और किन कारणो से यह भेद उत्पन्न होते हैं । हमने यह भी समझा दिया 
कि सामान्यतया अधिकाश अवस्थाओमे श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था कौन-सी हो सकती है, तथा 
अन्य सव गासन-पद्धतियों के विषय में यह वतला दिया कि कौन-सी पद्धति किस प्रकार 
के समाज के लिये उपयुक्त होती है। इन सव उपर्युक्त तथ्यों का वर्णन हो चुका ।* 


टिप्पणियां 


१. यहाँ शासन-व्यवस्थाओ से तात्पय मिश्र व्यवस्थाओ तथा घनिकतत्न के मिश्र 
रूपों दोनो से ही है। 

२. अर्थात्‌ निर्घेनों को यह दपथ करने की छूट दी जातो है कि “उनका स्वास्थ्य 
ओर साम्पत्तिक अवस्था ऐसी हीन है कि वे अपने पद का कार्य नहीं कर सकते ४” पर 
धनवानो को इस प्रकार की शपथ करने की स्वतंत्रता नहीं होती । 

३. खारोन्दास्‌ का परिचय दिया जा चुका है। 

४. अरिस्तू यहाँ शासन-व्यवस्था का युद्धौसधटना से क्या संवध है इस विपय 
का विवेचन करने की ओर भटक जाता है और ऐतिहासिक टिप्पणी प्रस्तुत कर देता 
है। पर इससें कोई सदेह नहीं कि सैन्यसघटना और युद्धकला का शासन-व्यवस्था 
से अत्यन्त घनिष्ठ सबंध है। आधुनिक इतिहास भी इसी तथ्य को पुष्ट करता है। 

५. प्रस्तुत पुस्तक के द्वितीय खड के अन्त में अरिस्तू ने जो विषय-विवेचन-सबंधी 
प्रतिज्ञा की थी वह्‌ थोड़े बहुत विषयान्तर के साथ निभती चल रही । होष प्रतिज्ञा की 
पूति चतुर्थ पुस्तक के अवशिष्ट भाग और पंचम पुस्तक में की जायगी । 
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१४ 
शासन-व्यवस्था के तीन तत्त्व-विचार-तत्त्व 


इस प्रकार विवेचना के लिये समुचित आधार प्राप्त करके हम अव क्रम-प्राप्त 
विषय (शासन-व्यवस्था की स्थापना की पद्धतियो ) का विवरण उपस्थित कर सकते 
हैं । हमको इस विपय का वर्णन सामान्य रूपेण भी करना होगा और विशिष्ट प्रकार की 
व्यवस्थाओ के सबंध में पृथक्‌ पृथक्‌ भी। सब शासन-व्यवस्थाओ में तीन तत्त्व होते 
है, और इनके विषय में प्रत्येक नियम-निर्माता को यह देखना चाहिये कि किसी भी 
व्यवस्था में इन तीनो तत्त्वों के लिये क्या बात (प्रबंध) लाभदायक (या व्यवहार) 
हो सकता है। यदि ये (तीनो तथ्व) सुव्यवस्थित होते है तो नगर (-राप्ट्र) भी 
अवश्यमेव सुव्यवस्थित होता है, और यदि ये विभिन्न प्रकार से घटित होते है तो शासन- 
व्यवस्थाएँ भी विभिन्न प्रकार की होती है । इन तीन तत्त्वो में से प्रथम तत्त्व सार्वजनिक 
अथवा सामाजिक विपयो की चिन्ता अथवा विचारणा से सबध रखनेवाला है। दूसरा 
तत्त्व शासनाधिकारियो (मजिस्ट्रेटो) का है। इनके विपय में विचारणीय प्रश्न यह 
है कि यह शासनाधिकारपद क्या है, किन किन विपयो पर उसको सत्ता होनी चाहिये 
और इन पदो के अधिकारी किस प्रकार चुने जाने चाहिये ” इत्यादि। तीसरा तत्त्व 
वह है जिसको न्यायाधिकार प्राप्त है। 


विमर्शक अथवा विचारक तत्त्व को, विग्रह और शान्ति, सन्धि और विश्लेष, 
नियम-निर्धघारण, मृत्यु-दण्ड, निर्वासन, सपति-अपहरण, शासनाधिकारियो की नियुक्ति 
और उनके कार्यकाल की समाप्ति पर उनके कार्य की पडताल, इन सव विपयो पर सर्वो- 
परि सत्ता प्राप्त होती है। अवश्य ही इन सब विपयो पर निर्णय का अधिकार या तो 
सव नागरिको को दिया जा सकता है, अथवा कुछ (थोडे से लोगों को) सब विपयो 
पर निर्णय का अधिकार दिया जा सकता है (उदाहरणार्थ, उनकी या तो एक पदाधि- 
कारी को सौप दिया जाता है या एक पदाधिकारी मण्डल को, अथवा पृथक पृथक्‌ 
विपयो को पृथक पृथक पदाधिकारियों को सौंप दिया जाता है) अथवा कुछ विपयो 
के निर्णय का अधिकार सव नागरिक लोगो को दिया जा सकता है और अन्य कुछ 
विपयो के निर्णय का अधिकार केवल कतिपय लोगो को दिया जा सकता है । 


सब विपयो का निर्णय सव नागरिको द्वारा किया जाना जनतत्रात्मक पद्धति का 
विज्ञेप लक्षण है। साधारण जनता इसी प्रकार की समानता को चाहती है (खोजती है)। 
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पर सव लोगो के शासन-कार्य में भाग ले सकने के लिये भी अनेको विभिन्न उपाय 
सभव हैं । एक उपाय यह है कि सव लोग किसी समस्या पर एक ही वार विचार न करें, 
प्रत्युत टोलियो में बैठकर वारी वारी से विचार करें। मिलेतस्‌ तिवासी 'तीलेक्लीस” 
की शासन-पद्धति में यही योजना थी । (कुछ अन्य शासन-पद्धतियो में पदाधिकारियों 
के विभिन्न पटल एक साथ मण्डलीभृत होकर किसी विपय पर विचार किया करते हूं, 
पर इन पदाधिकारियों के पटलो में जनता की सभी जातियो और जातियो के भी छोटे 
छोटे से वर्ग के लोग बारी वारी से चुने जाकर आाया करते है, यहाँ त्तक कि अन्तत्तोंगत्वा 
प्रत्येक व्यक्ति को अपनी अपनी वारी मिल जाती है)। नागरिक लोग तो केवल 
नियम बनाने के लिये, विधानसवधी वातों पर विचार करने के लिये तथा गासनाधि- 
कारियो के शासनादेश सुनने के लिये ही एकत्रित हुआ करते है । एक अन्य उपाय, 
जिसके अनुसार प्रथम योजना सिद्ध हो सकती है, यह है कि सव नागरिक विचार 
करने के लिये एक समिति-समूह में एकत्रित हो पर वे केवछ पदाधिकारियो की नियुवित 
और परीक्षण, नियम-निर्माण एवं युद्ध तथा शान्ति पर विचार करने के लिये एकत्रित 
हो। अन्ध विपय (यथा, मृत्यदण्ड, निर्वासन एवं स्वत्वापहरण इत्यादि) उन पदाधि- 
कारियो को सौंप दिये जाते है जो क्रण उन विषयो पर विचार करने के लिये सव॒ 
नागरिको के मध्य में से या तो मतदान द्वारा निर्वाचित किये जाते हैं अथवा गलाकागहण 
द्वारा नियुक्त किये जाते हैं। तीसरा ढगयह है कि सव नागरिक छोग पदाधिकारियों 
की नियुक्ति और परीक्षण के लिये तथा विग्रह और सधि के विपयो पर विचार करने के 
के लिये एकत्रित हो और अन्य विपय (जैसे कि नियम वनाना अथवा बडे दण्ड देना 
इत्यादि) जशासनाधिकारियो को सौप दिये जायें--जो शासनाधिकारी यथासभव चुने 
हुए हो। यहाँ चर्चा उन पदाधिकारियों की है जिनका अनुमवी और ज्ञानसपन्न होना 
आवशध्यक है। चौथा उपाय यह है कि सव नागरिक सव विपयो पर विचार करने के 
लिये एकत्रित होते हैं । शासनाधिकारियो को किसी विपय के निर्णय करने का अधिकार 
नही होता, केवल प्रारभिक परीक्षण (अन्वेषण) करने का अधिकार होता है । और 
यही वह ढंग है जिसके अनुसार जनततन्न का आत्यन्तिक प्रकार आजकल शासन-पद्धति 
के रूप में चल रहा है--जनतत्र का यह प्रकार हमारे मत में तो वशानुगत अल्पजनत्तत्र 
गौर एकराजतत्र के तानाशाही प्रकार के अनुरूप है। 
यह सव उपर्युक्त पद्धतियाँ जनत्तत्रात्मक हूँ। दूसरी ओर, वह पद्धति जिसके 
अनुत्तार थोंडे से व्यक्ति सब विपयो का विचार करते हैं, अल्पजनतत्रात्मक 
घनिकतत्रात्मक) होती है। इस पद्धति के भी (जनततन्न के समान) बहुत से भेद 
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हँँ। जब कि विचारक-समिति के सदस्य परिमित (मर्यादित ) सम्पत्ति की योग्यता 
के आधार पर चुने जाते है और इसी कारण पर्याप्त रूप मे बहुसख्यक होते है, तथा जिस 
विपय में (परिवर्तन करने के लिये) नियम निषेध करता है उसमें कोई परिवर्तन नही 
करते, प्रत्युत नियम का ही अनुसरण करते है, और जब उन सब मनुष्यों को विचारक- 
समिति में भाग लेने का अधिकार प्राप्त हो जाता है जो साम्पत्तिक योग्यता प्राप्त कर 
लेते है, त्तो यद्यपि यह पद्धति यो तो अल्पजनतंत्र हे तथापि इस मर्यादा या परिमिति 
के कारण इसका झुकाव तथाकथित व्यवस्था की ओर हे। जब राष्ट्रहित के चिन्तन 
का अधिकार (परिमित साम्पत्तिक योग्यतावाले ) सब व्यक्तियो को नही होता प्रत्युत 
थोडे से चुने हुए व्यक्तियों को ही होता है, पर यह व्यक्ति पूर्वोक्त व्यक्तियो के सदृश 
नियमानुसार कार्य-सचालन करते है, तो भी यह पद्धति अल्पजनतत्रात्मक ही होती है। 
और जब वे लोग जिनको राष्ट्रीय कार्यो का विचार करने का अधिकार प्राप्त होता हे 
स्वय अपने को निर्वाचित करते हैं और जब पुत्र पिता का स्थान ग्रहण कर लेता है तथा 
जब सर्वोपरि सत्ता स्वय ये लोग ही होते है, नियमो की सत्ता सर्वोपरि नही होती 
तो इस प्रकार की व्यवस्था अनिवायेतया अल्पजन ( --घधनिक )-तत्नात्मक होती है। 
ओर जब कुछ लोगो को कुछ ही विपयो पर विचार करने का अधिकार होता है-- 


उदाहरणा्थ जब सब नागरिक लोग युद्ध ओर शान्ति के विपय में विचार करने का 
अधिकार रखते हैं ओर शासनाधिकारियो के कार्यो के परीक्षण का अधिकार भी रखते 
हैं--पर अन्य सब कार्यो के प्रवन्ध का अधिकार शासनाधिकारियो को होता हे, एव 
यह शासनाधिकारी मतदान द्वारा ( अथवा गुटिका द्वारा )' नियुक्त किये जाते है--- 
तो यह शासन-व्यवस्था श्रेप्ठजनतत्र होती है। यदि कुछ प्रश्नों का निर्णय मतदान 
द्वारा नियुक्त शासनाधिकारियो के अधिकार में हो ओर अन्य कुछ का निर्णय गुटिका 
द्वारा नियक्त किये अधिकारियों के अधिकार में (और गुटिका द्वारा नियुक्त होने का 
अधिकार या तो निरपेक्ष भाव से सवको हो अथवा पहले से ही चुने हुए कुछेक व्यक्तियों 
को ही हो ) अथवा सभी विचारणीय प्रग्न मतदान द्वारा नियुक्त एवं गुटिकापात 
द्वारा नियुक्त सत्ताधारियों के मिश्रित पटल के समक्ष निर्णय के लिये जायें और वे एक 
साथ उन पर विचार करे तो इस प्रकार की व्यवस्था अञ्त श्रेप्ठजनतत्रात्मक पद्धति 
जैसी होती हे ओर अग्यत विशुद्ध व्यवस्था” नामक पद्धति के सदृश होती हे । 
विचारक-समिति “बूले” के यही (उपर्युक्त) विविध प्रकार हैँ जो विभिन्न प्रकार 
की णासन-पद्धतियो के अनुस्प है। प्रत्येक शासन-पद्धति हमारे द्वारा ऊपर वर्णन 
किये हुए व्यवस्था-सस्थानो के अनुसार व्यवस्थित की जाती हे । जनतत्र के हित की, 
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(अर्थात्‌ उस जनतत्न के हिंत की जो कि आजकल विजश्ञेप प्रकार से जनतत्रात्मक समझा 
जाता है, तथा जिसमें जनता की सत्ता सर्वोपरि होती है, और वे नियमो पर भी गासन 
करते है) वात यह है कि विचारक-समिति की योग्यता को सुधारने के लिये वह उसी 
योजना को अगीकार कर ले जो कि धनिकतत्र न्यायालय के सवध मे प्रयुक्त करते है । 
न्यायारूय मे (न्याय-निर्णय के लिये) जिनकी उपस्थिति आवच्यक है उनकी उपस्थिति 
के निरमित्त वे (वनिक लोग) उन पर अर्थदण्ड (जुर्माना) डालते हँ--जब कि दूसरी 
ओर जनतत्न न्यायालयो में निर्धनो की उपस्थिति के लिये उनको वेतन देते है । जनतत्र 
को इस योजना का प्रयोग विचारतसभा (ऐक्लीसिया ) के सवंध मे करना चाहिये, क्योकि 
जब सब लोग एक साथ मिलकर विचार करते हँ---अर्थात्‌ जब साधारण जनता गण्यमान 
(सुविख्यात ) पुरुषो के साथ और गण्यमान पुरुष साधारण जनता के साथ मिलकर 
विचार करते है तो अपेक्षाकृत अधिक अच्छा विचार होता है। जनतत्र के लिये यह भी 
लाभदायक अथवा हितकारी वात होगी कि राष्ट्र के सभी (भागों, खण्डो ) वर्गों में से 
समान सख्यावाले प्रतिनिधि विचार-समिति (मत्रणा-समिति ) में उन वर्गों का प्रति- 
निधित्व करे और वे प्रतिनिधि या तो मतदान द्वारा निर्वाचित हो अथवा गुृटिकापात 
द्वारा नियक्त । और यदि साधारण जनता की सख्या राजनीतिक (नागरिक) 
अनुभव-प्राप्त गण्यमान लोगो की अपेक्षा बहुत अधिक हो तो यह वात जनतत्न के लिये 
लाभदायक होगी कि विचार-समिति में उपस्थिति के लिये दिया जानेवाला वेतन सब 
साधारण लोगो को न दिया जाय केवल उत्तने लोगो को दिया जाय जितने कि गण्यमान 
लोगों की सख्या को अपनी सस्या से सतुलित कर सके, अथवा गण्यमान सदस्यो की 


संख्या जनसाधारण की सख्या जितनी अधिक हो उतनी को गुटिका-प्रयोग द्वारा 
निवारित कर दिया जाय । 


अल्प ( >धनिक )-जनतत्रों मे या तो जनता के कुछ लोग विचार-समिति के 
लिये चुन लिये जाने चाहिये अथवा एक ऐसी अधिकारियों की सस्था निर्माण कर ली 
जानी चाहिये जैसी कि कुछ राप्ट्रो मे प्रागविचार-समिति और नियमरक्षिणी समिति के 
नाम से पाई जाती है, और तब विचार-समिति (नागरिक-समिति) को उन प्रश्नों के 
विपय में व्यापृत (सलग्न) होने देता चाहिये जिन पर प्राग्विचार-समिति विचार कर 
चुकी हो | इस प्रकार साधारण समूह को राष्ट्र-चिन्तन में भाग प्राप्त हो जायेगा पर वे 
जशासन-व्यवस्था के किसी भी तत्त्व अथवा नियम को भी शिथिल नही कर सकेगे | फिर, 
अल्प (>-वरनिक ) -जनतत्रो में जनता को या तो उन्ही विपयो पर मतदान देना चाहिये 
जो सरकार द्वारा सम्मत हो अधवा जो कम से कम सरकार द्वारा प्रस्तुत योजनाओ के 
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प्रतिकूल न हो, अथवा यदि विकल्परूपेण सबको एकत्रित होकर विचारने ( - मत्रणा 
देने) का अधिकार दिया जाय तो अन्तिम विचार (निर्णय) का अविकार शासनाधि- 
कारियो की समिति को ही होना चाहिये। (यदि इस अन्तिम विकल्प को स्वीकार 
किया जाय तो ) उसका उपयोग इस प्रकार से किया जाना चाहिये कि वह “व्यवस्था” 
नामक शासन-पद्धति मे इसके प्रयोग का उल्टा हो। प्रस्तावों के निषेध के लिये जनता 
के बहुमत को सर्वोपरि माना जाना चाहिये, पर प्रस्तावों को स्वीकार करने में उसकी 
सर्वोपरिता नही होनी चाहिये । जिन प्रस्तावों को जनता का बहुमत मान ले वे पुन 
शासनाधिकारियो की अनुमति के लिये भेजे जाने चाहिये। व्यवस्था” नामक शासन- 
पद्धतियों में इससे उलटी कार्यप्रणाली बरती जाती है। अल्पवर्गीय ( >- शासनाधि- 
कारी ) लोगो को प्रस्तावों के निषेध का सर्वोपरि अधिकार होता है, स्वीकार करने का 
नही, जिस किसी प्रस्ताव को वे स्वीकार करते है उसको बहुसख्यक लोगो की स्वीकृति 
के लिये भेजा जाता है। 

राप्ट्रो की व्यवस्था के विचारणात्मक अथवा सर्वोच्च तत्त्व के विपय में हमारे 
निर्णय यही (उपर्युक्त ) हैं। 


टिप्प्णियोॉ 


१ तोलंक्लीस अथवा तेलेक्लेस्‌ के विषय में जो कुछ यहाँ कहा गया है उससे 
अधिक ज्ञात नहीं हो सका हे । 

२. इस वाक्य को यदि इसके पहले के वाक्य के साथ मिलाकर पढ़ें तो यह स्पष्ट 
हो जायगा कि यह दोनो वाक्य उस सिद्धान्त को बहुत कुछ सीमित कर देते हे जिसको 
इस अनुच्छेद (पैराग्राफ) के प्रथम दो वाकयो में प्रस्तुत किया गया है, क्योकि नगर- 
निवासी पारियों में थोडे से विषयों पर विचार कर सकेंगे। इस प्रकार तो सब विषयो 
का निर्णय सब नगरवासियों द्वारा नहीं होगा । देखा जाय तो शेष पराग्राफ में जो 
कहा गया है वह प्रारम्भिफ कथन का सीधा विरोध करता हे । 

३ (अथवा गुटिका द्वारा) यह शब्व प्रक्षिप्त प्रतोत होते हैं। क्योकि इन शब्दो 
को मौलिक ग्रथ फा भाग मानने पर तो यह वाक्य जनतत्र फा वर्णन हो जायगा न कि 
श्रेष्ठहजनतत्र फा। 

(४) यह प्रतिनिधि-प्रणाली के सबंध में सुझाव है। 

बवि०-(क) कुछ व्यवितयो को ऐसा प्रतीत हो सकता है कि प्राचीन यूनान में शासन- 
व्यवस्था में आधुनिक प्रकार का विधान-निर्माण (लेजिस्लेटिव ), कार्यसम्पादन (एग्ज़ी- 
क्यूटिव ), न्‍्याय-प्रतिपादन (जुडीशियरी ) वृत्तियों का विभाजन विद्यमान था। 
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पर ऐसा समझना ठीक नहीं होगा । क्योकि विचार-(क ) परिवद्‌ विशुद्धरूप से निय 
निर्माता नहीं थी। उसका कार्य न्याय करना और कार्य सम्पादन करना भी « 
मजिस्ट्रेटो के ऊपर विचारक-परियद्‌ का हस्तक्षेप चलने के कारण वे कार्येसम्पादर 
पर्णतया स्वतत्न नहीं थे । इसी प्रकार न्याय करने का कार्य विधिपूर्वेक नियुक्त न्यायार्ध 
के हारा नहीं प्रत्युत जनसाबारण हारा निर्मित न्यायारूयो द्वारा किया जाता « 
एक प्रकार से देखा जाय तो विचारक तत्त्व का सर्वोपरि प्राघान्य था। चुनाव में मतः 
और गुृठिका प्रयोग किस प्रकार होता था इसको भरी भाँति समझने के लिए मई 
के अथेन्स के सबिधान को देखना चाहिये। 

(ख) विभिन्न प्रकार की समिति और परिषदो के लिए तीन नाम प्रच।| 
थे--( १) ऐक्ली (ले) सिया समग्र जनता की परिषद्‌ थी। (२) बले यह * 
के विभागों में से चुने हुए व्यक्तियों की परिषद्‌ थी। (३) प्र (प्री) तानेइया व 
कारिणी परिषद्‌ थी। यह नाम अयथेंस में प्रचलित थे। स्पार्टा में बुले को गेरूसिय 
स्थविर परिषद्‌ कहते थे। इनके विषय में मरिस्तू ने अयेन्स के सविधान में विरू 
पुर्वेक लिखा है। 


का 


शासनाधिकारी और उसकी नियुक्ति 


इसके पण्चात्‌ हमको राप्ट्र-व्यवस्था के दूसरे विभाग अर्यात्‌ बासनाधिकारिः 
विभाग का विचार करना है। शासन-व्यवस्थाओं का यह विभाग (मत्रणा 8 
विचारणा-विभाग के समान) अनेकोी प्रकार से व्यवस्थित हो सकता है। शासर 
कीारियो की सख्या कितती हो ? उनकी सत्ता किन किन विपयो पर होती चार 
और समय के विपय में भी (यह प्रश्न है) कि प्रत्येक का कार्य-काल कितना हो ? 
(अथवा कभी ) तो उनका कार्य-काल ६ महीने होता है, कही (कभी ) इससे भी 
कही (कभी ) एक वर्ष होता हैं, और कही (कभी) इससे दीर्घतर काल होता है। 
क्या शासनाधिकार-पद का कार्यकाल सर्वदा (जाजीवन) चल सकता है अथवा 
वर्षों तक चलना चाहिये, अथवा यदि यह दोनो विकल्प न माने जायें किन्तु था 
धिकारियों की नियुक्ति अनेक वार (थोड़े थोड़े समय के परचात्‌) हुआ करे त॑ 
एक ही व्यक्ति अनेकण (उस) पद पर नियुक्त किया जा सकता है, अथवा को 
व्यक्ति दो बार नहीं केवल एक बार नियुक्त हो सकेगा ? शासनाधिकारिट: 
नियुक्ति के वियय में विचारणीय यह है कि उनका चुनाव किन छोगो में से हो, « 
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लोगो के द्वारा चुने जायें और कैसे चुने जायें ? इन सव प्रइनो के विपय में प्रथम तो 
यह निर्घारित किया जाना चाहिये कि कितने विविध प्रकार के ढंग उनके लिये प्रयुक्त 
होने सभव हैं, और तब हम यह निर्धारण करने के योग्य हो सकेंगे कि किस प्रकार 
की शासन-पद्धति के लिये किस प्रकार के शासनाधिकारी समुपयुक्त होगे। पर (सब 
से पहले) यही निर्णय करना सरल नही है कि शासनाधिकारी शब्द से किसका बोध 
होना चाहिये। किसी भी नागरिक (राजनीतिक) समाज को बहुत से शासनाधि- 
कारियो की आवश्यकता होती है। अतएव वे सभी व्यक्ति जो या तो निर्वाचन द्वारा 
चुने जाकर अथवा गुटिका द्वारा नियुक्त किये जाते हैं शासनाधिकारी नही माने 
जाने चाहिये। पहले पुरोहितो को लें, तो इनको राजनीतिक शासनाधिकारियो से 
इतर (भिन्न) माना जाना चाहिये। यही बात गायक मण्डली के नायकोँ और 
घोषको' के विषय में भी लागू होती है, और निर्वाचन तो राजदूतो तक का होता है। 
प्र कुछ अध्यक्षता सबधी कार्य राजनीतिक होते हैं, जो या तो किसी (विशिष्ट) 
कार्यक्षेत्र में समग्र जनता की अध्यक्षता से सबध रखते है, जैसे कि सेनानायक युद्ध- 
क्षेत्र में सेना का सचालन करता है, अथवा नागरिकों के एक अशमात्र की अध्यक्षता 
से सबब रखते है, जैसे कि स्त्रियो ओर बालको के निरीक्षक उनकी देखभाल करते 
हैं। अन्य कुछ कार्य गृहप्रबध सबधी होते है, जैसा कि अनेको राष्ट्रो में उपलब्ध होनेवाला 
अन्न-मापक का पद है, तथा जिसके पदाधिकारी निर्वाचित होते है। कुछ कार्य निम्न 
कोटि के भी होते है, जिनको सम्पन्न (नगरो में) दासो के द्वारा निष्पन्न कराया जाता 
है । साधारण बोलचाल में इन सब पदाधिकारियो में से शासनाधिकारी नाम का प्रयोग 
उनके लिये होता चाहिये जिनको किसी विदशप क्षेत्र में विचार करने, निर्णय करने 
और आदेश (>> आज्ञा) करने के कार्य के लिये--विशेषकर इस अन्तिम कार्य के लिये 
नियुक्त किया गया हो, क्योकि आदेश करना ही शासनाधिकारी का विशद्येप लक्षण 
है। पर इससे व्यवहार में तो कुछ अन्तर पडता नही, ऐसा कह सकते हैं। अभी तक 
इस नाम से सबंध रखनेवाले विवाद पर न्यायालयो में कोई निर्णय नहीं दिया गया 
(अभी तक इस नाम के सवध मे विवाद करनेवालो को कोई निर्णय नही मिला है) । 
हाँ (इसके अर्थ की मीमासा ) का महत्त्व बौद्धिक विवेचना के सबंध में अवश्य है। 


किस प्रकार के और कितने शासनाधिकार पद किसी राष्ट्र के अस्तित्व के लिये 
प्रम आवश्यक (अनिवाये) है, तथा कौन से ऐसे हैं जिनका हीना अनिवार्य तो नही 
है पर जो अच्छी व्यवस्था की प्राप्ति के लिये उपयोगी है ? यह प्रश्न ऐसे है जो यो तो 
सभी राप्ट्रो की व्यवस्था की विवेचना के सवध में महत्त्वपूर्ण है पर विशेष रूप से छोटे 
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राष्ट्रों के सबध में तो इनका महत्त्व और भी अधिक हो जाता है। विशाल राप्ट्रो में तो 
यह सभव भी है और समुचित भी कि प्रत्येक पृथक्‌ कार्य के लिये पृथक जासनाधिकार- 
पद हो । नागरिको की सख्या अधिक होने के कारण ऐसा सभव है कि बहुत से लोग 
पदाधिकार प्राप्त कर सकते है। अतएव ऐसा हो सकता है कि कुछ शासनाधिकार- 
पदो को तो लोग सुदीर्घ काल के पच्चात्‌ एक से अधिक वार प्राप्त कर सके पर अन्य 
कुछ को जीवन भर मे केवल एक ही वार प्राप्त कर सकेंगे। और यह तो निश्चय ही 
है कि वही कार्य अपेक्षाकृत अधिक अच्छा होगा जो कि एक अविभाज्य विचार (अथवा 
चिन्तन के ) साथ किया जायगा, न कि वह जो अन्य बहुत से कार्यो के साथ किया जायगा । 


पर छोटे राष्ट्रों में तो अवश्य ही बहुत से शासनाधिकार-पद थोडे से मनुप्यो के हाथों 
में इकट॒ठे सौपने पडते हैं। नागरिको की सख्या कम होने के कारण, बहुत से व्यक्तियों 
का एक साथ शासनपदारूढ होना सरल कार्य नही होता । और यदि ऐसा हो भी तो 
फिर उनका उत्तराधिकारी कौन हो सकेगा ? पर तो भी यह सत्य है कि कभी कभी 
छोटे राप्ट्रो को भी उन्ही अधिकार-पदो और (तत्सवथी ) उन्हीं नियमो की आवश्यकता 
होती है जिनकी आवश्यकता बडे राप्ट्रो को हुआ करती है। अन्तर केवल इतना है 
कि बड़े राप्ट्रो को शासनाधिकार-पदो (शासनाधिकारियों) की आवश्यकता बहुधा 
हुआ करती है और छोटे राप्ट्रो को केवल कभी-कभी सुदीर्घ काल के उपरान्त । अतएव 
एसी कोई बात नही है, (जो छोटे राष्ट्रो मे) पदाधिकारियों के ऊपर एक साथ अनेकों 
कार्यों के भार को डालने के मार्ग में वाधक हो सके, क्योकि वे (कार्य तो) परस्पर 
एक दूसरे के मार्ग में वाधक नही होगे। जब राप्ट्रो की जनसख्या थोडी हो तो 
गासनाधिकार-पद अवश्य ही ऐसे सूचीमुख-दीप-स्तम्भ के समान होना चाहिये जो 
दीवट का भी काम दे सके । 


यदि हम पहले ही यह नि*चयपूर्वक जान सकें कि प्रत्येक (+सभी ) राष्ट्र के लिये 
कितने शासनाधिकार-पद अनिवार्यर्पेण आवच्यक है, तथा कितने ऐसे हैं जो अनिवार्य 
न होते हुए भी उपयोगिता की दृष्टि से (राष्ट्र में) होने चाहिये तो फिर यह जानना 
सरलतर हो जायगा कि एक अधिकार-पद में कितने कार्य एक साथ सम्मिलित किये 
जा सकते है । फिर हमको यह वात भी द॒प्टि से ओझल नहीं होने देनी चाहिये कि कौन 
से विपय ऐसे हैँ जिनके लिये विभिन्न स्थानों पर काम करनेवाले स्थानीय गासनाधि- 
कारियो के ध्यान की आवश्यकता है, तथा कौन से ऐसे हैँ जिनके लिये समग्र शासन- 
क्षेत्र पर अधिकार रखनेवाली केन्द्रीय सत्ता सर्वोपरि होनी चाहिये।' उदाहरण 

श्र 


३३८ अरिस्तू की राजनीति 


के लिये यदि सु-व्यवस्था को ले तो यह प्रश्न हो सकता है कि क्या एक व्यक्ति हाट में 
सु-व्यवस्था का प्रवध करे और दूसरा मनुप्य दूसरे स्थान में अथवा एक ही व्यक्ति 
सब स्थानो में व्यवस्था का प्रवध करे ”? यह प्रश्न भी विचारणीय है कि क्या पदो के 
कार्यो का विभाजन विपयो के आधार पर किया जाय अथवा तत्सबद्ध व्यक्तियों के आधार 
पर ? कहने का तात्पर्य यह है कि क्या उदाहरण के लिये एक ही व्यक्ति सर्वत्र सु-व्यवस्था 
के लिये नियुक्त होना चाहिये अथवा बच्चों की व्यवस्था के लिये एक अलग ही 
पदाधिकारी होना चाहिये और स्त्रियों के लिये एक और ही होना चाहिये, इत्यादि ? 
फिर, विभिन्न राष्ट्रों में कया शासनाधिकार-पदो की योजना प्रत्येक राष्ट्र में दूसरे से 
भिन्न है अथवा नही ” उदाहरण के लिये (जनतत्र, अल्पजनतत्र, श्रेप्ठ जनतत्र और 
एकराट्तन्र में) यद्यपि शासनाधिकारी न तो समान सामाजिक वर्गो में से चुने जाते 
हैं और न एक से वर्गों में से प्रत्युत प्रत्येक शासन-पद्धति में विभिन्न वर्गों में से चुने जाते 
है--यथा श्रेष्ठजनतत्र में सस्कृति-सपन्न वर्ग में से चुनें जाते है, अल्पजनतत्र में 
धनिकवर्ग में से एव जनतत्र में स्वतत्र जनवर्ग से, तथापि क्या इन सब शासन-पद्धतियों 
में समान रूप से एक से शासनाधिकार-पद होने चाहिये ”? अथवा ऐसा होता है कि कुछ 
वातो में पृथक पृथक्‌ राष्ट्रों में ( > शासन-पद्धतियों में) शासनाधिकार-पद (और 
शासनाधिकारी ) भिन्न प्रकार के होते है, और कुछ राप्ट्रो (शासन-पद्धतियो ) में 
एक ही प्रकार के शासनाधिकार-पद उपयोगी होते है और अन्य स्थानो में वे भिन्न प्रकार 
के होते हैं। उदाहरणार्थ कुछ राप्ट्रो में (5 शासन-पद्धतियों में) शासनाधिकार-पदो 
का महान्‌ (अधिक व्यापक अथवा शक्तिशाली ) होना हीं समुचित होता है तथा कुछ 
में छोटा (थोडा व्यापक अथवा अल्पशक्तिशाली ) होना । 


तथापि, यह सत्य है कि कुछ शासनाधिकार-पद विशिष्ट प्रकार की शासन-पद्धतियो 
के लिये ही उपयुक्त होते हैं । उदाहरण के लिये “प्रोवल्ली ” (पूर्वपरिपद्‌) को ले सकेते 
हैं जो कि जनतत्रात्मक सस्था नही है, (यद्यपि बूली>-साधारण परिपद्‌ जनतत्रात्मक 
है।) वास्तव में तो कोई सस्था इस प्रकार की होनी ही चाहिये जो जनसाधारण के 
हित के लिये आवश्यक वातो पर प्रारभिक प्रकार से विचार किया करे, अन्यथा वे 
अपने साधा रण (देनिक ) कार्यो के सपादन में दत्तचित्त नही रह सकेंगे । पर यदि यह 
संस्था अल्पसख्यावाली हुई तो अवश्य ही अल्पजनतत्रात्मक होगी। और पूर्वपरिपद्‌ 
तो अनिवार्यतया नित्य ही अल्पसस्यक सस्था होगी, तथा इसीलिये अल्पजनतत्रात्मक 
ही होगी। परन्तु जहाँ कही भी यह दोनो (प्रोवूल्ली - पूर्वपरिपद्‌ और बूली+-परिपद्‌ ) 
सस्थाएँ पाई जाती है वहाँ पर पूर्वपरिपद्‌ (दूसरी) परिषद्‌ के प्रति प्रतिवव का 
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काम करती है । क्योकि साधारण परिपद्‌ के सदस्य जनतत्रात्मक होते हैँ और पूर्वे- 
परिपद्‌ के सदस्य अल्पजनतत्रात्मक (धनिक जनतत्रात्मक) होते है। तथापि जनतत्र 
के उस अतिगामी प्रकार मे इस पूर्वपरिपद्‌ की शक्ति भी क्षीण हो जाती है जिसमें सभी 
जनसाधारण एकत्रित होकर राष्ट्र के सभी कार्यो का सचालन किया करते हैँ । यह 
स्थिति सामान्यतया तब (वहाँ) उपस्थित होती है जब कि (जहाँ कि) साधारण 
परिषद्‌ में उपस्थित होनेवालो को अधिक वेतन मिलता है। (अधिक वेतन मिलने के 
कारण ) उनके पास प्रचुर अवकाश रहता है, अतएव वे प्रायेण एकत्रित होते रहते है 
और सब विपयो के सवध मे स्वयमेव निर्णय कर लिया करते है । कुमाराध्यक्ष, महिला- 
व्यक्ष एव इसी प्रकार अन्य क्षेत्रो की अध्यक्षता करनेवाले अधिकारी जनतत्रात्मक- 
पद्धति की अपेक्षा श्रेष्ठजनतत्रात्मक-पद्धति के लिये अधिक उपयोगी हैं, भरा ये 
पदाधिकारी निर्धन लोगो की स्त्रियो का बाहर जाना कैसे रोक सकते है ” न इस 
प्रकार के अधिकारी अल्पजनतत्रात्मक पद्धति के ही अनुकूल है, क्योकि अल्पजनतत्रात्मक 
पद्धति के धनिको की पत्नियो का जीवन (इतना ) विलासितामय होता है (कि उनका 
नियत्रण नही किया जा सकता) | 


पर इन बातो का तो पर्याप्तरूपेण वर्णन हो चुका । अब तो शासन-पदाधिकारियो 
को नियुक्ति के विषय का आरभ से ही वर्णन करने का प्रयत्त करना चाहिये। इसके 
भेद तीन मर्यादाओ (नियमों) पर निर्भर है, जो तीनो मिलकर सब सभव विधियों 
को अवश्यमेव अपने में सन्निविष्ट कर लेती है। यह तीन मर्यादाएँ यह हैं--एक तो 
यह कि पदाधिकारियो को नियुक्त करनेवाला कौन है ? दूसरे यह कि किन लोगों 
में से उनकी नियुक्ति होती है ? शेष (तीसरी मर्यादा) यह है कि किस ढंग से उनकी 
नियुक्ति की जाती है ? इन तीन मर्यादाओ में से भी प्रत्येक के तीम तीन अवान्तर 
भेद (विकल्प) हैं। या तो सब नागरिक पदाधिकारियो की नियुक्ति करे अथवा 
कतिपय नागरिक ही उनकी नियुक्ति करे । और या तो उनकी नियुक्ति सभी नागरिकों 
में से हो अथवा कुछ थोडे से विशिष्ट्तासपन्न व्यक्तियों मे से---यथा सपन्नता, कुलीनता, 
सद्वृत्ति अथवा अन्य किसी ऐसी ही विशिप्टता से सपन्न व्यक्तियो मे से (जैसे कि मैगारा 
में शासनाधिकार-पदो के लिये केवल वही व्यक्ति निर्वाचित हो सकते थे जो कि निर्वासन 
से एक साथ मिलकर लौटे थे तथा जनता (जनतत्र) के विरुद्ध साथ साथ (कन्धे से 
कन्धा भिडाकर ) लडे थे। और फिर या तो निर्वाचन द्वारा नियुवित हो अथवा गुटिका 
ढ्वारा। इसके साथ ही साथ हम उपर्युक्त विविध बिकल्पो का सयोग भी कर सकते 
है। मेरे कथन का तात्पर्य यह है कि कुछ पदाधिकारी कुछ थोडे से नागरिको के द्वारा 
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चुने जायें और कुछ सब नागरिको द्वारा , कुछ अधिकारी सव नागरिको में से चुने 
जायें और कुछ थोडे से नागरिको में से तथा कुछ चुनाव द्वारा नियुक्त किये जायें एव 
कुछ गुटिका द्वारा । 

उपर्युवत विभिन्न विकल्‍्प-प्रकारो में से प्रत्येक की चार प्रयोग-विधियाँ है । या तो 
सब नागरिक सव नागरिको में से निर्वाचन द्वारा चुनकर पदाधिकारियो की नियुक्ति 
कर सकते है, अथवा सब नागरिक सब नागरिको के मध्य में से गुटिका द्वारा चुनकर 
उनकी नियुक्ति कर सकते है (और यदि पदाधिकारी सब नागरिको में से चुने जायें 
तो दोनो ही अवस्थाओ में वे या तो बारी बारी से विविध जनवर्गो में से--यथा 
कबीलो, मुहल्लो अथवा विरादरियो' में से--चुने जायें और यह वारियाँ तब तक चालू 
रहें जब तक कि सव जनता की वारी न आ जाय और या यो ही बिना किसी भेद-भाव 
के सब में से चुन लिये जायें), अथवा कुछ एक पदो की नियुक्तियाँ उपयुक्त प्रकारो 
में से एक के अनुसार हो और कुछ एक की दूसरे प्रकार से । अथवा ऐसा हो सकता है 
कि सव नागरिक थोडे से नागरिको में से पदाधिकारियों को नियुक्त करें। फिर यदि 
केवल थोडे (कुछ ही) लोग नियुक्ति करें तो वे या तो सब नागरिको में से उनको 
निर्वाचन द्वारा नियुक्त करेंगे, अयवा सबमे से गुटिका द्वारा नियुक्त करेंगे, अथवा 
वे उनको कुछ ही तागरिको में से या तो निर्वाचन हारा नियुक्त करेगे या कुछ ही में से 
गूटिका के द्वारा नियुक्त करेगे , अथवा कुछ पदो की नियुक्ति एक (इस) प्रकार से 
करेंगे और कुछ अन्य की दूसरे (उस) प्रकार से। अर्थात्‌ सब नागरिको में से कुछ 
लोग निर्वाचन द्वारा नियुक्त किये जायेंगे और कुछ पदो पर गुटिका द्वारा नियुक्तियाँ 
की जायेगी और कुछ में से कुछ पदो पर निर्वाचन द्वारा नियुक्तियाँ की जायेंगी और 
कुछ पदो पर गुटिका द्वारा । इस प्रकार यदि पूर्वोक्त पराग्राफ में वणित तीन सयोगो 
में से प्रथम को ही लें गौर शेप दो को छोड दें तो इन नियुक्तियों के बारह प्रकार 
उत्पन्न होगे । 

इन प्रकारों में से दो जनतत्रात्मक हँं---एक तो यह कि सव नागरिक, सब नागरिकों 
में से पदाधिकारियो को या तो निर्वाचन द्वारा नियुक्त करें या गुटिका द्वारा, अथवा 
दूसरा यह कि सब नागरिको में से दोनो ही पद्धतियों से नियुक्त करें, अर्थात्‌ कुछ की 
नियुक्ति निर्वाचन द्वारा और कुछ की गुटिका द्वारा हो । निम्नलिखित विविध नियुक्ति 
के प्रकार व्यवस्था” नामक शासन-पद्धति के लिए समुपयुक्त हैं । एक यह कि जब 
सव नागरिक सभी नागरिको में से पदाधिकारियों की नियुक्ति, निर्वाचन द्वारा, गुटिका 
दारा अथवा दोनो के द्वारा एक वार ही न करें प्रत्युत कुछ खडो में से एक के परचात्‌ 
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एक से करे। दूसरे यह कि सद नागरिक सब में से कुछ पदों के लिये तियुक्तियाँ करे 
और अन्य पदो के लिये किसी नागरिको के विभाग में से नियुक्त करे (और यह नियु- 
क्तियाँ या तो निर्वाचन द्वारा हो, या गुटिका द्वारा अथवा दोनो ही प्रकार से हो ) । तथा 
यह पद्धति, कि कुछ थोडे से ही नागरिक, सव नागरिको के मध्य में से कुछ पदो पर निर्वा- 
चन द्वारा नियुक्तियाँ करें और अन्य पदो पर गुटिका द्वारा, है तो “व्यवस्थात्मक” 
ही पर उपर्युक्त दोनो पद्धतियो की अपेक्षा अल्पजनतत्रात्मकत्ता की ओर अधिक झुकती 
टुई है। अन्तिम प्रकार, जो कि ऐसी “व्यवस्था” के लिये समुचित है जो श्रेप्ठ- 
जनतत्र को रूगभग स्पर्ण करनेवालो है, यह है कि कुछ नागरिक दोनो प्रकार से 
नियुक्तियाँ करते हैं---अर्थात्‌ कुछ पदो के लिये सव नागरिकों में से नियुक्तियाँ करते हूं 
और कुछ अन्य पदो के लिये थोड़े से नागरिको में से (फिर चाहे भले ही यह नियुक्तियाँ 
पूर्णतया निर्वाचन द्वारा हो या पूर्णतया गुटिका द्वारा, या कुछ पदो के निर्वाचन हारा 
और कुछ के लिए गुटिका द्वारा) । अल्प-जनतत्रात्मक प्रकार यह है कि कुछ नागरिक 
कुछ नागरिको में से पदाधिकारियों का चुनाव करे, चाहे वह उन थोड़े से नागरिकों 
में से गुटिका से नियुक्ति करे (ऐसा वास्तव में न भी हो तो भी है यह रीति अल्पजनतत्रा- 
त्मक ही ), या निर्वाचन द्वारा अथवा दोनों के समिश्रण के द्वारा। और जब थोड़े से 
नागरिक सब नागरिकों में से पदाधिकारियों की नियुक्ति करते हैँ (तो यह पद्धति 
अल्पजनतत्रात्मक नही होती ) अथवा जब सब नागरिक कुछ लोगो में से निर्वाचन हारा 
नियुक्ति करते है तो यह पद्धति श्रेप्ठजनतत्रात्मक होती है । 

जासन-पदाधिकारियों को नियुक्त करने के विविध प्रकारों की सस्या और उनका 
विविध प्रकार की शासन-पद्धतियों में विभाजन इसी (उपर्युक्त) विवरण के अनुसार 
कौन सी रीति किसके लिये समीचीन है और प्रत्येक स्थिति में नियुक्ति किस 
प्रकार को जानी चाहिये यह वात तव स्पप्ट होगी जब कि हम विविध झासन-पदों 
के अधिकार (व्यापार) को निर्षारित कर लेगे। अधिकार से तात्वर्य झ्ञासन- 
पदाधिकारियों की उस जक्ति से है जो वे, उदाहरणार्थ, राजस्व अथवा रक्षा-मेना के 
ऊपर रखते हूं । (विभिन्न पदाधिकारियों की घक्तियाँ विभिन्न प्रकार की हुआ करती है।) 
उदाहरणार्थ सेनापृति का सत्ताधिकार उस पदाधिकारी की सत्ता से भिन्न होता है जो 
बाजार में किये टुए ठहरावों (करारो) की देखभाल करने का कार्य करता है । 

टिप्पणियां 

१- यूनान में पुरोहित और पुरोहिताओ की नियुक्ति देवी-देवताओ के लिये वलि, 

पूजा इत्यादि कार्य करने के लिए और भक्‍तो की पूजाबिधि बतलाने के लिए की जाती 
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थी। उनको न तो विशेष घार्मिक अधिकार प्राप्त होते थे और न विद्योष धर्मं-सबधी 
ज्ञान फी आवश्यकता होती थी। कभी इनकी नियुक्ति एक सीमित समय फे लिए होती 
थी और कभी-कभो जन्म भर फे लिए । जो देव और देवी अवियाहित माने गये थे उनके 
पुजारी और पुजारिन भी ब्रह्मचारी और ब्रह्मचारिणियाँ होती थीं। कुछ देवताओ 
के पुजारी नपुसक होते थे। कुछ प्रसिद्ध मन्दिरों के पुजारियों का पद कुलक्रमायत भी 
होता था। इन लोगो की जीवन की आवद्यकताएं तो मिर्माल्य और चढ़ावे से ही 
पूरी हो जाती थीं और उसके अतिरिक्त इनको कुछ वेतन भी मिलता था। 

२ सार्वजनिक नाटकोत्सव के अवसर पर नाटको के लिए गायक-मण्डली का प्रबन्ध 
करना प्रभूतव्ययसाध्य कार्य था इसके लिए जाति-मण्डल पेसा एकभ्रित किया करते थे । 

१. घोषक का कार्य घोषणा करना और सन्देश-वहन करना था। यूनानी भाषा में 
उसको "केरीक्ष” अथवा में 'केरक्ष” कहते थे। 

४. राजदूत के लिए ग्रीक भाषा में प्रेस्ब्यूतेस शब्द प्रयुक्त हुआ है । 

५ सूची मुखदीप-स्तम्भ के लिए मूल ग्रन्थ में “भोबेलिस्कोली खूनिया” शब्द 
आया है। भाव यह है कि जिस प्रकार ऐसा दीप-स्तम्भ कई कार्यो के लिए उपयोगी 
हो सकता है इसी प्रकार छोटे नगरों फे पदाधिकारी कई प्रकार फे काम करने में 
समर्थ होने चाहिये। 

६ इससे यह प्रकट होता है कि यनानी नगर-राष्ट्रो में केन्द्रीय और स्थानीय शासन 
का भेव था। 

७ प्रोबूलो (ले) नामक सस्था बूली अथवा बूले से छोटी परिषद्‌ होती थी। 
इसका कार्य बूले फे लिए कार्य-योजना प्रस्तुत करना था। पर यह अयेन्‍्स में फेवछ एक 
बार ई० पु० ४१३ में एक वर्ष के लिये स्थावित की गई थी । 

८ मूल में इनके लिए फोले (+कबीला) देमॉस्‌ (#+मुहल्ला) तथा फ्रान्निया 
(-विरादरी ) शब्दों का प्रयोग फिया गया है। इनके स्वरूप को समझने के लिए 
अरिस्तू का अथेन्स का सविधान देखना चाहिये । 

९ इस खड के अन्तिम दो अनुच्छेदो का पाठ गडबड है। इसके लिये न्यूमंन के 
सस्करण की चौथी जिल्द के ३० पृष्ठ पर छोटे अक्षरों की पादटिप्पणी द्रष्टव्य है। 


१६ 
न्यायालय और न्यायकर्ता 


राप्ट्र के तीन अगो (अर्थात्‌ राप्ट्र-चिन्तन, कार्य-सचालन और न्याय) में से अब 
स्थाय का विचार करना शेप है। इस विपय के निर्वारण में भी उसी पद्धति का 
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अनुसरण किया जाना चाहिये जो कि पूर्वोक्त विपय के लिये व्यवहृत हुई है। न्यायालयों 
की विभिन्नता तीन मर्यादाओं पर निर्भर है। (१) न्‍यायारूय के सदस्य किन 
लोगो में से नियुक्त किये जाते हूँ ? (२) किन विपयो से उनका सवध है ” और 
(३) उनकी नियुक्ति किस प्रकार से होती है ” “किन छोगो में से” कहने का तात्पर्य 
यह है कि न्यायाधीश सब नागरिको में से लिये जायेंगे अथवा थोडे से नागरिको में 
से, किन विपयों से सवध का भाव यह है कि न्‍्यायारूय कितने प्रकार के होते हैं, 
और “नियुक्ति किस प्रकार हो” का अर्थ यह है कि उनकी नियुक्तित गुटिका द्वारा होगी 
अथवा निर्वाचन द्वारा। 


प्रथम हमको यही निर्णय कर लेना चाहिये कि न्‍्यायालूय कितने प्रकार के होते है । 
इनकी सख्या आठ है। इनमें से पहला न्यायालय शासनाधिकारियो के कार्य (आचरण ) 
की प्रत्यालोचना करनेवाला है। दूसरा किसी भी सार्वजनिक अपराध का निर्णय 
करने के लिये है। तीसरा वह है जिसका सवध शासन-व्यवस्था सबंधी व्यवहारों 
(अपराधों) से है। चौथा (जिसके काये क्षेत्र के अन्तगंत, शासनाधिकारी और साधारण 
जन दोनो आते हैं) वह है जो कि दण्डशुल्क के व्यवहारों से सवध रखता है। पाचर्वे 
का क्षेत्र ऐसे जनसावारण के व्यक्तिगत ठहराव है जिनमें विपुल राशि सबद्ध होती है। 
छठा न्यायालय हत्या-सवधी अपराधों से सवध रखता है और सातवाँ विदेशियों के 
मामलो से | हत्या के अपराधों का निर्णय करनेवाला न्यायालय कई प्रकार का होता 
है जो या तो एक सम्मिलित (एकत्रित) न्यायाधीशों के अधीन रह सकता है अथवा 
अलग अलग न्यायाधीशो के अधीन रह सकता है। (अथवा हत्या के विविध प्रकारो 
का निर्णय या तो एक ही न्‍्यायालूय में हो सकता है अथवा पुथक्‌ पृथक न्‍्यायालयो मे ) 
प्रथम प्रकार की हत्या वह है जो सोच-विचारकर की गई हो, दूसरी वह जो अनिच्छा 
से यो ही हो गई हो, तीसरे प्रकार के हत्यापराध वह हूँ जिनमे अपराध को तो स्वीकार 
कर लिया गया हो पर जिसका औचित्य विवादग्रस्त हो। चौथा प्रकार हत्या के अप- 
राधो का वह है जिसमें उस हत्याकारी के दण्ड का निर्णय किया जाता है जो पहले हत्या 
करने पर निर्वासित कर दिया गया था (अथवा भाग गया धा) और अब लौट आने पर 
जिसने पुन हत्या की है। इस प्रकार के निर्णय करनेवाला न्‍्यायाऊरूय अथेन्‍्म में 
“फ्रेयत्तो का न्यायालय नाम से पुकारा जाता है। पर इस प्रकार के मामले तो बड़े 
बडे नगरो में भी बहुत ही विरल होते हैं । विदेशियों के विवादों के न्‍्यायाऊूय भी इसी 
प्रकार दो विभागों वाले होते है, एक वह जिनमे विदेशियों के विदेशियों से ही 
होनेवाले विवादों का निर्णय किया जाता है, दूसरे वह जिनमें विदेशियों और नागरिकों 
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के विवादों का निर्णय होता है। ओर इन सबके अतिरिक्त (आठवाँ) न्‍्यायारूय 
साधारण जनता के उन ठहरावों के विवादों के विपय से सबध रखता है जिसमे एक, या 
पाँच, या इससे थोडे अधिक द्राख्मो' के अल्प घन के झगडो का निर्णय करना होता हे । 
पर ऐसे न्यायालयों में न्यायाधीशों की वहुत बडी सख्या की आवश्यकता नही होती । 


इस अन्तिम छोटे मामलो के न्यायालय, हत्या सबधी न्यायालय ओर विदेशियों से 
सवध रखनेवाले न्यायालयों के विषय मे तो अब कुछ अधिक कहने की आवश्यकता 
नही । में अब प्रथमोक्‍त पाँच न्यायालयो का ही विवरण प्रस्तुत करूँगा जो कि राजनीति 
(>> नंगर-नीति ) से सबंध रखते है, क्योकि इनके अन्तगंत ऐसे विपय आते हैं जिनका 
सुप्रवन्ध न होने पर कलह-दृन्द्र और राजनीतिक उथल-पुथल उत्पन्न हुआ करते है। 


यदि सब नागरिक सभी नागरिको के, हमारे द्वारा उपर्युक्त विपयो में न्याय करने 
के लिये अधिकृत हो तो निश्चममेव न्यायाधीशो की नियुक्ति या तो निर्वाचन द्वारा 
होनी चाहिये अथवा गुटिका द्वारा। अथवा सब नागरिको को सभी विपयो पर निर्णय 
करने का अधिकार हो पर कुछ न्यायाघीशो की नियुक्ति गुटिका के द्वारा हो ओर अन्य 
कुछ मतदान द्वारा निर्वाचत से। अथवा जब नागरिको को उपर्युक्त विपयो के वर्ग- 
विशेष का ही निर्णय का अधिकार हो तो उस वर्गं-विशेप से सवध रखनेवाले न्‍्याया- 
घीश भी इसी प्रकार--अर्थात्‌ कुछ निर्वाचन द्वारा और कुछ गुटिका द्वारा--नियुक्त 
किये जाने चाहिये। इस प्रकार न्यायाधीशों को (समग्र तागरिक-समुदाय में से) 
नियुक्त करने के चार प्रकार हुए । इसी प्रकार न्यायाधीशो को नागरिको के एक खण्ड 
में से नियुक्त करने के भी चार प्रकार होगे । उपर्युक्त प्रकार के प्रतिकूल इनमे ऐसे 
न्यायाधीश होगे जो कुछ ही नागरिको मे से सब प्रकार के अभियोगो का निर्णय करने के 
लिये निर्वाचन द्वारा नियुक्त होगे अथवा कुछ नागरिको में से सब विपयो का निर्णय 
करने के लिये गुटिका द्वारा नियुक्त होगे । अथवा ऐसे न्‍्यायाघीश होगे जो कुछ नागरिको 
में से मतदान द्वारा कुछ अभियोगो का निर्णय करने के लिये नियुक्त हुए है, और अन्य 
कुछ अभियोगो के निर्णय के लिये कुछ नागरिको में से गुटिका द्वारा नियुक्त किये गये 
है । अथवा ऐसे न्यायाधीश होगे जो कुछ ही न्यायालयों मे आसीन होगे (अर्थात्‌ उप- 
युक्त विपयो में से कुछ का ही निर्णय करेगे) तथा जो कुछ नागरिकी मे से अशत मतत- 
दान द्वारा तथा अञजत गुटिका द्वारा वियुक्त किये जायगे। जैसा कि अभी 
कहा गया था, यह चारो प्रकार हमारे द्वारा पूर्वोक्त चारों प्रकारों के ठीक 
प्रतिसवादी हैं । 
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फिर इन उपर्युक्त नियुक्ति की प्रणालियों का सम्मिश्रण किया जा सकता है। 
मेरे कहने का तात्परयं यह है कि उदाहरण के लिये ऐसे कुछ न्यायालय हो सकते हैँ जिनके 
न्यायाधीग समग्र जनता में से नियुक्त किये गये हो, अन्य कुछ ऐसे हो सकते है जिनके 
न्यायाधीश थोडे से नागरिको में से नियुक्त किये गये हो तथा कुछ ऐसे हो सकते है 
जिनके न्यायाधीश उभय प्रकार से नियुवत किये गये हो, उदाहरणार्थ एक ही (वही) 
न्यायालय ऐसे हो सकते हुँ जिनके न्‍्यायाधीशो के मण्डल में से कुछ सव नागरिको में से 
और कुछ थोडे से नागरिकों मे से या तो मतदान द्वारा, या गुटिका द्वारा या उभय प्रकार 
से नियुक्त हुए हो । 


कितने सभव प्रकारो से न्यायालयों की सघटना हो सकती है, इसका विवरण 
हो चुका। इनमें से प्रथम प्रकार, जनततन्नात्मक है जिसके न्यायाधीश सब नागरिकों 
में से चुने जाते हैं और सब विपयो का निर्णय करते हँँ। दूसरा प्रकार, जिसमें 
न्‍्यायावीण कुछ ही नागरिको में से चुने जाते हैं और सब प्रकार के अभियोगो का निर्णय 
करते हैँ, अल्पजन (घनिकजन )-तत्नात्मक है। तीसरा प्रकार, जिसमे कुछ न्यायालयो के 
सदस्य सव नागरिको में से और कुछ के थोड़े से नागरिको में से नियुक्त किये जाते हैं, 
श्रेप्ठ-जनतत्रात्मक अथवा व्यवस्थात्मक” है । 


टर्प्पणियों 


१. फ्रेयत्तो का (अथवा पर) न्यायालय अथेन्स का अनोखें प्रकार का न्यायालय 
था। इसमें न्यायाधीश समुद्रतट पर पृथ्वी पर स्थित होते थे और अपराधी जहाज 
में। अपराधी ऐसा व्यक्ति होता था जो अनजाने में' हत्या करने के कारण एक वर्ष की 
अवधि के लिए निर्वासित किया जा चुका था, परन्तु जिसने इस निर्वासन-काल में 
जान-बृज्लकर हत्या अथवा आक्रमण का अपराध किया था। इसको सामुद्रिक अथवा 


जलीय न्यायारूय कह सकते हे । इस घचिपय का सविस्तर वर्णन अयेन्स के सविधान 
में किया गया है । 


२. द्रास्या यूनानी सिक्के का नाम है। इसका सस्क्ृत रूपान्तर द्रम्भ। फारसी 
में इसको दिरम्‌ या दिरहम्‌ कहते है । 


पंचम पुस्तक 
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१ 
व्यवस्था-परिवतंन 


जिस कार्यक्रम की हमने पहले प्रस्तावना की थी वह अब लगभग पूर्ण हो गया । 
हमारे द्वारा वणित क्रम मे इसके पश्चात्‌ अब राप्ट्रो की ऋन्‍्तियो का विषय आता है । 
देखना यह चाहिये कि राप्ट्रो मे परिवर्तन (या क्रान्तियाँ) किन कारणो से उत्पन्न होती 
है, कितने प्रकार की होती हैं और उनका स्वरूप क्या है । तथा हमको यह भी विचार 
करना है कि प्रत्येक राष्ट्र का पतन ( >- विनाथ ) किस विशिष्ट रीति से हुआ करता हैं 
और किस अचस्था से वह प्रायेण किस अवस्था में बदल जाते हूँ । इसके साथ ही हमको 
यह भी विचार करना है कि सामान्यरूपेण सव राप्ट्रो को और व्यप्टिर्पेण पृथक्‌ 
पृथक्‌ राष्ट्रो की सुरक्षा किस नीति से हो सकती है, और प्रत्वेक राप्ट्रकी रक्षा किन 
उपायो के उपयोग से सबसे अच्छे प्रकार से हो सकती है । 

सबसे पहले हमको अपनी विवेचना के प्रारभिक आधार के रूप में इस तथ्य को 
स्वीकार करके चलना चाहिये कि जो विविध प्रकार की शासनपद्धतियाँ उत्पन्न होती 
हैं उनके मूल में यह तथ्य है--(जिसको में पहले ही वता चुका हूँ) कि जब कि न्याय 
और न्याय से उत्पन्न होनेवाले आनुपातिक समानता के सिद्धान्त को तो सभी स्वीकार 
करते हैं, पर व्यवहार-क्षेत्र मे इसका प्रयोग करने में वे असफल रहते है । जनतन्र की 
उत्पत्ति इस सम्मति के आधार (वरू) परहोती है कि जो लोग किसी एक वात में वरावर 
होते है वे निरपेक्ष भाव से सभी बातो में समान होते है । क्योंकि वे सव समानरूपेण 
स्वतत्र हैँ अतएव वे सोचने लगते हूँ कि निरपेक्ष भाव से (सभी वातो में) वरावर 
हैँ । अल्पजन (>> वनिकजन ) तत्र इस सम्मति के आधार पर उत्पन्न हुआ है कि जो लोग 
एक वात में असमान हैँ वे सब वातों में असमान होते है। सम्पत्ति में असमान होने पर 
वे यह मान लेते है कि वे निरपेक्ष माव से सभी अन्य वातो मे भी असमान है । इस मान्यता 
के आधार पर जनतत्रवादी अपनी समानता के आधार सभी वस्तुओ में वरावर का 
भाग बाँटने का दावा करते है; अल्पजनतत्रवादी असमान होने के कारण सबके 
वरावर से अधिक भाग पाने को चेप्टा करते हँ--अर्थात्‌ वे अपनी असमानता को 
अन्य लोगो से अधिक होना (वच्ा होना) मानते हैं । इन सव शासनपद्धनियों में 
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एक प्रकार का न्याय पाया जाता है पर आत्यन्तिक न्याय की अपेक्षा यह सब सदोष होती 
हैं। और इसी कारण से दोनो ही पक्ष जब कभी उनमे से किसी को भी शासन मे प्राप्त 
होनेवाला भाग उसके पूर्व स्वीकृत न्याय की भावना से मेल नही खाता प्रतीत होता, 
विद्रोह खडा कर देते हैं। जो लोग सद्गुणो मे अन्य लोगो से बढकर होते है उनको विद्रोह 
खडा करने का सवश्रेष्ठ अधिकार होता है , क्योकि परमार्थरूपेण तो केवल वे ही अन्य 
लोगो की अपेक्षा विशिष्टता-सपन्न माने जा सकते है, पर वे (वास्तव मे) विद्रोह का 
प्रयत्त करने मे सबसे अन्तिम व्यक्ति होते है । तथा जो व्यक्ति उच्चकुल मे जन्म के 
कारण ऊंचे माने जाते है उनके पक्ष मे भी कुछ औचित्य रहता है, क्योकि वे इसी 
सुविधा के आधार पर अपने को अन्य लोगो की अपेक्षा अधिक अझय के भागी मानते है । 
कुलीन वही माने जाते है जो सदगुणी ओर सम्पत्तिशाली पूर्वजो के कुल में जन्म लेते हूँ । 


सामान्यरूपेण बस यही तो राज्यक्रान्तियो का उदगम और स्रोत है, जिनसे कि 
विप्लव की उत्पत्ति हुआ करती है। इन्ही कारणों से राष्ट्रो के शासन में दो पृथक 
पृथक्‌ प्रकार के परिवर्तनो का जन्म हुआ करता है । एक प्रकार की क्रान्ति वह होती है 
जो स्थापित शासन-पद्धत्ति के स्थान पर दूसरे प्रकार की पद्धति को स्थापित करने के लिये 
होती है। जैसे कि जनतत्र से बदलकर धनिकततन्न को स्थापित करने के लिये, अथवा 
घ्निकतत्र से बदलकर जनतत्र को स्थापित करने के लिये अथवा इन (जनतत्र और 
अल्पजनतत्र ) को “व्यवस्था-पद्धति” और श्रेष्ठजनतत्र मे बदलने के लिये, अथवा इसके 
विपरीत इन (“व्यवस्था-पद्धति” ओर श्रेष्ठजनतत्र ) को उन (जनतत्र और अल्पजन- 
तत्न) में बदलने के लिये ( क्रान्तियाँ हुआ करती हैं ) । दूसरी प्रकार की क्रान्ति वह 
होती है जो स्थापित शासन-पद्धति के विरुद्ध नही होती, जब कि क्रान्तिकारी दल 
स्थापित शासन-पद्धति को ज्यो का त्यो (जैसा का तैसा ) बना रहने देने का निर्णय करता 
है--उदाहरण के लिये वह अल्पजनतत्र अथवा एकराटततन्र को जैसा है वैसा ही रहने 
देने का निर्णय करता है--पर शासन-कार्य को अपने सदस्यो के हाथ मे लेना चाहता है । 
फिर विप्लव कभी अपेक्षाकृत अधिकता और अल्पता के विषय मे भी हो सकता है। 
उदाहरणाथ्थ वे घनिकतत्र को अपेक्षाकृत अधिक अथवा कम घनिकतत्नात्मक बना देना 
चाहते ह , अथवा जनतत्र को अपेक्षाकृत अधिक, कम जनतत्रामक बना देना । इसी प्रकार 
वे अन्य किसी अवशिष्ट प्रकार की शासन-पद्धति को भी पृवपिक्षा अधिक कठोर अथवा 
अधिक शिथिल बनाना चाह सकते हैँ । अथवा ऋरान्तिकारी दल शासन-पद्धत्ति के किसी 
एक अछ को बदलने के लिये प्रवृत्त हो सकता है , उदाहरण के लिये उसका प्रयोजन 
किसी शासन-पद की स्थापना अथवा निर्मुलन हो सकता हे। जैसा कि कहा जाता है कि 
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लाक॑दायमॉन (स्पार्टा) में लीसान्दरो ने राजपद को तथा पौसानियास्‌' ने पचो के 
पद को निर्मूल कर देने की चेष्टा की थी । और एपीदाम्नस्‌' में भी शासनप्रणाली में 
आशिक परिवर्तन हुआ था--अर्थात्‌ गणज्येप्ठो के स्थान पर (जनतत्रात्मक प्रकार 
की ) परिपद्‌ नियुक्त कर दी गई थी । पर आज भी यह नगर (पूर्णतया जनतत्रात्मक 
नही है यहाँ तक कि ) जब किसी शासनाधिकार-मडल की नियुक्ति के विपय में निर्वाचन 
(मतदान ) होता है तो नागरिक अधिकारियों में से केवल शासनाधिकारी वर्ग का ही 
सर्वोच्च परिपद्‌ में (हेलीयाइया में) मतदान के लिये जाना अनिवार्य होता है। 
इस राष्ट्र की शासन-प्रणाली का एक दूसरा धनिकतत्नात्मक लक्षण वहाँ (अनेक मुखियों 
के स्थान पर ) एकमात्र मुखिया का पद होना है। (इस प्रकार ) सर्वन्न ही क्रान्ति का 
कारण असमानता ही होती है , पर वह असमानता नही जिसमे समानपात होता है 
(अर्थात्‌ जव असमान व्यक्तियो के प्रति उनकी असमानता के अनुपात से व्यवहार किया 
जाता है तो कोई असमानता नही होती) , उदाहरणार्थ यदि समान लोगो के मध्य मे 
सनातन (कुलक्रमागत) राजपद पाया जाय तो वह असमानता होगी । सबंदा लोग 
समानता को ही कामना से विद्रोह (क्रान्ति) किया करते हैं । 


समानता दो प्रकार की होती है, एक सख्यागत दूसरी योग्यता सवधी । सख्यागत 
समानता से मेरा तात्पर्य सख्या अथवा महत्ता की मात्रा में समानता से है , योग्यता 
सबंधी समानता से प्रयोजन आनुपातिक समानता से हैं । उदाहरणार्थ सख्या की 
दृष्टि से तीन से दो उतना ही अधिक है जितना दो एक से, जव कि आनुपातिक दृष्टि से 
चार दो से उतना ही वडा है जितना दो एक से , क्योंकि दो चार का वही भाग है 
जो एक दो का , अर्थात्‌ आधा भाग है। जैसा कि मैं पहले कह चुका हूँ, मनुष्य इस 
वात पर तो एकमत हो जाते हैँ कि निरपेक्ष न्याय योग्यता के अनुपात में होता चाहिये 
पर (व्यावहारिक क्षेत्र मे वे) योग्यता के प्रब्न पर एक दूसरे से मतभेद रखते है । 
कुछ का विचार यह हैं कि यदि मनुष्य किसी एक वात मे समान हो तो वे सभी वातो 
में समान माने ज,ने चाहिये, दूसरे छोगो का विचार है कि यदि वे एक वात में अन्य 
लोगो से वढकर हैँ तो सभी बातो में दूसरे से वढकर होने चाहिये । अतएवं शासन- 
पद्धतियो के दो प्रमुख भेद हो जाते है, एक जनतत्र और दूसरा अल्पजन-(घनिक ) तत्र । 
कुलीनता ( सदजन्म ) और सदवृत्ति तो बहुत थोड़े से लोगो मे पाई जाती है, पर 
जिन गुणों पर जनतत्र और घनिकतत्र आश्रित है--अर्थात्‌ सख्याधिक्य और घन-वे 
बहुतो मे मिल जाते हैं । एक सो सुजात और अच्छे आदमी कही भी (किसी भी नगर में ) 
नही मिलेगे पर वहुतेरे घनवान्‌ वहुत से नगरो मे मिल जायँगे । कितु कोई भी गासन-पद्धति 
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जो कि सब बातो में विशुद्धल्पेण इन दोनो प्रकारों ( जनतत्रात्मक अथवा धनिक- 
तत्नात्मक ) में से किसी एक की समानता की भावना पर आश्रित होती है, त्रुटिपूर्ण होती 
है। यह तथ्य घटनाओ से स्पष्ट सिद्ध हो जाता है, इस प्रकार की शासन-पद्धतियाँ 
(व्यवस्थाएँ ) कदापि स्थायी नही होती । कारण यह है कि जब किसी चीज में आरभ 
से दुर्बलता होती है और मूल मे ही दोपपूर्णता होती है, तो अन्त में उसका बुरा हुए बिना 
नही रह सकता । अतएव होना यह चाहिये कि कही तो सख्या सवधी समानता का 
उपयोग होना चाहिये और अन्य स्थलो में योग्यता सबधी समानता का (अर्थात्‌ 
योग्यता के अनुपात के अनुसार व्यवहार का) । 


फिर भी यह माना ही जाना चाहिये कि जनतत्रात्मक शासन-पद्धति धनिकतत्रात्मक 
पद्धति की अपेक्षा अधिक स्थिर और कम क्रान्तिप्रवण होती है । धनिकतत्रो में दो प्रकार 
के विद्रोह उत्पन्न हो सकते हैं, एक तो उनमें परस्पर विद्रोह उठ खडा हो सकता है, दूसरे 
धनिको और जनता के दलो के मध्य में विद्रोह हो सकता है। पर जनतत्रात्मक पद्धति 
में केवल एक ही ओर से---धनिको के पक्ष की ओर से ही विद्रोह सभव है । प्रजातत्नी 
दल में, अपने भीतर अपने ही विरुद्ध ऐसा विद्रोह जो कि उल्लेख करने योग्य हो, 
घटित नहीं होता । इसके अतिरिक्त जनतत्रात्मक शासन-पद्धति, घनिकतत्र की अपेक्षा 
उस शासन-पद्धति---मध्यमवर्गों पर आश्रित व्यवस्था” नामक प्रणाली के अधिक 
समीप हैं जो इन (अपूर्ण और श्रेष्ठ आदर प्रणालियो ) में सबसे अधिक स्थायी है । 


टिप्पणियां 


१ इस प्रस्तावना का सकेत चतुर्थ पुस्तक के दूसरे खड के अन्त में दी हुई योजना 
को ओर है। वहाँ अरिस्तू ने जिन पाँच बातों का विवेचन फरने की प्रतिज्ञा की थी 
उनमें से चार का वर्णन चतुर्थ पुस्तक के अन्त तक हो चुका । 


२ अब पाँचवाँ विषय शेष है। अर्थात्‌ यह वर्णन करता रह गया है कि राष्ट्रो 
का पतन और राष्ट्रो में कान्‍्तियाँ किन कारणों से उत्पन्न होती हे और राष्ट्रो की रक्षा 
किस प्रकार सभव है। अतएव राप्ट्रो के पतत और कान्तियो के कारण का विवेचन 
पचम पुस्तक में और राष्ट्रो को रक्षा की विधि का वर्णन षष्ठ पुस्तक में किया गया है । 


३ मूल ग्रीक भाषा में विद्रोह के लिए 'स्तासिस” शब्द का प्रयोग किया गया। 
मूलत' स्तासिस्‌ का अर्थ है राजनीतिक उद्देश्य की सिद्धि के लिए दल खडा (स्थापित ) 
क्करता । 
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४ लीसानदर अथवा लोसार्ॉस्‌ स्पार्टा का नौसेताध्यक्ष था। वह अत्यन्त कुझल 
ओर साहस थए प्र सप्य हे सप्य अत्यस्त ऋर भी था। उसने अथेन्स को जीता 
था। उसके दुष्प्रबन्ध के कारण स्पार्टा के एफौर॒स में उसको पदच्युत कर दिया । उसकी 
मृत्यु ई० पु० ३९५ में हुई । 

५. पीसानियास्‌ ई० पु० ४७९ से स्पार्टा का प्रवन्धक था। उसने फारस के विरुद्ध 
युद्ध में बीज्ञात्तियानू को जीत लिया था। इसके उपरान्त वहु अत्यन्त अभिमाती 
हो गया। उसके विरुद्ध फारस के सम्राद से मिल जानें का अभियोग दो बार रूगाया 
गया। पर उसके विरुद्ध कोई प्रमाण नही सिझ सका । पर जब दूसरी बार अभियोग 
चल रहा था तब एक दूत के पास उसका वह पत्र मिल गया जो उसने फारस के सम्राट 
को छिपाकर भेजा था। इस पर स्पार्टा के लोगों ने उस घामिक स्थान को दीवार- 
बन्दी करवा दी जिसमें उसने शरण ले रखी थी। वह स्पार्टा के वशानुगत राजपद के 
स्थान पर योग्यतम व्यवित को राजा बनाते के पक्ष में था । 


६. एपीदाम्नस आर्गलिस्‌ प्रदेश में है। हेलीयाइया यहाँ के परिषद्‌ के अधिवेशन 
के स्थान का नाम है। 


७ अशिस्तु ने सर्वनत्न आनुपातिक समानता का समर्थन किया है। 


ट 


है. 


ऋक्रान्तियों के कारण 


क्योकि हमको उन कारणो का विचार करता है जिनसे विद्रोह उत्पन्न होते हैं 
और शासन-व्यवस्थाओ में परिवतेत हुआ करते है अतएव हमको प्रथम उन (विद्रोहों 
और परिवतेनों) के मूलोद्भव और कारणो पर सामान्यतया विचार कर लेना चाहिये । 
उत्तको सख्या बस तीन है, ऐसा कहा जा सकता है, और अब हमको इनमें से प्रत्येक 
के वाह्य रेखाकन द्वारा इनकी सीमा के निर्धारण का आरभ करना चाहिये । जिन 
(तीन) वाती का अन्वेषण करना है वे है--(१) वह मनोदशा (अथवा मनोवेग ) 
जिनके व्चीभूत होकर मनुप्य विद्रोह किया करते है, (२) वे निमित्त जिनके कारण 
विद्रोह हुआ करते हैं, और (३) वे प्रसण (या अवसर) जिन पर राजनीतिक उपद्रव 
पारस्परिक विद्रोह फूट पठते (प्रारभ हो जाते) है। ऋन्तिकारी (विद्रोही) मनोवृत्ति 
का अथवा परिवतेनकारी मनोदणा का सर्वव्यापी और प्रमुख कारण वही है जो हम 
वतला चुके हैं । कुछ मनृष्य ऐसे होते है जिनके हृदय समानता की भावना से ऑतप्रोत 
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होते है, वे यह मानते हुए विद्रोह खडा किया करते हैँ कि यद्यपि वे उन लोगो के समान हैं 
जो उनसे अधिक (धन-सपत्ति इत्यादि) पाय हुए है, तथापि उनको स्वय अन्य लोगो 
से कम (सुविधाएँ) प्राप्त है। दूसरे कुछ लोग जो विद्रोह खडा किया करते है, वे होते 
है जिनका हृदय असमानता (अर्थात्‌ अपनी उच्चता) की भावना से भरा होता है, 
क्योकि वे यह समझते है कि यद्यपि वे अन्य मनुष्यों की अपेक्षा बढ़कर है, तथापि उनको 
अन्य लोगो की अपेक्षा अधिक कुछ नही मिलता प्रत्युत गा तो दूसरों के बराबर या 
उससे भी कम (धन इत्यादि) मिलता है। हो सकता है कि यह दोनों मनोविकार 
न्यायानुमोदित हो और यह भी हो सकता है कि (नन्‍्यायानुकूछ )न हो । इस प्रकार छोटे 
व्यक्ति बराबर होने के लिये विद्रोही वना करते है, और बराबर स्थितिवाले लोग बडे 
बनने के लिये । यही वह मनोदशा है जिससे क्रान्तियों की उत्पत्ति होती है । 


जिन निमित्तों से विद्रोह उत्पन्न होते है वे लाभ और सम्मान की कामना है , 
अथवा इसके विपरीत इच्छाएँ |--अर्थात्‌ निरादर और हानि का भय, क्योंकि राज- 
नीतिक ( नागरिक ) क्रान्ति करनेवाले व्यक्ति अपने अथवा अपने मित्रों के ऊपर से 
किसी अपमान अथवा अर्थदण्ड (जुर्माने) को हटाने के लिये नगर में विप्लव सदा 
कर देते हैं। 


उपद्रवों के अवसर और आरभ--वे प्रसग जो कि मनुप्यो की मनोदशाओ को 
उपर्युक्त प्रकार की बना देते है (+- जिनसे मनुष्य उपर्युक्त प्रकार से प्रभावित होते है ), 
तथा जिनके कारण वे ऊपर कहे हुए निमित्तो को ओर प्रवृत्त होते हैँ---एक प्रकार की 
विचार दृष्टि से सख्या मे सात माने जा सकते है, तथा दूसरे प्रकार की दृष्टि से इस सख्या 
से अधिक भी हो सकते है | इनमें से दो तो वही है जिनका वर्णन किया जा चुका है 
(अर्थात्‌ लाभ और सम्मान ) , पर जब उन पर क्रान्ति के प्रसग के रूप में विचार किया 
जाता है तो वे वैसे नही रहते । जब लाभ और सम्मान लक्ष्व-स्वरूप होते है तो वह मनुप्यो 
में परस्पर द्वेप को इसलिये भडकाते हैँ क्योकि प्रत्येक व्यक्ति इनको अपने ही लिये 
चाहता है , पर जब वे अवसर (प्रसग-) स्वरूप होते है तो वह प्रथ्मोक्‍त प्रकार से 
द्वेप को नही भडकाते, प्रत्युत इसलिए भडकाते है कि लोग यह देखते है कि दूसरे छोग- 
न्याय्य अथवा अन्याय्य उपायो से---इन ( छाभ और सम्मान ) को बहुत अधिक 
मात्रा में स्वायत्त किये हुए हैं ! (छाभ और सम्मान के अतिरिक्त त्रान्ति के अय कारण 
घृष्टता (दर्प), भय, अत्यधिक प्रमुखता, तिरस्कार तथा राष्ट्र के किसी भाग में समानु- 
पात से अधिक वृद्धि है । दूसरे (अर्थात्‌ आनुपगिक ) प्रकार के कारण हैं चुनावों के 


अरिस्तू की राजनीति हम 


पड्यत्र (छछ, कपट ) , असावधानी, छोटी वातो के सवध में प्रमाद, (राष्ट्र-सघटना में 
तत्त्तो की असदृब्तता । [इस प्रकार कुल मिलाकर विद्रोह भडकने के ११ प्रसंग हो 
सकते हे । ) 


स्वल्प प्रसगो के गधीर परिणाम 


उपयुक्त अवसरो मे से (शासनाधिकार-सम्पन्न व्यक्तियों की ) धृप्टता और लाभ की 
च्छा क्‍या प्रभाव रखती हैं और किस प्रकार से विद्रोह का कारण होती है, यह वात 
लगभग स्पप्ट ही है। जब जञासनयदारूढ व्यक्ति बप्टताग्रवण होने हैं तथा अपने 
न्यायोचित भाग से अधिक पाने के इच्छुक होते हैं तो जनता विद्रोह कर बैठती है-- 
यह विद्रोह परस्पर एक दूसरे के विरुद्ध भी होता है और उस गासन-व्यवस्था के विरूद्ध 
भी जे ऐसे (पदाधिकारियों) को ऐसी शक्ति प्रदात करती है। अपने न्‍्यायोचित भाग 
से अधिक पाने की इच्छा का लक्ष्य या तो व्यक्तियो को हानि पहँचाकर अपना घर भरना 
हा सकता हूँ अथवा सार्वजनिक हित को हानि पहँचाकर । और फिर यह भी स्पष्ट 
ही है कि सम्मान पाने की इच्छा कितनी वलवती होती है और किस प्रकार विद्रोह 
का कारण बन जाती हैं । जब (कुछ ) मनृप्य स्वय तो अपमान भोगते है और दसरो को 
सम्मानित हुआ देखते हूँ तो वे विद्रोही वन जाते है । यह दोनो ही बाते न्याय के प्रतिकूल 
तब होती हैँ जब किसी का बिना योग्यता के ही सम्मान अथवा अपमान किया जाता है , 
तर जब सम्मात अथवा अपसान योग्यतानुसार किया जाता है तो यही बाते न्‍्यायान- 
कूल होती हैं। किसी भ्रकार की प्रमुखता का भाव विद्रोह का कारण तब होता है 
जब कोई एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों का गुट इतनी शक्ति प्राप्त कर लेता हे 
कि वह शक्ति नगर-राप्ट्र की जक्ति और नागरिक नमाज की चक्ति से भी अधिक हो 
जाती है। ऐसी ही परिस्थितियों में से एकराट्ता अथवा आनवशिक धनिकतत्र की 
उत्पत्ति हुआ करती हैं। इसीलिए कुछ स्थानों मे--उदाहरणार्थ ऑर्गास और अथेन्‍्स 
में निवर्सिन-नीति का अनुसरण किया जाता है। पर इससे अधिक अच्छी नीति तो 
यह होगी कि आरंभ से ही इस बात का ध्यान रकक्‍वा जाय कि इस प्रकार की प्रमख- 
तावाले व्यक्ति उत्पन्न ही नहो , न कि यह कि प्रथम तो ऐसे व्यक्तियो को उत्पन्न 
हाने दिया जाय, और पीछे से उनका उपचार सोचा जाय । 
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भय के कारण वे लोग विद्रोह किया करते है, जो या तो अपराध किये होते है पर 
दण्ड से भय खाते है, या जिनको अपने प्रति अन्याय किये जाने की आशका (सभावना ) 
होती है तथा जो अपने प्रति किये जानेवाले अन्याय के पूर्व ही उसका प्रतिकार करना 
चाहते हैँ । जैसा कि रहोड्स' में साधारण जनता के किये हुए बहुत से अभियोगो के आ रोप 
की आजका से वहाँ के गण्यमान लोगो ने वहाँ की जनता के विरुद्ध विद्रोह (पड्यत्र ) कर 
दिया था। तिरस्कार के कारण भी लोग क्रान्ति और विद्रोह किया करते हैँ, उदाहरणार्थ 
धनिकतत्र पद्धति में उस समय क्रान्ति होती है जब कि बहुसख्यक लोग ऐसे होते है 
जिनको नागरिक (राजनीतिक ) अधिकार प्राप्त नही होते, और वे अपने को अधिक 
शक्तिशाली अनुभव करते हे, और जनतत्रो में तब विद्रोह होता है जब सम्पत्तिगाली 
व्यक्तियों को राष्ट्र में फली हुई अव्यवस्था और अराजकता के प्रति घृणा हो जाती है । 
जैसे कि थेबेस नगर में ओइनोफीता ' के युद्ध के पश्चात्‌ प्रजातत्र-पद्धति कुशासन होने 
के कारण विनप्ट हो गई । मंगारा' में जनतत्र का नाश अव्यवस्था और अराजकता के 
कारण हुई पराजय से हुआ । सीराकज़ में गैलोन' की तानाजाही के उदय के पूर्व 
जनतत्र के विरुद्ध घृणा की भावना के कारण जनतत्न का क्षय हुआ । रहोड़स में पूर्वे- 
वर्णित गण्यमान व्यक्तियो के विद्रोह के पूर्व जनतत्रात्मक पद्धति का पतन हुआ । 
(इस प्रकार घृणा अथवा तिरस्कार की भावना से प्रजातत्रो के पतन के अनेको 
उदाहरण मिलते हें ।) 


राप्ट्र के किसी अग की असगत वृद्धि भी शासन-व्यवस्था के परिवर्तत का कारण 
बन जाती है । उदाहरण के लिये (मानव-) शरीर को ही लीजिये, शरीर विभिन्न 
अगो से मिलकर बनता है, और यदि शरीर का सतुलन वना रहना है तो सब अगो को 
संगत प्रकार से वढ़ना चाहिये । यदि ऐसा नहीं हुआ--थदि पैर वढकर चार हाथ 
लम्बा हो गया और शेप शरीर केवल दो वालिश्त का रह गया--तो वह नप्ट हो 
जायगा।' और यदि यह असगत वृद्धि केवल मात्रागत न होकर गुणगत भी हुई तो कभी 
ऐसा भी हो सकता है कि परिवर्तन किसी अन्य प्राणी का आकार वारण कर ले । 
यही वात राप्ट्र के विपय में भी ठीक बेठती है--राप्ट्र भी अनेकों अगो से मिलकर 
वनता है, तथा कोई भी एक अग अज्ञात भाव से असगत वृद्धि को प्राप्त हो सकता है। 
उदाहरण के लिये जनततत्र-प्रणाली और “व्यवस्था” नाम की प्रणाली में निर्धन लोगो की 
सख्या अनुचित रूप से बढ सकती है । ऐसी घटना कभी कभी आकस्मिकतया भी घट 
सकती है। उदाहरणार्थ तरैन्तम्‌ नगर में मीडिक (पर्चिक) युद्ध के थोडे समय उपरान्त 
इयापिगों छोगो के विरुद्ध युद्ध में पराजय होने के कारण बहुत से गण्यमान पुरुपो के मर 
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जाने से नगर की शासन-पद्धति “व्यवस्था” से बदलकर जनतत्रात्मक हो गई । और 
आगास में सप्तमी के मनृप्यो की लाकैदायमॉन्‌ के राजा क्लियोमेनीस द्वारा हत्या हो 
जाने पर, आगोस निवासियों को, अपने कुछ ग्राम-निवासियो को नागरिको की श्रेणी मे 
सम्मिलित करने के लिये वाघ्य होता पडा (और इस प्रकार शासन-प्रणाली का पछडा 
जनतत्रात्मकता की ओर झुक गया) । एवं अथेन्स में पैलोपीनेसस के युद्ध के समय 
पयादो के युद्ध की पराजय से गण्यमान लोगो की सख्या अत्यन्त क्षीण हो गई , क्योकि 
प्यादे सिपाहियो की भर्ती नागरिकों की सूची में से की जाती थी (इस प्रकार वहाँ भी 
जनतत्र-प्रणाली की ओर प्रवृत्ति हो गई ) । इन्ही कारणों से इसी प्रकार के परिवर्तन 
जनतत्र-प्रणाली में भी घटित होने सभव हे--पर अपेक्षाकृत ऐसा कम होता है । 
जब सम्पन्न लोगो की सख्या वढ जाती है, अथवा सम्पत्तियों को वृद्धि हो जाती है तो 
जनतत्र-प्रणाली धनिकतत्र अथवा कुलपृत्रतत्र (दीनास्तेइया) में बदल जाती है । 


कभी कभी शासन-व्यवस्थाएँ विना क्रान्ति के भी निर्वाचन सबधी छल-कपट के 
कारण बदल जाती है, उदाहरण के लिये जब हेराइया में निर्वाचन का परिणाम 
छलपूर्ण दलवन्दी पर निर्भर देखा गया तो मतदान का स्थान गुटिका-पद्धत्ति ने ले लिया 
(और इस प्रकार शासन-पद्धति में परिवर्तन हो गया ) । प्रमाद भी परिवर्तन का कारण 
हो सकता है, ऐसा तब होता है जब कि ऐसे व्यक्ति सर्वोच्च सत्ता के पदों पर आरूढ 
हो जाने दिये जाते है जो व्यवस्था के प्रति निप्ठावान्‌ नही होते । यूवोइया का ओरेयस_” 
नगर इस विपय में उदाहरण-स्वरूप है, जहाँ हेराक्लियोडोरस को सत्तारढ हो जाने 
दिये जाने पर उसने धनिकतत्र को उखाड फेंका और उसके स्थान पर व्यवस्थापरक 
और जनतत्रात्मक गासन-पद्धति के निर्माण का श्रीगरणंश कर दिया । 


फिर एक कारण स्वल्प परिवतंनो के प्रति प्रमाद भी है । यदि स्वल्प परिवततंनों 
को ओर ध्यान न दिया जाय तो बहुधा सभी सस्थाओं के मडल में (अथवा सभी नियमों 
में) बडा भारी परिवर्तन अलक्षित प्रकार से हो जाना सभव है । उदाहरण के लिये 
अम्ब्राकिया में, आरभ में शासन-पदाधिकार के लिये वहत थोडी साम्पन्तिक योग्यता 
नियत की गई थी पर अत मे उस योग्यता को विलकुल शून्य हो जाने दिया गया 
क्योकि विचार यह किया गया कि थोडी योग्यता और योग्यता के अभाव में कुछ भी 
अन्तर नही है । है 


और यदि किसी राष्ट्र के निवासियों मे एक जाति की भावना न हो तब भी विद्रोह 
हो सकता है , कम से कम उस समय तक तो इसकी समावना रहती ही है जब तक कि 
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एक राष्ट्र में रहनेबाली विभिन्न जातियाँ मिलकर एक जाति की भावना का अनुभव नही 
करने लगती । क्योकि कोई भी राष्ट्र न तो आकस्मिक एकत्रित हुई भीड से निर्मित 
होता है और न इसी प्रकार किसी आकस्मिक कालाश मे बन सकता है। अतएवं 
जो कोई नगर-राप्ट्र या तो नगर की स्थापना के समय अथवा उसके पश्चात्‌ विजातियो 
को नगर में वास देता है (या विदेशियों का अपने नगर में स्वागत करता है) प्राय 
विद्रोह से कप्ट पाता है। उदाहरण के लिये सिवारिस * नामक नगर को भऔइजेनी 
लोगो के साथ मिलकर अखेयी लोगो ने वसाया था , पर जब अखैयी लोगो की संख्या 
वहुत बढ गई तो उन्होने त्रौइजेनियों को निकाल बाहर किया । इसी कारण (तभी 
से ) सिवारिस पर अभिज्ञाप छा गया। थुरियायी | नगर में सिवारिसवालो का उत्त अन्य 
जातिवाले छोगो के साथ झगडा हुआ जिनके साथ मिलकर उन्होने इस उपनिवेश को 
वसाया था , इस मान्यता के आधार पर कि भूमि पर उनका अधिकार था उन्होने 
विद्येप सुविधाओं को पाने का दावा किया, (परिणास यह हआ कि) वे वहाँ से 
निकाल दिये गये | बिजान्तियम्‌ में पीछे आकर बसनेवाले लोग आद्य उपनिवेशको के 
विस्द्ध पडयत्र में लिप्त पाये गये थे और उनको बलात्कार से निकाला गया था । 
अन्तिस्सा ' नगर के निवासियों ने प्रथम तो अखियास नगर के निर्वासितो को अपने 
नगर में प्रवेश करने दिया पर पीछे उनको छडकर निकाल दिया । पर जाडइकली ' 
के आदिवासी तो ( जिन्होंने साभी लोगो को अपने नगर से प्रवेश करने दिया ) 

पीछे उन्ही के द्वारा अपने नगर से निकाल दिये गये । यक्षीन (कृष्ण सागर) के तट 
पर बसी हुई अपलोनिया नामक नगरी के निवासियों में नवीन आकर बसनेवाले 
लोगो के कारण ऋान्ति हुई । सिराकुज नगरवालो ने तानाशाहों के गासन की समारति 
पर विदेशियों और वेतनार्थी ( सिपाहियो ) को नागरिकता के अधिकार दे दिये, परिणाम 

हुआ विद्रोह और आन्तरिक कलह । अम्फीपोलिस नगर में वहाँ के मूल निवासी तो, 

खाल्किदौन के उपनिवेशकों को अपने यहाँ वसाकर स्वय उनके द्वारा लगभग पूर्णतया 
निर्वासित कर दिये गये। 


जैसा कि हम पहले ही कह आये है, वनिकतत्र में तो जनसाधारण इस कारण 
विद्रोह खडा किया करते है कि उनके साथ उचित व्यवहार नही किया जा रहा है , 
वयोकि वे है तो सबके समान पर उनको समान अधिकार प्राप्त नही हूँ । प्रजातन्न में 
गण्यमान लोग इस कारण विद्रोह किया करते हैँ कि यद्यपि वे गुणों (योग्यता) 
में अन्य लोगों से वढ़कर हैँ तथापि उनको अन्य लोगो के समान मात्र अधिकार 
मिले हुए है । 
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कभी कभी स्वय तगर की स्थिति के कारण भी विद्रोह घटित हुआ करते हू , 
ऐसा तब हुआ करता है जब कि नगर का भूमि-विन्यास प्रकृत्या राजनीतिक एकता के 
अनुकूल नही होता । उदाहरण के लिये क्लाजोमेनाए में खिन्रम्‌ के उपनगर के निवासी, 
द्ीप-निवासियों से सहमत होकर नही रह सके, इसी प्रकार का करूह कोल्येफन नगर 
और उसके बन्दरस्थान नोतियम्‌ के निवासियों के वीच भी था। और अधैन्‍्स में भी इसी 
प्रकार अन्तर पाया जाता है , बन्दरस्थान पाइरायस के रहनेवाले ऊँचे तगर के 
निवासियों की अपेक्षा ( अथेन्स-निवासियों की अपेक्षा ) अधिक जनतत्नात्मक हूँ । 
जिस प्रकार युद्धक्षेत्र में खाई को पार करने मे,फिर चाहे वह खाई कितनी ही छोटी क्यो 
न हों, सेना को तितर-वितर हो जाना पडता है, इसी प्रकार, नगर मे प्रत्येक एकार का 
भेद (अथवा अन्तर) कलूह उत्पन्न कर देता हैं। सवसे वटा विरोध तो स्थात्‌ सद- 
वृत्ति और दुव॒ त्ति (सदाचार ओर दुराचार) के बीच में है, तदुपरान्त सम्पन्नता और 
निर्वेनता का विरोध हैं। इनके अतिरिवत अन्यान्य कारणों से उत्पन्न (अन्यान्य भेदों 
से उत्पन्न) होनेवाले और भी छोटे-मोटे विरोध होते है, जिनमे से एक विरोध यह ऊपर 
कहा गया (स्थानकृंत ) विरोध भी है । 


ठिप्प्णियोंँ 


१ पिछले खड के अन्त में अरिस्तू ने राज्यक्रान्ति के ११ प्रसंगो का जिस क्रम से 
उल्लेख किया है उसका अनुसरण उनके वर्णन में यहाँ उसने नहीं किया है। यहाँ उस 
ऋरम को उसने थोडा बदल दिया है । 

२ इस प्रसग का अधिक विवरण इसी पुस्तक के ५वें खंड के आरंभ मे दिया गया हे । 

३े ओइनोफी (फे) ता का युद्ध ई० पु० ४५६ की घटना है। 

४ इस घटना के समय के विषय में मतभेद है। या तो यह घटना ई० पु० ४४७ 
में अथवा ई० पूृ० ४२४ में हुई । 

५ गेलोन्‌ से सवध रखनेवाली घटना ई० पुृ० ४८५ के आसपास की है। 

६ न्यूमेन्र के मत सें ग्रीक छोगो की धारणा थी कि शरीर की घिकृति से मानवता 
के गुण में भो विकृृति उत्पन्न हो जातो थी । 

७ यह घटना ई० पु० ४७३ को हैँ। स्वय| भारतवर्ष में कुछ छोगो की घारणा 
हैं कि महाभारत में कुरुक्षेत्र के यद्ध में जो श्रेष्ठ वीरो के जीवन-नाञ्ञ से क्षति हुई वह 


असये कभी पूरी नहीं हो सकी । गोता के प्रथम अध्याय के अन्त में अर्जुन ने इस प्रकार 
की आशंका को स्पष्टतया व्यकत किया हैँ। 
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८ सप्तसी का अर्थ स्पष्ट नहीं है। दो अर्थो की कल्पना फी गई है (१) सप्तमी 
तिथि को जिनकी ह॒त्या की गई थी वे मनुष्य अथवा (२) सातवें फबीले के मनुष्य । 
विलयोमेनी (ने)स का समय ई० पु० ५२० से ई० पु० ४९० के लगभग माना जाता है। 

९ पेलोपौनेशियन्‌ युद्ध का समय ई० पू० ४३१ से ई० पु० ४०४ तक है। यह युद्ध 
मुख्यतया अथेन्स और स्पार्टा के बीच में हुआ था और इसमें अथेन्स की पराजय हुई थी । 

१० ओरेयस्‌ का पहला नाम हैस्तियाइया था। यहाँ जिस घटना की ओर सकेत 
है वह ई० पु० ३२७७ को घटना है। 

११ यह चेतावनी भारतवर्ष के लिये ध्यान देने योग्य है। 

१२ सीबारिस दक्षिण इटली में था। 

१३ यह यरियाई नगर सीबारिस के समीप था । 

१४. बीजान्तियन्‌ (स्‌ृ) का परिचय दिया जा चुका है। 

१५. अन्तिस्सा नगरी एओलिस में थी । 

१६ जाडइकली (ले) सिसिली द्वीप के उत्तरपूर्व भाग में अवस्थित था । 

१७. अम्फीपोलिस मकदौनिया के पूर्व में हे । 

वि० अरिस्तू ने विजातीय शब्द का प्रयोग अन्य नगर-निवासी के अर्थ में किया है । 

१८ बलाज़ोसेनाए नयर का एक भाग एक द्वीप पर बसा हुआ था, दूसरा भाग 
सुख्य स्थल पर था और इन दोनों भागो के निवासियों में झगडा बना रहता था । 

वि० इस खड से भरिस्तू के इतिहास-सबधघी ज्ञान की विशदता का पता चलता है। 
जिस प्रकार जातियो की कलह प्राचीन काल में अनेक युद्धो का कारण बनी उसी प्रकार 
आज भी एक बहें पैमाने पर वही स्थिति है। जब तक मानय सात्र मानव को बन्धु 
मानना नहीं सीखेगा तब तक यही स्थिति बनी रहेगी । 


ढै 


क्रान्तियों के अन्य प्रसग 


चाहे विद्रोह (क्रान्ति) कितने ही छोटे (या तुच्छ) प्रसग से क्यो न आरभ हो 
उसका परिणाम छोटा नही होता । जब उनका सवध सत्ताधारियों से होता है तव छोटी 
छोटी वाते भी महत्त्वपूर्ण बन जाती हैं । जैसी कि प्राचीन काल में सिराकूज़ में घटना 
घटित हुई कही जाती है, कि प्रेम-प्रसग के कारण दो शासन-सत्तारूढ नवयुवकों के बीच 
में होनेवाले झगड़े के परिणामस्वरुप नगर की शासन-व्यवस्था ही बदल गयी । जब 
उन दोनों में से एक अपने घर पर नही था तो दूसरे व्यवित ने (प्रथम व्यक्ति का सहयोगी 
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होते हुए भी) उसके मित्र के प्रणय को फुसछाकर अपने लिये प्राप्त कर लिया और 
फिर उस वचित व्यक्ति ने मारे क्रोध के अपने सहयोगी की पत्नी को फूसलाकर, अपनी 
हानि का बदछा लिया । तब उन दोनो ने समग्र नगर के आासकवर्ग को अपने झगड़े में 
घसीट लिया और सारे नगर को दो विद्रोही दलों में विभक्त कर दिया । इस कथा से 
हमको यह शिक्षा मिलती है कि ऐसी कलहो के आरभ से ही वी सावधानी बरती जानी 
चाहिये और नेतृत्वपूर्ण एव प्रभावजाली व्यक्तियो के झगड़े जी त्र ही समाप्त कर दिये 
जाने चाहिये । गलती तो आरभ में ही हो जाती है, और क्योकि (जेसा कि लछोकोकक्‍्त में 
कहा जाता है) प्रारभ किसी भी कार्य का आवा होता है, अत्तत॒व बारभकी थोडी-सी 
गलती शेप कार्य की सारी गलतियों के वरावर होती है । सामान्य रूपेण यह कहा जा 
सकता है कि जब प्रमुख गण्यमान व्यक्ति झगइने है तो उनके झगडे मे सारा नगर छिप्त 
हो जाता है । उदाहरणार्थ मीडिक युद्ध के उपरान्त हँस्तियाइया में ऐसी ही घटनाएँ 
घटित हुई । दो भाई अपने पिता की सम्पत्ति के विभाजन के विपय में छ्न, उन 
दोनों में से अधिक निर्धन ने (इस कारण से कि, दूसरा भाई न तो सम्पत्ति को ही प्रकेट 
कर रहा है और न पिता के द्वारा स्थापित कोप की मात्रा को ही उद्घाटित कर रहा है) 
सार्वजनिक दल को अपने पक्ष में मिला लिया, दूसरे, भाई ने (जिसके पास विशाल 
सम्पत्ति थी) धनिक-वर्ग को अयनी ओर कर लिया । 


इल्फी' में सब पण्चात्कालीन झगडो के मूल में जो विवाद था बह एक विवाह के 
प्रभग में घटित हुआ था ; व के घर पर हुई कुछ घटना को अपशकुन मानकर वर व्‌ 
को लेने के लिये आया तो सही पर बिना उसको साथ लिये छोट गया । इस पर व्‌ 
पक्षवालो ने अपने को अपमानित मानकर, जब वह (वर) यजन कर रहा था उसकी 
पूजा-सामग्री में देव-सवधी धन मिला दिया और तदुपरान्त दिव्य सम्पत्ति की चोरों. 
के अपराध के व्याज से उसकी हत्या कर डाछी। इसी प्रकार मित्रीडीनी नगर में भी 
एक उत्तराबिकारिणी कन्या के विवाह का विवाद पीछे के अनेक विवादों (दुर्भाग्यो) 
का श्रीगणेश सिद्ध हुआ--इसी के परिणामस्वरूप इस (नगर) का असश्रेन्स वासियों 
से युद्ध हुआ, जिसमें पाखी (वीर योद्धा) ने उसके नगर पर अधिकार कर लिया । 
तिमोफानीस नामक एक सम्पन्न नागरिक ने अपनी मृत्यु के उपरान्त दो कन्याएँ छोडी । 
एक दूसरा नागरिक था देक्षान्द्रॉंस, जो उन लडकियों को अपने ऊरूडको के साथ व्याहना 
चाहता था, परन्तु जब उसका एतट्वटिपयक अभियोग अस्वीकार कर दिया गया, तो उसने 
विद्रोह खदा कर दिया और अथेन्स निवासियों का उस नगर में मन्नी होने के नाते 
उसने उनको इस विपय में हस्तक्षेप करने के लिये मइकाया। फोकिस' नामक 
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नगर में भी इसी प्रकार उत्तराबविकारिणी कन्या के विपय में मनासन के पिता म्नासिया 
और ओनोमाकंस के पिता यूवीक्रातीस के वीच में झगडा हो गया जो कि उस धर्मेयुद्ध का 
श्रीगणेश सिद्ध हुआ जिसमें तमग्र फोकिस नगर फेंस गया । ऐपीदाम्तस” नामक नगर 
में भी एक विवाह-सवर्वी झगड़ा शासन-तत्र में परिवर्तन (क्रान्ति) का कारण हुआ । 
किसी पुरुप ने अपनी कन्या की सगाई एक दूसरे व्यक्ति के साथ कर दी थी, जिसके साथ 
सगाई की थी उसके पिता ने सत्ताविकारी (मजिस्ट्रेट) हो जाने पर वाग्दत्ता कन्या के 
पिता पर अर्थंदग्ड (जुर्माना) किया, उसने अपने को अपमानित हुआ समझकर (शासन- 
व्यवस्था को उलटने के लिये ) नगर के मतमत्तारहित लोगो को अपनी ओर मिला लिया । 


किसी शासनपद अथवा राष्ट्र के किसी विभाग की स्पाति या शवित में वृद्धि होसे 
के कारण भी शासन-व्यवस्था वनिकतत्र, जनतत्र अथवा व्यवस्थातत्र की दिशा में बदल 
जाती है । उदाहरण के लिये अरियोपागस्‌ की एरियद्‌ की ख्याति मी दिक ( प्शिक ) युद्धो 
के समय वहुत बढ गयी थी । इसका परिणाम यह प्रतीत हुआ कि शासन-व्यवस्था कुछ 
समय के लिये कसी हुई और कठोर हो गयी (अर्थात्‌ उसका झुकाव धनिकतत्र की ओर 
हो गया । ) दूसरी ओर, जब नौसेना में नौकरी क रनेवाढी साधारण जनता सालामिस' 
की लड़ाई में विजय का कारण बनी, और उसने नीशक्ति पर निर्भर सा म्राज्य (अधथेन्स ) 
को प्राप्त करा दिया तो इसका परिणाम यह हुआ कि जनतत्र की दाक्ति पूवपिक्षा 
अधिक हूं। गई । और आगीस में गण्यमान लोगो ने मान्तीनिया के युद्ध में जो कि 
लाक॑दायमॉन निवासियों के विरुद्ध लड़ी गई थी, विशेष ख्याति ( > कीत्ति ) प्राप्त 
की, परिणामत उन्होंने जनतत्र शासन-पद्धति को दवाने का प्रयत्त किया । सिराकृज 
तगर मे जनसाधारण के कत्‌ त्व से ही अथेन्स निवासियों के विरुद्ध युद्ध में विजय प्राप्त 
हुई थी अतएव जनता ने व्यवस्था-प्रणाली को जनतत्र-प्रणाली के रूप में बदल दिया । 
खाल्किस नगर में फोक्षस्‌ ' नामक तानाशाह को हटाने के लिये (समाप्त करने के लिये ) 
साधारण जनवर्ग गण्यमान लोगों के साथ मिल गया और उसने अविलम्ब शासनतत्र को 
हस्तगत कर लिया । और फिर अम्ब्नाकिया में भी बहुत कुछ इसी प्रकार से जनता 
पेरियाण्डर नामक तानाशाह को निकालने के लिये पड़यत्रकारियों से मिल गयी 
और उसने शासनतत्र को वदलकर जनप्रिय रूप दे दिया ।'' सामान्य रूपेण अनुभव 
यह सिखाता है कि यह तथ्य कदापि नहीं भुला देना चाहिये कि जो कोई भी राष्ट्र 
का शक्ति को बढाने (राष्ट्र को शक्ति प्रदान करने का) कारण होता है--चाहे वह 
व्यक्ति हो, चाहे अधिकारी-मण्डल हो, चाहे कोई जाति (कवीला ) हो, चाहे राष्ट्र का 
कोई खण्ड हो और चाहे किसी प्रकार का जनसमृह हो--उसको प्रवृत्ति विद्रोह खडा 
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करने की ओर हो सकती है | क्योंकि या तो इन (महत्त्व-प्राप्त छोगो ) के गौरव की 
ईर्प्या से अन्य लोग विद्रोह करने के लिये आक्रप्ट हो जाते है, अथवा स्वय यही लोग अपने 
वडप्पन के गवे से अन्य लोगो के साथ समानता के नाते से नहीं रहना चाहते । 


ऋए'त्तियाँ तब भी हुआ करती है जब कि राप्ट्र के परस्पर विरुद्ध समझे जानेवाले 
भाग---जैसे कि धनिकवगं और साधारण धनहीन जनता--सतुलित हो, तथा दोनों का 
मध्यवर्ती दल या तो बहुत छोटा हो अथवा उसका पूर्णतया अभाव हो । क्योकि जहाँ 
' उभय पक्षों में से कोई-सा पक्ष स्पप्ट ही दूसरे पक्ष से शक्ति में वढकर होता है, वो दूसरा 
पक्ष कभी प्रवलछू पक्ष के साथ लडाई का भय मोल लेने का इच्छुक नहीं हुआ करता । 
यही कारण है कि जो व्यक्ति अन्य लोगो से सदवृत्ति अथवा सद्गुणो में बढ़कर होते है 
वे कदापि विद्रोह खडा नहीं करते, क्योंकि वे तो वहुसख्यक साधारण लोगों की 
तुलना में अल्प्सस्यक हुआ करते है । साधारण रूप में सब प्रकार के गाप्ट्रो में उपद्रवों 
और क्रान्तियो के उद्गम और कारण इसी प्रकार के होते हूँ । 


गप्ट्रो की क्रान्तियां कभी वल-प्रयोग के द्वारा आर कभी प्रवचना के द्वारा घटित 
होती है । वल-प्रयोग या तो क्रान्ति के आरभ में किया जाता है अथवा पीछे किसी अन्य 
अवसर पर । प्रवचना दों प्रकार की होती हैं। कभी ऐसा होता है कि प्रथम तो नाग- 
रिक लोग स्वेच्छा से सर्वसम्मति से शासनतत्र के परिवर्तन को मानने के लिये (छल से ) 
तेयार हो जाते (अथवा कर लिये जाते) है, पर पीछे वही नागरिक लोग क्रान्तिकारी 
व्यवितयों हरा उन (नागरिकों की इच्छा) के विपरीत वलात्‌ (अधीनता में) रखे 
जाते हूं । जैसे कि अथेन्स के ४०० व्यक्तियों ने जनता को यह कहकर धोखा दिया कि 
फारस का मम्राद अथेन्स वासियों को लाक॑दायमॉन से ऊूडने के लिये धन देगा, और 
इस प्रकार जनता को धोखा देकर भी वे वरावर शासनतत्र को अपने अधीन बनाये रखने 
का उद्योग करते रहे। कभी ऐसा भी होता है कि जनता को आरभ में बहछा फुसछाकर 
मना लिया जाता है, आर पीछे भी वार वार फुसलाकर उन (नागरिको) की अनुमति 
से ही उनपर शासन किया जाता है। सामान्यस्पेण सभी टाप्ट्रों में जो क्र न्‍्तिरयाँ 
घटित हुआ करती है वे सव उपयुक्त कारणो से ही घटित होती है । 


टिप्परिएयों 


१ पुरुष-सभोग की ओर सकेत है। यह्‌ घटना ई० पूृ० ४८५ से कुछ पहले की 
हे और सभचतया “गर्भौरो” के शासन-काल में हुई थी। 
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२ ग्रीक भाषा में “आरभ” और “शासनाधिकारी” दोनों के लिये 'आखें” शब्द 
का प्रयोग होता है। अतएव इलेष हारा यह घ्वनित होता है कि आरभ की भूल या त्रुटि 
मानों अधिकारियों हारा की गई भूल मानी जानी चाहिये । 

३. हेस्तियाइया नगर (ह) यूबोइया प्रदेश में है और यह घटना ई० पु० ४४६ 
से कुछ थोडे समय पूर्व की प्रतीत होती है। 

४ डेल्फी अथवा देल्फी में वणित विवाह के अवसर पर मदिरापात्र टूट गया। 
इस अपशकुन के कारण दुर्घटनाओं की श्टूखला आरभ हो गई। 

५. सितीलीनी (लेने)फा परिचय दिया जा चुका है। अरिस्तू स्वय कुछ समय के 
लिये इस नगर में रहा था, अतएवं सभव है कि उसनें हस कहानी को तिमोफानीस 
फे किसी वह्यधर से सुना हो । 

६ फोकिस्‌ की घटना के सबंध में भी यह कहा जाता है कि म्नासन्‌ अरिस्तू का 
मित्र था और सभव है, उसने स्थय यह कहानी अरिस्तू को सुनाई हो । 

७ एपीदाम्नस्‌ नगर के सबध में जिस घढना का उल्लेख यहाँ किया गया है वह 
सभव है कि वही घटना है जिसका उल्लेख पहले किया जा चुका है । 

८ अरि (रे) योपागस्‌ से तात्पर्य मरियोपागस्‌ की परिषद्‌ अथवा न्यायालय से 
है। इसके विषय में अथेन्स के सविधान को देखना चाहिये । 

९ सालामिस्‌ अथेन्‍्स के पश्चिम में एक छोटासा द्वीप है। ई० पू० ४८० में 
यहाँ पर अथेन्स ने फारस के सम्राट ज़रवसीस को सामुद्रिक युद्ध मे परास्त किया था। 
इसके उपरान्त नाविको का महत्त्व अथेन्स के शासन में बढ़ गया । 

१० मास्तीनिया (नेड्रया) अर्कादिया में है। जिस युद्ध का यहाँ उल्लेख किया 
गया है उसका समय ई० पु० ४१८ है। 

११ यह घटना ई० पू० ४१३ की है। 

१२ फोक्षस सबंधी घटना के सबंध में कुछ अधिक ज्ञात नहीं है। 

१३. यह घटना ई० पृ० छठी शताब्दी के पूर्वार्द की है। पेरियानओॉस्‌ के विषय 
में लिखा जा चुका है। 


तु 
जनतत्रात्मक व्यवस्थाओ की क्रान्तियाँ 


अब हमको गासन-पद्धतियों के प्रत्येक प्रकार को पृथक्‌ पृथक्‌ लेना चाहिये और 
क्रमश यह अध्ययन करना चाहिये कि उपर्युवत सामान्य सिद्धान्तों से प्रत्येक प्रकार के 
शासनतत्र के सबब में क्या निप्कर्प निकल सकते है। 
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है 


जनतत्नों में ऋन्तिर्याँ प्रायेण लोकनायको के उच्छुल्लल व्यवहार के कारण हुआ 
करती है । वे या तो अपने आप (व्यक्तिगत प्रकार से) धनवान लोगो की चुगली 
खाते रहते है, जिससे कि वे लोग (उनके विरुद्ध) सवद्ध होने के लिये विवश हो जाये 
(क्योंकि सामान्य भय तो घोरतम (कटुतम ) गन्रुओ को भी मिला देता है ) , या वे उनके 
(धनिक-) वर्ग पर आक्रमण करते हुए साधारण जनता को उनके विरुद्ध भडकाते है । 
इस प्रकार के कार्य का परिणाम बहुत से उदाहरणो में देखा जा सकता है । कॉस नामक 
नगर में जनतन्न में परिवर्तेन इसी कारण हुआ कि दुप्ट प्रकुतिवाले लोकनेता 
पंदा हो गये और गण्यमान छोग (उनके विरुद्ध) संगठित हो गये । सेड्स' से भी 
ऐसा ही हुआ , वहाँ के लोकनायको ने प्रथम तो जनसाधारण के लिये (परिपद में उपस्थित 
होने के निमित्त ) वेतन बवंबवाया, और इस कार्य के लिये रुपया प्राप्त करने के निमित्त 
उन लोगों को नौ शासकों का (नौका प्रस्तुत करने में हुआ ) व्यय देने से रोक दिया, 
परिणाम यह हुआ कि अपने विरुद्ध लगाये गये अभियोगों से उद्विग्न होकर वे आपस में 
सगठित होने के लिये विवश हो गये और सगठित होकर उन्होने जनतत्र को मिटा दिया। 
हेराक्लिया' नामक नगर में तो उपनिवेश की स्थापना के अनन्तर ही लोकनायको 
के अन्यायपूर्ण व्यवहार के कारण जनतत्र का विनाश हो गया , इनके दुव्यंबहार के कारण 
गण्यमान बड़े लोग नगर से वाहर निकाल दिये गये, निर्वासित हुए उन लोगो ने अपनी 
गक्ति को एकत्रित किया और फिर लौटकर उन्होने प्रजातत्र को समाप्त कर दिया । 
मंगारा में भी प्रजातत्र का विनाश रूगभग इसी प्रकार से हुआ । वहाँ के लोकनायको ने 
विशिष्टजनों की सम्पत्ति को सार्वजनिक सम्पत्ति बनाने के लिये बहुत से गण्यमान लोगो 
को निर्वासित कर दिया, यहाँ तक कि निर्वासितो की सख्या वहुत अधिक वढ गयी, और 
उन्होने छौटकर जनता को युद्ध मे परास्त कर दिया एवं धनिकतत्र स्थापित कर दिया। 
कीम नगर के जनतत्र की भी यही दशा हुई, इस जनतत्र को थासीमाकस ने समाप्त 
कर दिया । और अन्य बहुत से (ग्रीक) राप्ट्रो के निरीक्षण से भी यही पता चलता है 
कि उनमे जो गासनतत्र में परिवतेन हुए है वे इसी प्रकार के हैं। कभी कभी तो 
लोकनायक जनता की अनुकूलता सपादन करने के लिये सम्पन्न प्रतिप्ठित व्यक्तियों 
के प्रति अन्याय करके उनको सगठित करने के लिये विवश कर देते है--वे या तो 
उनको सयत्ति का विभाजन कर देते हैं अथवा उनकी आय पर सावंजनिक सेवा का 
भार डालकर उनको आय को घटा देते हैँ । कभी वे (छोकनायक) सपन्न लोगों की 
सम्पत्ति को सावेजनिक सपत्ति बना देने के लिये (न्यायालयों में) उनके विरुद्ध झूठे 
आरोपो का भी अभियोग क्या करते है । 
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प्राचीन काल में, जब कि लोकनेता सेनानायक भी हुआ करता था, तव जनतत्र 
शासन तानाशाही के रूप में बदल जाता था। प्राचीन समय के बहुत से तानाशाह 
लगभग वही व्यक्ति थे जो आरभ में लोकनायक थे। उस समय ऐसा होता था पर अब 
नही होता । इसका कारण यह है कि उस समय (जब कि भाषण-कला बलवान नहीं हुई 
थी ) लोकनायक प्राय सेनानायकों में से निकलते थे, पर अब तो भाषण-कला की बहुत 
अधिक उन्नति हो गई है, अतएवं जिनको वाक्शक्ति प्राप्त होती है वही अपने को छोक- 
नायक बनाते है, पर युद्धकला के अनुभवी न होने के कारण वे शक्ति को हडपकर 
तानाशाह बनने का प्रयत्न नही करते , ---अपवाद स्वरूप भले ही कोई विरला उदाहरण 
इसके विपरीत हुआ हो । प्राचीन काल मे आजकल की अपेक्षा अधिक तानाशाहियाँ 
इस कारण भी थी कि वडे बडे शासनाधिकारपद उस समय व्यक्तियों के हाथों में रहते 
थे। उदाहरणार्थ मिलेतस्‌ में (श्रासीवलूस्‌' की) तानाशाही उसके मुरयाधिप्ठाता 
पद पर पहुँचने के कारण प्रादुमूत हुई, इस पद को बहुत से विशाल अधिकार (सत्ताएँ ) 
प्राप्त थी । और फिर उन दिनो नगरो का आकार प्रकार बहुत वडा न होने के कारण 
जनसाधारण सामान्यतया अपने क्ृविकार्य में लगे हुए खेतों पर रहा करते थे, आर 
उनके मुखिया लोग (यदि युद्ध-सवधी योग्यता से सपन्न होते थे तो ) अपनी तानागाही 
की स्थापना करने में सफ्ल हो जाते थे । ओर यह सब वे लोग जनसाधारण का विश्वास 
सपादन करके ही कर पाते थे और जनता का विद्वास उतको घनवानो के प्रति ह्ेप 
प्रदर्शित करने से प्राप्त हो जाता था । उदाहरणार्थ अथेन्म में पाइसिस्ट्राटम" मैदान में 
रहनेवाले धनिको के दल के विरुद्ध असपन्न लोगों के विद्रोह का नेतृत्व करके तानाशाह 
के पद पर पहुँचा था और मैगारा मे थियागैनीस' ने धनवान लोगो के पशुओं की 
हत्या की जिनको उन्होने नदी के कितारे दूसरों की भूमि में चरने छोट दिया था 
ओर इस प्रकार से ( असपन्न जनता का विश्वासभाजन वनकर उसने तानाशाह का 
पद प्राप्त किया ।) तथा (सिराकज नगर में ) दियौनिसियस्‌ ने डाफ्नाइयस्‌' और अन्य 
सम्पत्तिशाली लोगो की भत्मना की, बनवानों के प्रति उसकी द्वेव-भावना से उसको 
जनता का विश्वास प्राप्त हुआ और वह तानाजाह बनने के योग्य समझा गया । 


पुरातन अथवा पैतृक जनतग्रात्मक पद्धति से परिवर्तत होकर उसका रूप नवीनतम 
जनतत्न का भी हों सकता हे । जहाँ शासनपदों पर निर्वाचन द्वारा नियुक्ति होती है 
निर्वाचन के लिये आर्थिक योग्यता नियत नहीं होती, ओर सभी जनता को चुनने का 
(मतदान का ) अधिकार होता है, तो भ्ञासनपद को पाने के इच्छुक छोग ही लोकनायक 
बनने का अभिनय करने लगते हैं और ऐसी स्थिति उत्पन्न हो जाती हे कि नियम तक की 
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गक्ति जनता के अधिकार के अन्तर्गत आ जाती है। ऐसी परिस्थिति को न उत्पन्न 
हाने देने, अथवा कम उत्पन्न होने देने का इलाज यह है कि विभिन्न जातियाँ 
शासनाधिकारियो का चनाव करे, लत कि सारी जनता । जनतत्र-पद्वतियो में प्राय 

सभी परिवतेनों के कारण मुख्यतया यह ही हैं । 


टिप्पणियां 


१. कॉस के शासन-परिवर्तत की तिथि का पता नही है। यह द्वीप है जो रूघु 
एशिया के दक्षिण परद्चिचम सें है । 

२. रोड्स अथवा रोदॉँस्‌ यूताती द्वीपो में सबसे अधिक पूर्व की ओर है और लघु 
एशिया के दक्षिण पश्चच्म में है। कॉस दीप इससे उत्तर की ओर है। 

३ हेराक्लिया कृष्णसागर के दक्षिण तट पर अवस्थित है। 

४ गशण्यमान के लिये सूल ग्रीक ग्तोरिमास” शब्द का प्रयोग हुआ है जिसका 
अर्थ सुविज्ञात है । 

५ कीमे अथवा क्यूमे नाम के दो नगर थे एक रूघु एशिया में था गौर दूसरा 
इठली में | इटली का क्यमे नगर रूघु एशिया के नगर का उपनिवेश था । 

६. थ्रासीदलस का परिचय पहले दिया जा चुका है। 

७ पाईसिस्वातस्‌ ने अयेन्स में ई० पृ० ५७० में मेगारा के विहद्ध में पराक्रम 
हिखलाकर ख्याति प्राप्त की। कुछ समय उपरान्त वह तानाशाह दन गया। इसका 


गासन अच्छा ही रह! । उसकी मृत्यु ई० पु० ५२७ में हुई। इसके विषय में अधिक 
जानकारी के लिये अथेन्स का सविधान देखिये। 


८ थियागनी (ने) स्‌ के विपय में कुछ ज्ञात नहीं हैं । 

९ डाफ्नाइयस अथवा दाफ्नाइयस्‌ नौसेनाध्यक्ष था। बहू कार्येज के अभियाव 
से अग्रीग॑न्तुम की रक्षा नहीं कर सका ९ दियौनिसियस्‌ ने उसको पदच्युत करवाकर 
उसका स्थान प्राप्त कर लिपा भर फिर उसके विरोधी दन जाने पर उसको मरवा डाला । 


ध 
घनिकतंत्रो में क्रान्ति के कारण 


वनिकतत्रो में त्रान्तियाँ होने के दो विशेप और स्पप्ठतम ढ्ग (उपाय) हैं । 
एक है (भासन-सत्ता द्वारा ) जनता के प्रति अन्यायपूर्ण व्यवहार । ऐसी परिस्थिति में 
कोई भी व्यक्त समपयुक्त अग्रणी वीर वन जाता है. विशेषकर त्तव जब कि नेता स्वय 
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उन धनिकत त्रियो मे से ही निकल आता हे, जैसा कि नाक्षॉस्‌ द्वीप के लिग्दामिस नामक 
नेता के प्रसग में घटित हुआ, जो आगे चलकर उस द्वीप का तानाशाह वन गया। पर 
जो विद्रोह शासक-दल के बाहर उत्पन्न होता है, उसके अनेको भेद (प्रकार) होते है । 
कभी कभी तो घनिकतत्र का अत स्वयं उन धनिक लोगो के द्वारा कर दिया जाता है 
जो शासन-कार्य में सम्मिलित नही होते । ऐसा तव होता हे जव कि शासन करनेवालो 
की संख्या बहुत ही थोडी होती हे , जैसा कि मस्सालिया' इस्त्रॉस, हेराक्लिया 
एवं अन्य नगरो में हो चुका है। (इन सब घनिकतत्रों मे) जिन लोगो को शासन- 
तत्र मे भाग नही मिला था वे तब तक उत्पात करते रहे जब तक कि अन्ततोगत्वा पहले 
बडे भाइयों ओर पीछे छोटे भाइयो को भी शासन-सत्ता में कुछ भाग प्राप्त न हो गया । 
क्योकि, कुछ स्थानों (नगरो ) मे तो पिता ओर पुत्र एव कुछ स्थानों मे वडे और छो८ भाई 
एक साथ शासन-सत्ता से भागीदार नहीं हो सकते । परिणाम यह हुआ कि वहाँ 
(मस्मालिया में) तो धनिकतत्र बदलकर बहत कुछ “व्यवस्थातत्र” जैसा हो गया 
इस्त्रॉस्‌ मे अन्तिम परिणति जनतत्र के रुप में हुई, और हेराक्लिया नगरी मे शासक-दल 
की ससस्‍्या थोटे से बढ़कर ६०० तक पहुँच गई । कनीदॉस्‌ नगरो के धनिकतत्र में भी 
क्रान्ति हुई , यहाँ गण्पमान लोगो ने स्वय अपने दल के लोगो के प्रति विद्रोह किया , 
इसका कारण यह था कि शासन-सत्ता में बहुत थोड़े लोगो को भाग प्राप्त था । जैसा कि 
ऊपर कहा जा चुका है, उन लोगो में यह नियम था कि यदि पिता को शासनकार्य मे अधि- 
कार प्राप्त होता था तो पुत्र को अधिकार नही मिलता था, ओर यदि कई भाई होते ये 
तो केवल सबसे बडे भाई को ही अधिकाराश प्राप्त होता था। धनिको के इस आन्तरिक 
विद्रोह में साधारण जनता ने भी दसल दिया ओर लाभ उठाया , उन्होने गण्यमान 
लोगो से से ही एक को अपना अग्रणी बनाया आर धनिकतत्रियों पर आक्रमण करके 
उनको जीत लिया , क्योकि उनमें फूट के कारण विभाजन था और विभाजन तो सदा ही 
दुर्वेकता का कारण होता हे । और एरीश्लाए नामक नगर में पुराने समय में वसी- 
छोदाए' नामक कुछ का धनिकतत्र भली भाँति शासनतत्र चछा रहा था , ओर शासन- 
भवंध अच्छा वा तो भी साथारण जनता ज्ञासको की अत्यन्त सीमित सरया से 
स्प्ट हो गई और उसने शासनतत्र को बदल टाछा । 


वनिकतत्र मे स्वत अपने भीतर' से जो क्रान्ति हुआ करती हे उसका कारण 
घनिकतनी शासको की पारस्परिक ईर्प्या हैं, जिससे वे स्वयमेव लोकनेता का स्वॉग 
भरने लगते हैं । यह लोकलनेतृत्व दो प्रकार का होता है , एक तो हे लोकनायक-कला 
को स्वय धनिकतश्री झासको पर ही चरितार्थ करना , क्योंकि लोकनायक एक सीमित 
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समाज में भी उत्पन्न हो सकता है , जैसे कि अथेन्स में तो खरीक्लीस और उसके 
अनुयायियो ने तीस ' के दल को फ्सलाकर ही (ई० पूृ० ४०५ मे) शक्ति हस्तगत 
कर ली थी, और चार सौ” के शासन-काल मे (४११ ई० पू०) फ्रीतीकर्सा और उसके 
पक्षवालो ने भी इसी उपाय से शक्ित प्राप्त की थी। दूसरा प्रकार है धनिकतत्नी 
गासको द्वारा लोकनायक कला का साधारण जनता पर प्रयोग होना । ऐसा प्रसग 
(उदाहरणाथे ) लारिस्सा' नगरी में घटित हुआ था जहाँ कि जनरक्षा का कार्य करनेवाले 
शासनाधिकारियो ने जनता के द्वारा चुने जाने के कारण उसके प्रति इसी कला का 
प्रयोग करके जनता को फ्सलाया था । तथा ऐसा तो उन सभी घनिकतत्रो में सामान्य- 
तया हुआ करता है जिनमे शासनपदाधिकारी केवल अपने वर्ग के ही द्वारा नही चुने जात, 
प्रत्युत जहाँ वे चुने तो बहुत सम्पत्तिशाली लोगो के वगे मे से अथवा राजनीतिक दल- 
विश्येप में से है, पर चुने जाते है (एक विज्ञाल मतदाताओं के समृह द्वारा ) जिसमे सारा 
सेन्य-समू ह अथवा समग्र जनवर्ग भी सम्मिलित रहता है , जैसा कि अवीदॉस' नामक 
नगर में होता था । ओर ऐसी ही स्थिति वहाँ भी उत्पन्न हुआ करती है जहाँ न्यायालय 
के अधिकारी शासनमत्ताधारियों के ही वर्ग में से नहीं होते , ऐसी दशा में धन्तिकतत्री 
लोग अपने अनुकूल निर्णय प्राप्त करने के लिये लोकनायकों की चालो का प्रयोग किया 
करते हैँ और गासन-पद्धति में क्रान्ति कर देते हैं। पौन्तस्‌ (काले सागर) के तट पर 
स्थित हेराक्लिया नामक नगर में ऐसा ही हुआ था । और फिर उस समय भी घनिक- 
तत्र में परिवर्तेन हुआ करता है जब कि शासक-वर्ग के कुछ सदस्य अपने वर्ग को और भी 
छोटा (सकुचित ) वनाने का प्रयत्न करते है क्योकि ऐसी स्थिति में जो लोग समाना- 
धिकार के लिये उद्योगणील होते है वे जनता की महायता अपने पक्ष मे प्राप्त करने के 
लिये बाध्य हो जाते है । 

धनिकतत्र में उस समय भी क्रान्ति हुआ करती है जब कि धनिकतत्र के सदस्य 
अपनी व्यक्तिगत सम्पत्ति को विलासितापूर्ण अपव्ययी जीवन-क्रम में नप्ट कर देते है 
क्योकि ऐसे ही व्यक्ति (नवीनता 5 ) त्रान्ति को लाने के लिये उद्योगशील हुआ करते 
है,और या तो वे स्वय अपने आपको तानाशाह के रूप में स्थापित करते है अथवा अन्य 
किसी को तानाथाह बना देते हुँ, जंसे कि सिराक॒ऊ नगर में हिप्पारिनस ” ने दियौनी- 
सियस्‌ को तानाशाह बनाया था, और इसी प्रकार अम्फीपोलिस (आम्भीकयुर) में 
क्लियोतिमस्‌' नामक व्यवित ने (क्षीणवित्त होने पर) प्रथम तो नगर में खल्कीदॉन 
के उपनिवेशिको को प्रवेश कराया और पीछे उनके बस जाने पर उनको घनवानों के 
विरुद्ध भडका दिया । एवं अएगिना * में जो व्यक्ति खारेस के साथ सन्वि-व्यवहार 
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चला रहा था उसने भी शासन-पद्धति को छौटने का उद्योग इसी कारण से किया था । 
इस प्रकार के लोग कभी कभी सीधे ही ( प्रत्यक्षरूपेण ) परिवर्तन के लिये प्रयत्न किया करते ' 
हैं, कभी वे सार्वजनिक कोप की चोरी किया करते हैं, ओर इसका भी परिणाम, 
अन्ततोगत्वा विप्लव (विद्रोह) ही होता है, क्योंकि या तो यह चोर ही शासकों से 
झगडा छेड देते हैं अथवा (जैसा कि काले सागर के तट की नगरी अपोलोनिया में हुआ ) 
वे लोग विद्रोह जडा किया करते हैं जो इन चोरी करनेवालो का विरोब करते है । 
जो धनिकतम्र अपने में ऐक्यपूर्ण होता है वह स्वत सरलता से अपने द्वारा नष्ट नहीं 
किया जा सकता । इसका उदाहरण फार्साल्स ' नगर की शासन-व्यवस्था है, वहाँ के 
झासक लोग थोडे से होते हुए भी बहुत वडी (नगरी की ) जनता पर इसलिए शासन-सत्ता 
चलाते हैँ क्योंकि वे पररपर एक दूसरे (शासको के) प्रति अत्यन्त अच्छा व्यवहार 


करते हे । 


जब एक अल्पजनतत्र (धनिकतश्र ) के भीतर दूसरा घनिकतश्न उत्पन्न हो जाता हैं 
तव भी उसका विनाभ हो जाया करता है। ऐसा होता है तब जब कि राजनीतिक 
अधविकार-प्राप्त जनसमूह के थोड़े होने पर भी वे महान शासन-पदों में समान रूप से 
भागीदार नहीं होते । एक समय ऐलिस'* नगर में ऐसा ही हुआ । शासन-चव्यवस्था थोडे 
से वृद्धों (सीनेटर्स) की परिषद्‌ के हाथ में थी, पर इस परिपद्‌ में बहुत थोड़े (नये) 
व्यक्तियों की नियुक्ति कभी ही स्यात्‌ होती थी , क्याकि इस वृद्ध परिपद्‌ की संख्या 
०० थी और इसके सदस्य आजीवन पदासरूढ रहते थे एवं इनका चुनाव, लाकेदायमाँन 
(स्पार्टा) वी परिषद्‌ के चुनाव के समान कतिपय परिवारों के हित की दृष्टि से 
हुना करता था । 


धनिकतत्रों में (आन्तरिक कारणों से ) युद्धकाल में और शान्तिकाल में दोनों में ही 
परिवर्तत (> न्रान्ति) हो सकता है। युद्धकाल में तो क्रान्ति इसलिए होती है कि 
बनिक्तत में शासक-वग अपने नगर के लोगो का विद्वास न कर सकने के कारण (वाहरी ) 
वेतनार्थी सैनिको को नियुक्त करने के लिये बाध्य हो जाते हैं , और जिस किसी एक 
ब्यवित को इन वेतनार्थी सिपाहियों के नायकत्व का कार्य सौपा जाता है वह 
अन्ततोगत्वा तानाशाह वन जाता है, जैसे कि तिमौफानीस”" कॉरिथ नगरी में 
तानागाह वन गया था । और यदि उनका नेतृत्व अनेक सेनानायकों को सौपा जाता है 
तो वे सव मिलकर अपने को शासकों का एक गुट बना लेते है । कभी कभी, इसी परिणाम 
की आशका से, धनिकतत्री शासक जनता को भी शासनतत्र में से कुछ भाग प्रदान कर 
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देते हैं क्योकि जनता की सेवा उनके लिये अनिवार्य हो जाती है। शान्तिकाल में 
परिवर्तन (क्रान्ति) तव हुआ कब्ते हैं जब धनिकतत्री शासको के दो प्रतिपक्षी दल 
एक दूसरे के अविश्वास के कारण रक्षाकार्य वेतनाथियों की सेना को और दोनो दलो के 
वीच मध्यस्थता करनेवाले व्यक्ति को सौप देते हैं जो कभी कभी दोनो झगडनेवाले 
दलो के ऊपर प्रभुत्व स्थापित कर लेता है। ऐसा लारिस्सता नगर में तब हुआ जब 
अल्यूआद्‌ कवीले का सिमियास्‌ मध्यस्थ सरपच के रुप में वहाँ शासन कर रहा था 
एवं अवीदॉस नगर में ऐसी ही घटना इकियादीस ” (की मध्यस्थता) के काल में 
राजनीतिक दलो (के कलह के कारण) घटी थी । 


धनिकतत्री आासन-व्यवस्था में विवाहों और अभियोगों के प्रसग को भी लेकर 
आतरिक विद्रोह उत्पन्न हुआ करते है, जिनके कारण एक दल दूसरे दल के द्वारा 
अपदस्थ कर दिया जाता है और झगडो की जड जम जाती है। विवाह के कारण उत्पन्न 
हुए झगडो के उदाहरण तो मे पहले ही वर्णन कर चुका हूं, पर (इसी सबंध में ) दिया- 
गोरास्‌ के द्वारा ऐरेट्रिया नगर के अच्वारोही सरदारों के धनिकततन्र के निपात का भो 
उल्लेख किया जा सकता है जो उसने एक विवाह सवधी अन्याय से सरुप्ट हो जाने के कारण 
किया था । ( कालेसागर के तट पर स्थित ) हेराक्लिया नगरी में तथा थीवेस नगरी 
में तो व्यभिचार के अभियोग में किये हुए व्यायनिर्णय के कारण क्रान्तियाँ हुई । 
दोनो ही प्रसगो में अभियोग व्यभिचार-सवर्ध्ी ही था और जो दण्ड दिया गया था 
वह उचित था पर दोनो ही स्थानों मे--हेराक्लिया में यूरीतियाँन को और थीव्स में 
आकियास को --दण्ड दलूगत पक्षपात की भावना से चरितार्थ किया गया । अपराधियों 
के शन्नुओं ने इतनी कलह-प्रियता दिखलाई कि उन्होंने उन्कों खुले हाट में गल-वन्ध 
दिलवाया । बहुत से धनिकतत्र तो अपने अतिशय स्वेक्छझाचारित्व के कारण ही 
दुब्येवहार से उद्विग्न हुए शासक-दलर के सदस्यों के म्प्ट हो जाने से नप्ट हो गये । 
उदाहरणाय दनीडोस और खियौस्‌ नगरो के बनिक्तत्रो के साथ ऐसा ही प्रमग 
घटित हआ । 


कभी कभी व्यवस्था-विपयक क्रान्तियाँ जाकस्मिक दृ्घेटनाओ के कारण भी हो 
जाया करती हैं । ऐसा या तो तथाकथित “व्यवस्था” (पालितेडया) नामक गासन- 
पद्धति में हुआ करता है या ऐसी घनिकतत्री व्यवस्था में हुआ करता है, जिसमे परिपद, 
न्यायालय और अन्य शासन-पदो को सदस्यता के लिये आधथिक योग्यता आवश्यक होती 
है। आरंभ में योग्यता (जाथिक योग्यता) तमन्कालीन परिस्थिति को दप्दि में 


३३७२ अरिस्तु को राजन: 


रखते हुए इस प्रकार नियत की गयी होगी कि जिससे धनिकतत्र-पद्धति में थोडे से व्यक्ति 
एवं (तथाकथित) व्यवस्था-पद्धति में केवल मध्यवित्त लोग शासन-कार्य में भागीदार 
हो सके । पर इसके कुछ समय पश्चात्‌ चाह तो भान्ति काल के कारण अथवा अन्य किसी 
घुभ सयोग से समृद्विकाल आ जाता है, जिससे कि पूर्वकालीन सम्पत्ति का मूल्य बढ़कर 
पहले की अपेक्षा अनेक गुना अधिक हो जाता है, परिणाम यह होता है कि सबको सब 
गासन-कार्यो मे भाग प्राप्त करने का अधिकार मिल जाता है। कभी तो ऐसा परिवर्तन 
धीरे धीरे थोडा याडा करके अनजाने प्रकार से हो जाता है पर कभी ऐसा वडी शी घ्रता 
से भी हो (सक)ता है। 

घनिकतत्रों में क्रान्ति और विद्रोह इन्ही कारणों से हुआ करते है। जनतग्रे 
(प्रजातत्र) ओर घनिकतत्र (अल्पजनतत्र) के विषय में सामान्यरूपेण यह कहा जा 
सकता है कि वे कभी कभी परिवर्तित होकर अपने पूर्वरूप का विरोधी रूप घारण 
नही करते, प्रत्यत अपने ही किसी अवान्तर प्रकार मे परिणत हो जाते है । उदाहरणार्थ 
नियम से नियक्रित जनतत्र और प्रजातत्र नियमातीत रूप ग्रहण कर सकते है और यह 
(नियमातीत) पद्धतियाँ नियमनियत्रित पद्धतियों का। 


णिप्परणयो 


१ सस्सालिया अथवा मस्सीलिया नगरी आधुनिक काल में मार्सेह (.४! 
$८॥॥८$ ) कहलाती है। यह फ्रास के दक्षिण में है? जिन तीन नगरियों का 
उल्लेख किया गया है बहाँ ऐसा नियस था कि एक समय पिता-पुत्र अथवा ए 
अधिक भाई शासनपदाधिकारी नहीं हो सकते थे। यह सच नगर-राष्टू्‌ प्रीक रु 
के छोरो पर बसे हुए थे। 

२- कनीदाँस से भी उपर्युक्त प्रतिबन्ध लागू था। 

३२ बसीलीवाए चश के लोग कई स्थानों पर बसे हुए थे। सूसमवतया, ९ 
इनके नाम से सूचित होता है, यह लोग पुराने राजाओं के वशघर थे। 

४ अब तक जो उदाहरण इस खड मे दिये गये गये हे उनमें तो फान्ति 
घनिकतत्न से बाहर उत्पन्न हुए थे। अब ऐसे प्रसगो फा विचार किया जाय 
परिवर्तेन के कारण स्वय घनिकतत्न के भीतर ही उत्पन्न हुए थे । 

५ खरीबलीस पहले निर्वासित कर दिया गया था। जब वह लोः 
तो उसका विचार अथेन्स को स्पार्टा का दास बनाने का और उस पर समय * 
का भा। यहाँ पर जिस घटना का उल्लेख फिया गया है वह ई० पु० ४०५६ 


अरिस्तु की राजनीति ३७३ 


६ अथेन्‍्स जब स्पार्टा से पराजित हो गया त्ते ऋौतियास्‌ के नेतृत्व में तीस” 
धनिकवर्ग के लोगो का शासन आरभ हुआ। 

७. यह घटनाएँ भी स्पार्टा के युद्ध के समय से सबंध रखती हूं। फ़ोनीक (ख ) स्‌ 
धनिकर्ंत्र का एक सदस्य था जो ४०० को परिषद्‌ में से एक था। यह अतिवादी 
नेता था। स्यथात्‌ थुससीवुलस्‌ द्वारा इसकी हत्या कर दी गईं। 

८ लारिस्सा तगरी थेसालिया में पेनेंयस नदी के तट पर बसी हुई थी । 

९. अढीदॉस हैलंस्पोण्ट के एशियावाले तटपर बसा हुआ है । 

१०. हिप्पारिनस्‌ एक सेनाध्यक्ष था। यह दियोनीसियस्‌ का सबधी भी था 

११ क्िलियोतिमसस्‌ के विएय में केवल इतना ही ज्ञात है कि उसने अपना धन उड़ा 
दिया था और वह या तो स्वय तानाशाह बनना चाहता था अथवा किसी ज्यक्ति की 
बनाना चाहता था। 

१२ अएगिना की घटना सभवतया ई० पू० ३६७ की है । इसके अतिरिक्त इंस 
विषय में और कुछ पता नहीं है। संभवतया यहाँ भी उद्देश्य त्तानाज्ञाही की स्थापना ही था । 

१३ फार्सालस नगरी थसाली में रारिस्सा से दक्षिण दिद्यर सें है । 

१४. ऐलिस पेलोपोनेसस्‌ के उत्तर-पश्चिम में है। 

१५. तिमौफानी (से )स्‌ वास्तव में तानाशाह नहीं वना पर वह तानाशाह के 
सदश कार्य अबश्य करता था। 

१६. लारिस्सा में ससियास्‌ समवत्या ई ०पू० चौथी शत्तावदी में अधिनायक बना । 

१७. इफियादी (दे )स एक चतुर सैनिक भी था। 

१८. सभवतया यह फारस के युद्ध से पूर्व की घटता है । 

१९. व्यभिचार के लिये अथेन्स एच अन्य यूनानी नगर-राप्ट्रो में वड़ा कठोर 
दण्ड दिया जाता था । यदि कोई पुरुष परस्त्री के साथ व्यभिचार करते हुए पकडा जाता 
था तो उस स्त्री के पति को उस व्यक्ति को मार डालने का अधिकार था। यद्दि स्त्री 
अविवाहिता अथवा विधवा होती थी तो उसके पिता अथवा भाई अथवा पितामह को 
भी यही अधिकार था। गलवन्च एक प्रकार का लकड़ी का जुआ होता था जो दण्डित्त 
व्यक्ति की ग्रीवा के पीछे रख दिया जाता थर। इससे उसकी गर्दन भले प्रकार सोधो 
उठ नहीं पाती थो | इंसी प्रकार का दण्ड चोरों को भी दिया जाता था। 


छ 
् श्रेष्ठ 5 रु जे. 
ठ5जनतत्र म॑ ऋ्रान्तियों के कारण 
श्रेप्ठजनतत्र में थोड़े से मनुप्यो के शासन-व्यवस्था में सम्मान के भागी होने के 
कारण विद्रोह हुआ करते हैं। यह एक ऐसा कारण है जो, (जैसा कि हम वर्णन 
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कर चुके हैं) अल्पजनतन्न ( > धनिकतत्र) में मी हलूचलू पैदा किया करता है 
क्योकि श्रेष्ठतत्र भी एक प्रकार के अल्पजनतत्र (वनिकतत्र) ही होते है। दोनों ही 
प्रकार की व्यवस्थाओं में शासन-कार्य करनेवाले थोड़े से व्यक्ति हुआ करते है--- 
यद्यपि उनके थोडा होने का कारण दोनो में भिन्न होता है। इसी कारण ऐसा होता ह 
कि श्रेप्ठजनतत्र अल्पजनतत्र (+>वरनिकतत्र) जैसा प्रतीत हुआ करता है। इस 
(उपर्यक्त ) कारण पर आश्रित विद्रोह विशेष प्रकार से अनिवार्यतया तब घटित होते 
हैँ जब कि जनसमह में ऐसे मनुग्णो का वाहुल्य होता है, जो अत्यधिक ओजस्विता 
से परिपूर्ण होते हैं और जिनका यह विचार होता है कि वे (स्वयं भी ) योग्यता में अपने 
शासको के समान है । उदाहरण के लिये छाक॑ंदायमॉन (स्पार्टा) में पार्थेनियाए 
कहलानेवाले लोगो के सबध में ऐसा ही हुआ । ये लोग स्पार्टा के सामन्‍्तो की (अवैध, 
जारज ) सन्तान थे ओर इन्होंने अपने अधिकारों के स्थापनार्थ पडयत्र रचा, पर उसका 
पता लग जाने पर वे तारैन्तम नामक स्थान पर उपनिवेश वसाने के लिये मेज दिये 
गये । ओर फिर जब अधिक सम्मानित और उच्च शासन-पदो पर स्थित व्यकितियों के 
द्वारा ऐसे मनृप्यों का अपमान किया जाता है जो महान होते है ओर योग्यता में 
(० गणो में ) किसी से कम नही होते, तब भी इसी प्रकार के विद्रोह उत्पन्न हुआ करते 
हैं। उदाहरणाथ लीसान्दर स्पार्टा के राजा के द्वारा इसी प्रकार अपमानित किया गया 
था । अथवा उस समय भी विद्रोह का जन्म होता है जब कि वीर पुस्दों को शासक-पद 
पर आखरूढ होने का सम्मान प्राप्त नही होता , जैसा कि स्पार्टा के राजा अगीसिलाउस 
के समय में किनादौन के सवन में हुआ ओर जो स्पार्टा के उच्च जनो के विछद्ध विद्रोह का 
नेता बना । आर फिर तब भी विद्रोह हुआ करता है जब (शासक-वर्ग के छोगो में से ) 
कुछ बहुत निर्धन हो जाते हैं ओर कुछ अन्य छोग बहुत सम्पन्न बन जाते है , ऐसी 
अवस्था प्राय युद्धकाल में हो जाया करती है। स्पार्टा में इस प्रकार की सामाजिक 
अवस्था मेसिनिया' के युद्ध के समय हो गई थी । यह तथ्य तिर्तेडयस्‌' नामक कवि की 
“सुनियमा” शीष॑ंक कविता से स्पप्टल्पेण ठक्षित होता है। इस कविता में उसने यह 
वर्णन किया है कि जी लं।ग युद्ध में वर्बाद हो उके थे उन्होने मूमि के पुनविमभाजन की माँग 
प्रस्तुत की थी । इसके अतिरिक्त, जब कोई व्यक्ति महान पद पर आरूढ होता है, 
एवं उसमें ओर भी अधिक महान होने की क्षमता होती हे तो वह इसलिए विद्रोह खटा 
विया करता है कि जिससे वह एकच्छत्र गासक बन सके , जैसा कि मीडिक युद्ध में स्पार्टा 
के सेनापति पौसानियास्‌ और कार्खादौन्‌ (कार्थज) में हम्नो” का उदाहरण दिया जा 
सकता है। 
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वास्तव में व्यवस्था नामक पद्धति और श्रेप्ठ जनतत्र का पराभव प्रायेण मुस्यतया 
स्वय व्यवस्था के न्याय के मार्ग से अ्रप्ट हो जाने से होता है। (दोनो ही पद्धतियों में ) 
आदि या मल कारण विभिन्न तक््वो की सुसमगति स्थापित न कर पाता है, व्यवस्था” 
में यह तत्त्व जनतत्र और घनिकतत्र होते हैं, तथा श्रेप्ठजनतत्रमे इन दोनो के साथ 
सद्वृत्त अथवा सदगृुण और मिल जाता है। पर फिर भी म्रय तत्त्व तो दो ही हँ-- 
अर्थात्‌ जनतत्र और वंनिकतत्र (अल्पजनतत्र) , क्योंकि इन्ही दो तत्त्वों को तो 
व्यवस्था नामक पद्धति और अधिकाश में तथाकथिन श्रेप्ठजनतन्न परस्पर मिल्लाने का 
प्रयत्न किया करते है । व्यवस्था नामक पद्धतियों और श्रेप्ठजनत्तत्रों में भेद केवल इन 
तत्त्वों के मिश्रण के प्रकार मे ही होता है । और इसी भेद के कारण एक कम और दूसरी 
अधिक स्थायी होती हैँ । वे शासन-पद्वतियाँ जो (इन तत्त्वो का इस प्रकार मिश्रण 
करती हू ) कि उन्तका झुकाव धनिकत्तत्र की ओर अधिक होता है श्रेण्य जनतत्र कहलाती 
है तया जिनमें मिश्रण का झुकाव जनता की ओर अधिक होता है “व्यवस्था” कहलाती 
हैं । इसीलिए यह व्यवस्थाएँ” उन (श्रेप्ठजनतत्नों) की अपेक्षा अधिक स्थिर और 
सुदढ होती है । क्योंकि जितनी ही अधिक जनता की संख्या (शासन-च्यवस्था की 
सहायता करनंबाली होती है ) शासन-व्यवस्था उत्तनी ही गक्तिगाली होती है, और 
जनता उस समय ज्ञासन-व्यवस्था के साथ सहमत होने को अधिक तैयार रहती है 
जब कि उनको जशासन-कार्य में समान भाग प्राप्त होता है । जहाँ तक सम्पत्तिगार्ल 
लोगो का सवध है उनकी वात दूसरी है, जब गासन-व्यवस्था उनको उच्च सत्तापूर्ण 
स्थान प्रदान करती हू तो उनकी प्रवृत्ति और अधिक उच्छ खल और उदप्ड बनने की 
ओर नथा पूर्वपेक्षा अधिक लोलप (पर्ग्रहहील) वनने की ओर हो जाती है। 

सामान्यस्पेण, यह कहा जा सकता है कि शञासन-व्ववस्था जिस ओर झुकी होदी है, उसकी 
प्रवृत्ति उसी दिया में परिवितित होने की होती है, दोनो तत्वों में से जिसकी भी गवित 
वच्ती जाती है उसकी ही दिशा में ज्ञासन-व्यवस्था भी झुकती जाती है उदाहरणार्थ 
“व्यवस्था” नामक पद्धति बदद्गकर प्रजातत्र का रूप धारण कर छेती है और श्रेष्ठ- 
जननत्र अल्पजनतन्र के रूप में बदल जाती है। 


पर यह भी सभव है कि पर्विर्तेन विरोची दिश्या में हो, उदाहरण के लिख यह सभव 
कि श्रेप्ठजनत्तत्र प्रजातत्र के रूप में बदल जाय, क्योकि जब निर्वधन लोगो को ऐसा 
अनुभव हुआ करता है कि उनके प्रति अन्यायपूर्ण व्यवहार किया जा रहा ह तो वे 
घासन-अ्वस्था की प्रवृत्ति को हठात प्रतिकल दिक्या में मोद देते है । इसी कार 

व्यवस्था, नामक पद्धति का स्पान्तर घनिकतत्र के रूप में हो सकता ता है। झासन- 


प्र 
तत्व 
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व्यवस्था के स्थायित्व का सिद्धान्त केवल यह हे कि सर्वत्र आनुपातिक (योग्यतानुसार ) 
समानता बरती जाय , और प्रत्येक व्यक्ति को अपना योग्य भोग्याण (अधिकार ) मिले । 
उपयुक्त प्रकार का (विरोधी दिशा में जानेवाला) परिवर्तन प्यूराई' नामक नगरी 
में घटित हुआ, जहाँ आरभ में गासन-पदाधिकार की आर्थिक योग्यता वहुत ऊंनी होने 
के कारण घटा दी गई ओर परिणामत इसके साथ ही शासनाधिकारियों की सरया 
में भी वृद्धि हो गई । गरण्यमान छोगो के, नियम के प्रतिकूछ, सारी भूमि को खरीद लेने 
के कारण (क्योकि शासन-व्यवस्था की धनिकतत्रात्मक प्रवृत्ति ने उनको ऐसी मनचाही 
करने दी ओर वे उसको आत्मसात्‌ कर सके ) गृहयुद्ध छिड गया । जनता तो युद्धों के 
कारण कठोर और सवल हो चुकी थी, नगर-रक्षको से अधिक गक्तिशञाली सिद्ध हुई 
ओर अन्ततोगत्वा जिन लोगो के पास नियमानुमोदित मात्रा से अधिक मूमि थी उनको 
उस्ते छोडना पडा ।इसके अतिरिक्त, क्योकि सभी श्रेष्ठ जनतत्रों का झुकाव धनिकतत्र 
(अल्पजनतत्र ) की ओर हुआ करता है, अतएवं इसका परिणाम यह होता है कि 
गण्यमान लोगो में अधिक लछोलप ओर परिग्रही बनने की प्रवृत्ति उत्पन्न होती है । 
उदाहरण के लिये लाकंदायमॉन मे सम्पत्ति के थोडे से मनुष्यों के हाथो में केन्द्रित होने 
की प्रवृत्ति पाई जाती है । वहाँ उन लोगो को अपने इच्छानुसार कुछ भी करने की 
तथा किसी के भी साथ इच्छानुसार विवाह-सबंध जोडने की अत्यधिक शक्तित प्राप्त 
है । ओर इसीलिए (दक्षिण इटली का) छोक़ी नामक नगर तो वहाँ के एक व्यक्ति 
की प्रश्नी के साथ सिराकूज के दियौनीसियस का विवाह होने से विनाश को प्राप्त हो 
गया (और अन्ततोगत्वा उस नगर पर सिराकूज की तानाशाही स्थापित हो गई) । 
इस प्रकार की घटना न तो प्रजातत्र-व्यवस्था मे घटित हो सकती थी और न 
सुसतुलित श्रेप्ठजनतत्र में । 
यह सामान्य उक्ति, कि क्रान्तियों के (प्रसगोपात्त ) कारण छोटी छोटी बाते भी हो 
सकती है, जिसका उल्लेस हम सभी शासन-व्यवस्थाओं के सवध में पहले ही कर चुके 
हैँ, श्रेष्ठजनतत्र के चिपय में विज्ेप प्रकार से लागू होती हे । धीरे धीरे थोड़े थोड़े 
(क्षीण) खोखले होकर श्रेप्ठजनतत्र विशेपतया अज्ञात भाव से परिवर्तित हो जाया करते 
है । जब नागरिक लोग एक वार व्यवस्था के किसी अग को त्याग देते हैं, तो फिर इसके 
पश्चात्‌ कुछ अधिक महत्त्वपूर्ण अग को त्यागता उनके (जनता अथवा शासन-सत्ता ) 
के लिये अधिक सरल हो जाता हे, अन्त मे यहाँ तक होता हे कि सारी व्यवस्था पूर्णतया 
परिवर्तित हो जाती हे । थूराई नगर की व्यवस्था के विपय में यही बात वास्तव में 
घटित हुई । वहाँ नियम यह था कि सेनापतियों का (चुनाव एक वार हो जाने पर ) 
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दूसरा चुनाव पॉच वर्ष पच्चात्‌ होना चाहिये । कुछ नवयुवकों ने समरोचित वीरता के 

कारण सैनिक-ममह में अच्छी ख्याति प्राप्त कर ली थी । कार्य-नचालको की विलकुल 
अवहेलना करके इन लोगो ने (इस विद्वास के आघार पर कि उनका मच्तव्य सरलता 
से सिद्ध हो जायगा) प्रथम तो इस नियम को हटाने का प्रयत्न किया, क्योकि इनको 
इच्छा थी कि सेनापतियों को लगातार पदारूढ रहने दिया जाय, एवं यह जानते थे कि 
साधारण जनत्ता बडे हर्पपृवंक हाथ उठाकर इन्ही को मतदान देगी । इस पर, जिन 
लोगो के करंव्य मे इस प्रस्ताव पर विचार करना था तथ्ग जो पारिपद कहलाते थे 
उन्होने आरभ में तो (पूर्वकालीन नियम के) हटाने का विरोध करने का प्रयत्न किया 
तथापि, पीछे वह इस विचार से इस नियम को हटाने के लिये सहमत हो गये कि यदि 
इस नियम में यह परिवर्तन कर लिया जायगा तो शेप व्यवस्था अचद्धत्ती ठनी रहेंगी । 
(पर यह सब भ्रम था) अन्य परिवतेनो के प्रस्ताव इसके पश्चात्‌ णीघ्र ही प्रस्तुत किये 
गये जिनका विरोध करने का प्रयत्न करते में यह लोग कुछ सकलता नहीं पा सके 
और सम्पूर्ण व्यवस्था की योजना ही वदल गई तथा शासन-सत्ता क्रान्तिकारी दल के हाथ 
मे चली गई जिन्होंने एक कुरूक्रमागततत्र की स्थापना की | 


सभी व्यवस्थाओ का पतन (विनाथ) या तो आन्तरिक कारणों से होता है 
अथवा बाह्य कारणो से । बाह्य कारणों ( > प्रभावों) से पतन तव होता है जब किसी 
गप्टू का विरोव किसी ऐसे विरोधी व्यवस्थावाले राष्ट के द्वारा किया जाता है जो या 
तो उसका निकटवर्ती पडोसी होता है या दूर होते हुए भी अन्यन्त चलूणाली होता ह 
पुराने समग्र में अधेन्य और लाकैदायमॉन के साम्राज्यो मे ऐसा ही प्रमभग घटित हुआ । 
अथेन्सवालो ने सव्वेत्र धनिकततन्न का दमन किया एवं छार्कदायमॉनवालो ने 
प्रजातत्रों का । 

अब म॑ लगभग इस बात का वर्णन कर चुका कि शापन-व्यवस्थाओं में क्रान्ति ओर 
विद्रोह किन (मर॒य) कारणों से हुआ करते है 


(टिप्पणियां 

१. तारंन्तम की स्थापना ई० पू० ७०८ में हुई थी । 

२. लीसान्दर अथवा लोसान्द्रॉस के विषय सें पहले लिख आये हे । 

3. अगो(गें ) सिछाउस का समय ई० पु० ४४ड४ड-३६१ है। यह स्पार्टा का राजा 
था। इसने अनेक युद्धों में विजय प्राप्त की । शरीर से यह लंगड़ा था। अन्त में यह 
मिश्र के सम्राट्‌ की ओर से फारस के विरुद्ध कूडते हुए मारा गया। फिनादौन इसी 
के समय का एक योग्य व्यक्ति था पर उसको शासन-कार्य में भाग नहीं दिया गया था । 
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४ मंसिनिया के यद्ध में अरिस्तोमेनेस के आक्रमणों से स्पार्टा के खेतो को बहुत 
अधिक हानि पहुँची । 

५ तितेइद्यस का समय लगभग ई० पृ० ६५० है और उसको पुस्तक का नाम 
इपुनोसिया+- सुनियमा था। 

६ पौसानियास्‌ स्पार्टा का राजा था। सभवतया वह स्पार्टा की 'एफौर! 
मण्डली को हटाकर स्वय एकच्छत्न शासक बनना चाहता था। 

७ अज्नो अथवा हन्नो कार्सोदौन्‌ (कार्येज) का एक सेनापति था । 

८ अरिस्तू शासन-व्यवस्था में सर्वदा समानुपातिक समानता का पृष्ठपोषक हू । 

९ थ्राई दक्षिण इटली के लकानिया प्रदेश में ४४३ ई० पृ० में बसाया हुआ 
अथेन्स का उपनिवेशञ था। 

१० छोक्री के एक सभ्रान्‍्त नागरिक की कन्या फा विवाह वियोनीसियस्‌ के साथ 
हुआ । इस विवाह के ४० वर्ष पश्चात्‌ सिराकज्ञ के शासक ह्वितीय दियौनीसियस्‌ ने ई० 


पु० २५६ में सिराकज्ञ को त्यागकर लीक़री को अपनो राजधानी बनाया और वहाँ ६ 
वर्ष तक अत्यन्त अत्याचारपूर्ण शासन किया । लौकी की जनता ने इसके पश्चात्‌ उसकी 
अनुपस्थिति में भवकर विप्लव खडा कर दिया और उसकी पत्नी और परिवार के लोगो 
से उसके कुकृत्यो का बदला लिया। 

११ तुलना कीजिये सस्कृत की लोकोबित से -- 


यथा हि. मलिनेवंस्त्रेय॑त्रतत्रोपबिद्यते । 
तथा चलितवत्तस्तु शेषवृत्त न रक्षति ॥ 


८ 


पूर्वोक्त शासन-व्यवस्थाओ को स्थायी बनाने के उपाय 


अब इसके पश्चात्‌ यह विचार करना है कि सामान्यस्पेण सभी प्रकार को 
व्यवस्थाओं की एवं विभिन्न प्रकार की व्ण्वस्थाओं की पृथक्‌ पृथक प्रकार से रक्षा करने 
के क्या उपाय हैं ? प्रथम ता यह स्पष्ट ही है कि यदि हम उन कारणों को जान ले 
जो व्यवस्थाओं का नप्ट करनेवाले है तो यही व्यवस्थाओं की रक्षा करनेवाले कारणों को 
जान लेना भी है । विरोधी कारणो से विरोधी परिणाम उन्पन्न होते है. एव विनाभ 
सरक्षण का विरोधी है । सुगठित अगोोवाली व्यवस्था में अन्य किसी बात के विपय में 
इतनी सावधानी नहीं वरती जानी चाहिये जितनी इस विपय में कि कभी नियम- 


शा 


७5 
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विरोध नही होना चाहिये, छोटी छोटी वातों के विषय में यह सावधानी और भी अधिक 
वरती जानी चाहिये । इस प्रकार से नियमहीनता अज्ञात भाव से राष्ट्र मे प्रविष्ट होकर 
उसको (इसी प्रकार नप्ट कर देती है) जिस प्रकार थोठे से ही (अप-) व्यय दे बार वार 
होने से (विशाल) सम्पत्ति का विनाञ हो जाता है । क्योकि यह व्यय (अथवा नियम- 
विरोध) एक साथ बहुत सा नही होता अतएवं यह अनात रहता हैं , हमारा ध्यान 
इससे इसी प्रकार धोखा खा जाता है जिस प्रकार इस हेत्वाभास (कुतर्क) से कि 
“बदि प्रत्येक अश छोटा होता है तो समग्र अभी भी छोटा होगा । एक प्रकार से 
यह सच है पर दूसरे प्रकार से सच नही है. क्योंकि समग्र अशी अथवा सब ( चाहे 


वे छोटे छोटे अवयवो से ही मिलकर क्यों न बने हो) छोटा नहीं हीता । 


प्रथम सावधानी जो वरती जानी चाहिये वह यही है कि नियमहीनता के छोटे 
छोटे कार्यो को आरभ में ही रोक दिया जाय । दूसरी वात यह है कि उन चालाकियों 
का विव्वास क॒दापि नही किया जाना चाहिये जो जनमाधारण की आँखो मे धूल झोकने 
के लिये रची जाती है, क्योंकि व्यवहार में उनकी कलई खुल जाया करती है। यहाँ 
जिन राजनीतिक चालो की ओर मेरा सकेत है उनका वर्णन में पहले ही कर चुका हूँ । 


फिर हमको यह भी ध्यानपूर्वक देखना चाहिये कि कुछ शासन-व्यवस्थाएँ (और 
वह भी केवल श्रेप्ठजनतत्र ही नही, प्रत्यत अल्पजनतत्र भी ) किसी अपनी आन्तरिक 
दृढ़ता (स्थिरता) के कारण स्थायी नही वनी रहती, प्रत्युत उनकी स्थिरता का कारण 
घासक-वर्ग का वह सुब्यवहार होता है जो वह नागरिकता से वाहरबाली और 
नागरिकता के अधिकार भोगनेवाली जनता के प्रति किया करते है । ऐसे गप्ट्रो मे 
नागरिकताके अधिकार से वचित जनताके प्रति कभी अनुचित व्यवहार नहीं किया 
जाता, प्रत्यृत उस जनता में से जो व्यक्ति अग्नमणी होते हैं उनको राजनीतिक अधिकारो में 
प्रविप्ट कर लिया जाता हैं। जो लोग सम्मान को प्रेम करनेवाले ( >+ महत््वाकाल्षी 
होते हूँ, ऐसे राप्ट्रो मे उनके सम्मान को ठेस पहुँचानेवाला कोई अनुचित व्यवहार 
उनके प्रति नही किया जाता, तथा साधारण जनता के प्रति घन और लाभ के विपय 
में कोई अन्याय नहीं बरता जाता। (इसी प्रकार) इन व्यवस्थाओ ( > टाप्ट्रो) 
में शासक-वर्ग एव नागरिकता के अधिकार भोगनेवाला जनसमृह परसन्पन जननत्रात्मक 
समानता की भावना से व्यवहार किया करता है । जनतत्री लोग जिस समानता (के 
सिद्धान्त) को सव जनता के लिये लागू करने का प्रयत्न करते हैं, उसका (अपने ) 
समान छोगो में प्रयोग करना न केवल उचित हो है प्रत्यत उपयोगी भी है । 
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अतएव किसी भी ऐसे राष्ट्र में, जिसमें राजनीतिक अधिकारों से सम्पन्न लोगों की सख्या 
अधिक हो, बहुत सी जनतत्रात्मक सस्थाओं (अथवा नियमों) का होना छाभदायक 
होता है। उदाहरण के लिये, ऐसे राष्ट्रों में शासन-पदाधिकार का कार छ मास के 
लिये नियमित करने देना उपयोगी होगा जिससे वे सव लोग जो एक समान हैँ 
पदाधिकार का भोग कर सके । समान लोगों का एक विशाल समृह स्वयमेव एक प्रकार 
का जनतत्र ही तो है। इसीलिए तो, (जैसा हमने पहले ही कहा है) इसी वर्ग में भे 
बहुधा लोकनायको की उत्पत्ति हुआ करती है । इस (अल्पकालीन पदाधिकार की ) 
नीति को अपनाने से अल्पजनतत्र (>-धनिकतत्र) और श्रेष्ठजनतत्र के बह्मानुक्रम- 
व्यवस्था के रूप में पतित हो जाने की प्रवृत्ति (सभावना ) कम हो जाती है । थोड़े से 
समय के लिये शासन-पद पर आरूढ व्यक्ति के लिये उतनी हानि करना सरल काम नही 
जितनी कि दीघंकालीन शासक के लिये, दीघंकालीन पदाधिकार के कारण ही अल्यजन- 
तत्रो एवं प्रजातत्रों में तानाशाहियों का जन्म होता है ! जो व्यक्ति इन दोनो ही प्रकार 
की व्यवस्थाओं में तानाशाही स्थापित करने की महत्त्वाकाक्षा रखते है, वे या तो प्रमुख 
व्यक्ति हुआ करते हैँ (जो जनतत्र में लोकनेता और घनिकतत्र में अभिजात कुलो के 
स्वामी होते है ) अथवा ऐसे लोग हुआ करते हैं जो किसी उच्च शासन-पद पर सुदीर्च 
काल से आरूढ रहे है । 


राप्ट्रो (>व्यवस्थाओं ) की रक्षा केवल इसी कारण नही होती कि उनको विनप्ट 
करनेवाला दूर होता है, (प्रत्यूत कभी कभी तो ) उसके समीप होने के कारण भी हुआ 
करती है। ( विनाशक के समीप होने के कारण ) भयभीत हुए लोग अपनी राप्ट्र- 
व्यवस्था को अधिक अच्छे प्रकार से अपनी मुट्ठी (हाथ) में रखते है । अताग्ब जो 
(शासक ) लोग राष्ट्र (की रक्षा) के लिये चिन्तित हो उनको चाहिये कि वे भयो की 
सृष्टि करते रहा करे, जिससे कि लोग चीकन्ने रहे, तथा राष्ट्र की चौकीदारी में अपनी 
सावधानता इसी प्रकार कभी शिथिल न करें जिस प्रकार राधि के पहरेदार अपनी चौकसी 
को कभी शिथिल नही करते । और इस प्रकार उनको जो दूर है (उस भय को ) समीप 
छा देना चाहिये । इसके अतिरिक्त नियम-निर्घारण एवं व्यक्तिगत कार्य द्वारा गण्यमान 
लोगो की कलह॒प्रियता और पारस्परिक झगडो से राष्ट्र की रक्षा का प्रयत्न किया जाना 
चाहिये, वे लोग जो झगडो मे अभी तक नहीं फंसे है, उन पर भी उनके इन झगडो में 
लिप्त होने के पूर्व ही सजग दृष्टि रखी जानी चाहिये जिससे कि वे इनमे कभी लिप्त 
न हो सके । बुराई के आरभ को पहले से ही जान लेना ऐरे गैरे आदमी का काम नहीं 
है, प्रत्यृत यह काम सच्चे राष्ट्रदक्ष व्यक्त का ही है । 
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धरनिकतत्र (अल्पजनतत्र) और व्यवस्था“-तत्र मे आर्थिक योग्यता के आधार पर 
होनेवाले परिवर्तनों के सवद में, ( जब भी ऐसा परिवर्तन आथिक योग्यता की 
मर्यादा में विना हेर-फेर हुए, यारवेजनिक व्यवहार में चाल धन की बंद्धि के कारण ही 
घटित हो ) यह अच्छा होगा कि जिन नगरो में सामान्य सम्पत्ति की पदताल वाण्कि 
टोती है उनमे सामान्य सम्पत्ति के वर्तमान अकन को पिछले वर्ष के अकन से तुलना कन्के 
देख लिया जाय, और बचे नगर-राप्ट्रो मे जहाँ कि सामान्य आर्थिक पठताल तीसरे 
या पाँचवें वर्ष में हुआ करती है वहाँ इन्ही अतरालो के अकन की तुलना की जानी चाहिये 
और यदि इस तुरूना से यह पता चले कि उस पूर्वकालीन सामान्य आर्थिक अकन की 
अपेक्षा (जब कि व्यवस्थान्तर्गत विहित आ्िक णोग्यता स्थिर की गई थी) इस समय का 
आथ्थिक अकन अनेकगुना अधिक अथवा अनेक गुना कम हो गया हे तो आश्थिक योग्यता 
को भी तदनुत्प बढ़ा देने या घटा देने का नियम होना चाहिये । बदि आर्थिक अकन 
वहुत ऊंचा उठ गया हो तो आर्थिक योग्यता को भी उतने ही गना वा देना चाहिये 
ओर यदि आर्थिक अकन घट गया हो तो आथिक योग्यता को भी घटाकर उसके अनर 
वना देता चाहिये | वनिकतत्र ( अल्पजनतत्र ) में और “व्यवस्था -तत्न में जहाँ भी 
यह नीति नटी बरती जायगी वहाँ परिवर्तन (>-त्रान्ति) अवव्यसेव होकर रहेगा । 
कभी तो (अर्थात्‌ जब अकन घट जायगा पर आर्थिक योग्यता पूर्ववत रहेगी) ऐसा होगा 
कि “व्यवस्थातत्र” अल्पजनतत्र मे बदल जायगा और अल्पजनतत्र कुलनतन्र (दिनास्ले- 
इया) में, और कभी (अर्थात्‌ जब आधिक अकन बढ जायगा और आशिक योग्यता 
ज्यों की त्यो दती सहेगी) यह होगा कि “व्यवस्थातत्र” वदरूकर जनतत्र हो जायगा 
और धनिकतत्न हो जायगा “व्यवस्थानत्र” अथवा जनतत्न । 


एक नियम जो कि सामान्यरूपेण जनतत्र एवं धनिकतत्र तथा (एकराद्तत्र)-- 
सभी तत्नो में छागू होता है, यह है कि राप्ट्र को किसी भी एक व्यक्ति को कभी अनन्य- 
सामान्य रुप से बटावा नही देना चाहिये । अधिक अच्छी वान यह है कि थोदे समय में 
वहुत सा सम्मान देने की अपेक्षा थोड़े घोदे सम्मान सुदीर्व कार तक्त प्रदान किये जाय । 
मनुप्य बहुल जल्दी विगच्ते है और सके सम्पत्ति को सहन नहीं कर सकते । यदि 
इस नियम का अनुसरण न किया जाय, तो कम से कम इतना तो होना ही चाहिये 
कि एक साथ प्रदान किये हुए ढेर के ढेर सम्मान एकदम सत्र के सब न लीठा छिखे जाय 
श्त्युत गन शने थोड़े थोड़े करके लौठाये जाये। यह भी बडी अच्छी नीति है कि 
नियम-निर्माण द्वारा इस बात का प्रयत्न किया जाय कि कोई भी व्यक्ति, चाहे तो मित्रो 
के महाने और चाहे धन के वल पर, अत्यधिक घक्नियाली न घन जाय | यदि ऐसा न हो 
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सके तो जिस व्यक्ति ने ऐसी स्थिति को प्राप्त कर लिया है उसको देश से निर्वासित करके 
उस स्थिति से हटा देना चाहिये । क्योंकि मनुप्य अपने व्यक्तिगत जीवन की परि- 
स्थितियों के कारण भी कान्तिकारी हो जाया करते है, अतएवं एक ऐसे पदाधिकार 
(मजिस्ट्रेसी) की सृप्टि की जानी चाहिये जो ऐसे लोगो के जीवन पर दृष्टि रखे जो 
गप्ट्र की शासन-व्यवस्था से विसवादी प्रकार से जीवन यापन करते है--अर्थात्‌ जो 
जततत्र में जनतात्रिक ढंग से नहीं रहते, धनिकतत्र में घनिकतत्री ढंग से नही रहते , 

इसी प्रकार प्रत्येक अन्य प्रकार के शासनतत्र में भी जिनका जीवन स्थापित तत्र से 
विसवादी है। इसी प्रकार के कारणों से समाज के उस अगर पर भी चोकसी की दृष्टि 
रखी जानी चाहिये जो किसी समय विशेयरूप से फल फूल रहा हो । इस बुराई का इलाज 
यह है कि सर्वेदा कार्यो का प्रवध और शासनपदों का उपभोग उपयर्यक्त अग के विरोधी 
अग के हाथ में सौप दिया जाय (ऐसे विरोधी अग या तो (थोड़े से) सदगुणी ओर बहुत 
में सामान्य जन समझे जाने चाहिये या निधन और घनवान्‌ लोग )--और इस प्रकार 
से नि्घेन और घनदानों का सतुलन अयवा सम्मिश्रण कर दिया जाय, अथवा इन दोनो 
(व्रोधी अगो के मध्यवर्ती ) मध्यम श्रेणी की शक्ति को बढाने का प्रयत्न किया जाय। 
इस नीति से असमानता के कारण उत्पन्न होनेवाले विद्रोही को समाप्ति हो जायगी । 


पर सभी प्रकार की व्यवस्थाओं में सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण नियम यह है कि न 
केवल कानून के द्वारा प्रत्यत साधारण आर्थिक व्यवस्था द्वारा भी ऐसा प्रवध किया जाना 
चाहिये कि जिससे शासनाथिकारी लोग (--मजिस्ट्रेट छोग) अपने पद का उपयोग 
अपने लिये घन कमान के लिये न करें । वनिकतत्र में इस विपय पर सवसे अधिक ध्यान 
देता चाहिये । जन साधारण शासनपदों से पुयक्‌ रखे जाने से अधिक अग्नसन्न नहीं 
होते-- (सच तो यह है कि अपने व्यक्तिगत कार्यो को ध्यान देने का अवकाश पाने पर 
वे प्रसन्न ही होते है ) पर जिस बात से वे रण्ट होते है वह यह है कि शासनपदारूढ लोग 
सार्वजनिक वन की चोरी करते हैं । ऐसा होने पर उनको दुगनी पीडा होती है, क्योकि 
न तो उनको गासकपद के सम्मान में भाग मिलता है और न सार्वजनिक सम्पत्ति सें-- 

(यह उनको दोहरी हानि है ।) यदि कोई ऐसा प्रवन्ध हो सके जिसके द्वारा पदाधि- 
कार्यों (मजिस्ट्रेटो) को अपने पद से आर्थिक छाभ उठाने से रोका जा सके तो केवल 
इमी उपाय से जनतत्र और श्रेप्ठजनतत्र का सम्मिलन सलव हो सकता है, क्योकि ऐसा 
होने पर गण्यमान लोग और जन साधारण दोनो ही की इच्छाएँ पूरो हो सकती हैं । 
हम प्रकार से सव कोई पदाधिकार प्राप्त झर सकेंगे, जैसा प्रजातञ्र में होना उचित है 

और (वास्तव में) श्रेप्ठनन पदारूढ रहेंगे, जैसा कि श्रेष्ठ जनतत्र में होना चाहिये । 


१५॥! 
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यदि पदाधिकार का धनोपार्जन का साधन वनना असभव कर दिया जाव तो यह उपर्युक्त 
परिणाम प्राप्त हो सकता है । जब पदो से कुछ भी आशिक छाम नही होगा तो निर्भन 
लोग पदाधिकार की कामना नही करेगें--इसकी अपेक्षा वे ठो अपने धबों पर ही अधिव 
ध्यान देना चाहेंगे । धनवान्‌ लोग उन (पदों) को ग्रहण कर सकेंगे क्योकि उनको 
अपने व्यक्तिगत खर्चे के लिये सावेजनिक सम्पत्ति में से कुछ भी लेने की आवश्यकता 
नहीं होगी । इस प्रकार निर्धन लोगो को अपने कार्य में व्यान रूगाकर वनवान्‌ बनने 
की सुविधा प्राप्त हो जायगी , गण्यमान लोगो को यह सतोप होगा कि उनको किसी 
ऐरे-गरे से शासित नही होना पडा । सार्वजनिक सम्पत्ति ( >धन ) का किसी व्यक्ति 
(पदाधिकारी ) द्वारा हडपा जाना रोकने के लिये उसका हस्तान्तरीकरण सव नागरिकों 
के सम्मेलन के समक्ष होना चाहिये. तथा उसकी विवरण सूची की प्रतिलिपियाँ 
सब विरादरियो, मण्डलियो और कठौोलो के यास जमा कर दी जानी चाहिये । 
जासनपदाधिकार से कोई व्यक्तिगत आथिक लाभ उठाया जा सके इसके लिये कानून 
के द्वारा उन लोगो को सम्मान प्रदान करने की व्यवस्था होनी चाहिये जिनको (निर्दोष 
होने की) सुस्याति प्राप्त हो। 


जनतत्र में घनवानों को छूट मिली होनी चाहिये | केवछ इतना ही नहीं होना 
चाहिये कि उनकी सम्पत्ति विभाजित न की जाय, प्रत्युत उनकी जागीरों की आय भी 
सुरक्षित रहनी चाहिये । कुछ राप्ट्रो मे इस आय को विभाजित करने की जो पद्ठति 
अन्नातभाव से उत्पन्न हो गई है उसको चाल नही होने देना चाहिये । यह भी अच्छी 
नीति है कि धनवान्‌ लोगो को, गायनमण्डली, मणालदाड और ऐसे ही अन्य अपव्यय- 
साध्य सार्वजनिक सेवा के कार्यो ले उनकी इच्छा रहते हुए भी रोका जाय । इसके 
विपरीत घनिकतत्र में निर्वत लोगो की ओर अधिक ध्यान दिया जाना चाहिये तथा 
जिन शासनपदो से धन को प्राप्ति हो सकती है वे उनको दिये जाने चाहिये | और यदि 
कोई धनवान व्यक्ति उनके प्रति हिंसक (हिसापूर्ण) अपराध करे तो उसको जितना 
दण्ड अपने वर्ग के व्यक्ति के प्रति अपराध करने पर दिया जाता उससे भी अधिक 
दण्ड दिया जाना चाहिये । उत्तराधिकार दान के आधार पर नहीं प्रत्युत सन्‍्ततिक्रम 
से मिलना चाहिये एवं किसी भी व्यक्ति को कभी भी एक से अधिक उत्तराधिक्रार नहीं 
मिलना चाहिये इस प्रकार से जागीरे अपेक्षाकृत अधिक समान [(वरावर) हो 
जायेंगी और निर्धन लोग अधिक सख्या में सपन्न हो सकेंगे । छोकततन्न और अन्पजननत्न 
दोनो ही प्रकार की व्यवस्थाओ में यह्‌ अण्कि उपयोगी दोति है कि जिन लोगो को गासन- 
तंत्र मे कम अधिकार प्राप्त हो (जऊँसे कि छोकनत्र में घनिक लोगो को और अन्पजननत्र 
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में निर्वन लोगो को) वरावरी अथ्वा उससे भी आगे का सम्मान उनको दिया जाय । 
बस, केवल सर्वोक्ष्च सत्तावाले पद इस विपय में अपवाद माने जाने चाहिये । यह पद 
या तो केवल या मुख्यतया पूर्ण नागरिक अधिका रवाले वर्ग के व्यक्तियों को सौपे जायें ।" 


टिप्पणियाँ 


१ इस हेत्वाभास का परिहार यह है कि प्रत्येक छोटा अद्य पृथक्‌ पृथक छोटा 
ही होता है पर इस प्रकार सब छोटे छोटे अज् मिलकर छोटे नहों होते । 

२ दास और निम्नकोटटि क्रे शिल्पकार इत्यादि । 

३ घनिक-तन्न और व्यवस्था -ततत्र में पदाधिकार की प्राप्ति के लिए विशिष्ट 
आर्थिक योग्यता की शात्त रहती थी। पर आर्थिक योग्यता कोई स्थायी तत्त्व तो है 
नहीं। कालान्तर में निधन लोग धनवान्‌ हो जाते हे और घनवान्‌ निर्धन । अतएब 
यदि अल्पजनतत्र राष्ट्र में अधिक लोगो की आर्थिक योग्यता (#07270ए तृणथ।- 
॥८27707) बढ जाय तो वह राष्ट्र स्वथमेव जनततन्न में परिर्वात्तत हो जायेगा । 
अतएव अरिस्तू का सुझाव है कि समय समय पर होनेवाली साम्पत्तिक योग्यता के 
पडताल के अनुसार पदाधिकार के लिये निश्चित आर्थिक योग्यता की मात्रा भी 
परिर्वातत होती रहनी चाहिये । 

४ दानक्रम से उत्तराधिकार दिये जानें के कारण सम्पत्ति के थोड़े से व्यक्तियों 
के पास राशिभूत होने की सभावना हो जाती है । 

५ व्यायहारिक राजनोति की दृष्टि से यह खड अरिस्तु की परिपक्व बुद्धिमत्ता 
5 परिचायक है । यद्यपि व्यवस्थाओ की रक्षा का विवरण पषष्ठ पुस्तक मे दिया जाता 
है नआपि क्योंकि व्यवस्थाओ के रोगो का निदान इस पुस्तक में दिया गया है अतएव 
निदानावरूप उपचार यहाँ बतलाया गया है। निदान-निरपेक्ष उपायों का वर्णन षष्ठ 
पुस्तक में फिया जायगा। 


वि० शासनपद को घनवान्‌ बनने का साधन बनाना अरिस्तू के मत में व्यवस्थाओ 
का 'राजरोग” हे। पर अरिस्तू कोई नई बात नहीं कह रहा है और न अन्तिम बार 
कह रहा है। उससे पूर्व थूकीविदेस ओर प्लातोन इस विषय में चेतावनी दे चुके थे । 
सभी देशो ओर सभी कालो के मनीषियो ने इस रोग के विषय में चेतावनी दी है। 
जब तक शासन-व्यवस्था नाम की वस्तु ससार में रहेगी इस पतन के कग र पर 
सावधान /' को तख्ती रूग़ानी पडेगी। तथापि भ्रष्टाचार कफ, देख-भाल और 
रोक-थास करनेवाले भी कभी कभी गिरेंगे। तभी तो कहा है कि तपस्या से राज्य 
ओर राज्य से नरक की प्राप्ति होती है। 
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९, 
व्यवस्था-रक्षा के अन्य उपाय 


(राप्ट्र के शासन में) जिन छोगो को उच्च सत्तापूर्ण पदो पर आसीन होना हो 
उनमे तीन गुणो का होना आवध्यक है ।' प्रथम तो स्थापित शासनविधान में उनकी 
श्रद्धा होनी चाहिये । इसके पब्चात्‌ दूसरा गुण यह है कि उनमें अपने पद के कार्यो को 
सम्पादन करने की महती क्षमता हो । तीसरा गुण उस प्रकार का सद्वृत्त और न्याय 
हैं जो प्रत्येक प्रकार के झासनतत्र में उस (जासनतत्र) के अनुरूप होता है। वयोकि 
यदि जो बात न्यायोचित है वह सव प्रकार की ज्ञासन-व्यवस्थाओ में एक सद्ण न हो तो 
यह अनिवाय है कि न्याय का गुण भी विभिन्न शासनतत्रो में विभिन्न प्रकार का होगा ।* 
जब यह उपयुक्त तीनो गुण एक ही व्यक्ति में एक साथ घटित हुए न पाए जाये तो यह 
कठिनाई उत्पन्न हो जाती है कि (श्रेप्ठ शासनाधिकारी का ) चुनाव किस प्रकार किया 
जाय ” उदाहरणार्थ कोई मनुष्य ऐसा है कि वह वहुत अच्छा सेनाध्यक्ष है (अर्थात्‌ 
उपर्युक्त गुणों में से दूसरे गुण से युक्त है) पर बुरा आदमी है और शासनविवान 
मे श्रद्धावान्‌ भी नही है , एक दूसरा आदमी है जो न्याय परायण और व्यवस्था के प्रति 
श्रद्धालु है (पर क्षमता नहीं रखत्ता) तो ऐसी अवस्था में चुनाव किस प्रकार करना 
चाहिये ” ऐसा लगता है कि हमको दो बातो पर घ्यान देना आवदयक है , एक तो 
यह कि कौन से गुण ऐसे हैं जो अधिक व्यापक रूप में मिलते है और दूसरे वह गुण कौन 
से है जो विरल है । इस प्रकार सेनाध्यक्ष के चुनाव में हमको किसी व्यक्ति के सद्वृत्त 
की अपेक्षा उसके अनुभव (सैन्य सचधी कौशल) पर अधिक घ्यान देना चाहिये । 
क्योकि रणकौशल सम्पन्न व्यक्ति बहुत थोडे होते है तथा सद्वृत्त सपन्न लोगो की सख्या 
अपेक्षाकृत अधिक है। सपत्ति के सरक्षक के पद अथवा गृहाध्यक्ष (अथवा कोपाध्यक्ष) 
के पद के लिये इसके विपरीत नियम का अनुसरण करना चाहिये, क्योकि ऐसे पदो के 
लिये सामान्य से अधिक उच्च सद्वृत्त की आवब्यकता हुआ करती है और इनके लिये 
जिस कोटि के ज्ञान की अपेक्षा होती है वह सामान्यर्पेण सबको प्राप्त होता है । 


इन तीन गुणो के सवंध में एक और भी समस्या यह है कि यदि किसी मनुप्य में 
नागरिक पद के लिए क्षमता (योग्यता) और शासनव्यवस्था के प्रति श्रद्धा, यह दोनो 
गुण हो तो उसको तीसरे गुण (सद्वृत्त) की क्या आवश्यकता है ? और क्‍या यह दो 
गण ही उसको सार्वजनिक हित (सपादन) करने योग्य नही बना देंगे ? परन्तु क्या 
इन दोनो गुणों से सम्पन्न व्यक्तियों के लिए आत्मसयम से रहित होना सभव नहीं न 


४ 
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और क्या जिस प्रकार अनात्मसयमी पुरुष अपने स्वार्थ को जानते हुए और उसमें श्रद्धा 
रखते हुए भी आत्मसयम के अभाव मे अपने ही स्वार्थ के साधन में क्ृतकार्य नहीं होते, 
वया ठीक उसी प्रकार यह लोग (आत्मसयम के अभाव मे ) सार्वजनिक हितो (स्वार्थो) 
के साधन में भी असफल (5-5 अवरुद्ध) नही होगे ? 


सामान्यतया यह कहा जा सकता है कि जिन नियमो को हमने शासन-व्यवस्थाओ 
के लिए उपयोगी वर्णन किया है वे सब उनकी रक्षा करते हैं। और शासनतत्र की 
रक्षा का सबसे महान्‌ सिद्धान्त जो कि कई बार वर्णित हो चुका है, यह है-- (नित्य) 
इस बात का ध्यान रखा जाय कि शासनतत्र के पक्ष को चाहनेवाले की सख्या उसके 
न चाहनेवालो से अधिक (प्रबल) हो । 


इन सब बातो के अतिरिक्त एक और बात है जिसको नही भुलाया जाना चाहिये 

पर जो आजकल विक्रंत शासन-व्यवस्थाओ में वास्तव में भुला दी जाती है। यह वात 
है मध्यस्थिति का महत्त्व । बहुत सी ऐसी बाते (कार्य, उपाय) है जो जनतत्रात्मक 
समझी जाती है पर वास्तव मे जनतत्र की जड खोदनेवाली है, (अन्य) बहुत सी 
ऐसी हैँ जो अल्पजनतत्नात्मक मानी जाती हैँ (पर वास्तव में) उसकी विघातक है । 
इन दोनो पक्षो को माननेवाले लोग यह विचार करते हुए कि सब अच्झे गुण उनके 
पक्ष में है (समुचित मर्यादा का उल्लंघन करके ) व्यवहार में अति कर देते हैं। वे 
यह नही जानते कि समुचित अनुपात (-- मर्यादा ) राष्ट्र के लिए इसी प्रकार आवश्यक 
है जिस प्रकार नासिका के लिए। यह न समझते हुए कि नासिका सरलता के सुन्दर- 
तम आदर्श से थोडा वक्रपन अथवा थोडा चिपटेपन की ओर हटकर भी देखने में सुन्दर 
और सुलक्षण बनी रहती है। यदि इस (नाक) को उपर्यक्त घिकारो की दिशा में 
और अधिक बढाया जाय (अर्थात्‌ यदि नासिका अत्यधिक टेढ़ी अथवा अत्यधिक 
चपटी हो जाय) तो पहले तो नासिका शेप आकृति की तुलूना में अपना आगिक 
(आशिक ) अनुपात गवों बंठेगी । और इसी प्रकार अन्त में किसी दिशा में अतिशय 

अथवा किसी अन्य दिशा में त्रुटि (दोप अथवा अभाव ) के कारण नासिका को देखने से 
नासिका रह ही नही जायगी। यही वात (मानव-शरीर के ) अन्य अगो के विपय में भी 
सत्य है। यही समानुपात (उचित मर्यादा) का सिद्धान्त शासन-ब्यवस्थाओ के विपय 

में भी लागू होता हे। अल्पजनतत्न और प्रजातत्र दोनो ही यद्यपि श्रेप्ठ शासन-व्यवस्था 

से कुछ हटती हुई व्यवस्थाएँ हैँ तो भी पर्याप्तरूपेण भली और सहन करने योग्य 

व्यवस्थाएँ हो सकती हैं। पर यदि इन दोनो में से किसी को भी उस दिशा में दूर तक 
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खीचा जाय जिसमे कि इनकी प्रवृत्ति हैं तो पहले तो यह दुव्यंवस्था (बुरी व्यवस्था ) 
वन जायगी और अन्ततोगत्वा कोई भी (कुछ भी ) व्यवस्था शेप नहीं रह जायगी ।' 


अतएव नियम बनानेवालोी और राजनीतिज्ञों को इस विपय में अनभिज्ञ नही रहना 
चाहिये कि ऐसे कौन से जनतत्रनात्मक काये हैँ जिनसे जनतत्र का त्राण होता है तथा ऐसे 
कौन से कार्य है जिनसे जनततन्र का विनाश होगा, इसी प्रकार यह भी जानना उनका 
कत्तंव्य है कि कौन से धनिकतत्रात्मक कार्यो से घनिकतत्र की रक्षा अथवा विनाश होगा । 
इन दोनो मे से किसी का अस्तित्व बना रहना विना (अल्पसख्यक) सपन्नजनो 
और वहुसख्यक साधारण जनो दोनों के ही समावेश के सभव ही नहीं है । 
अतएव यदि (इन दोनो प्रकार की व्यवस्थाओ में ) सपत्ति की समानता का सिद्धान्त 
लागू किया जाय तो व्यवस्था अनिवायतया पूवपिक्षा दूसरा ही रूप धारण कर लेगी । 
क्योकि मर्यादा का अतिक्रमण करनेवाले कानूनों द्वारा अल्पसख्यक धनिक तत्व और 
वहुसरूपक सामान्य जन तत्व दोनो ही तत्त्वो की समाप्ति हो जाने पर इन तत्त्वो के भेद 
पर आश्रित व्यवस्थाओ की समाप्ति कर दी जायगी ! 


(उपयुक्त ज्ञान के अभाव में ) जनतत्रो और धनिकतत्रों दोनों में ही राजनीतिनो 
द्वारा गलतियाँ तो की ही जाती हैं । उदाहरण के लिए लोकनायको द्वारा इस प्रकार 
की गलतियाँ उन प्रजातत्रो में की जाती है जिनमें जनसमूह नियमो (कानूनों) से अधिक 
सत्ताशाली होता है । वे (लोकनायक) स्वंदा नगर-राष्ट्र को दो भागो में विभाजित 
किये रहते है और धनवानो के विरुद्ध युद्ध छेडे रहते हैं । (पर जनतत्र की रक्षा के लिए 
इनको ) इसके विपरीत आचरण करना चाहिये, उनको तो स्वेदा अपने को सम्पन्न 
लोगो के पक्ष का समर्थन करते हुए प्रदर्शित करना चाहिये । इसी प्रकार अल्पजनतत्रो 
में उसके समर्थकोी को अपने को जनसाधारण के हितो का समर्थक दिखलाना चाहिये ; 
तथा उनको ऐसी शपथे करनी चाहिये जो उनकी आजकल की शपथों से उल्टी हो । 
कुछ नगरो में आजकल उनकी शपथ इस प्रकार की है, “मे साधारण जनसमृह का 
हेपी बना रहूँगा, तथा उसके प्रतिकूल जितनी भी बुराई मैं कर सकता हूँ उसकी योजना 
करता रहँँगा ।' (पर अपनी शासनव्यवस्था की रक्षा के लिए) उनको इसके विप- 
रीत सम्मति (- शपथ ) को धारण और प्रदर्शित करना चाहिये , तथा उनकी गपथ 
में यह स्पष्ट घोषणा होनी चाहिये कि “मैं जनता के प्रति कोई अन्याय नहीं करूँगा ।” 


गासन-व्यवस्थाओ की स्थिरता की साथना के छिए जितने उपाय हमने वतलाये 
हे उनमें सव अधिक महत्त्वपूर्ण--किन्तु आजकल जिसकी सर्वत्र अवज्ञा की जा रही है-- 


३८८ अरिस्तु कौ राजनीति 


है लोक-शिक्षा को शासन व्यवस्था के अनुरूप बनाना । जब तक किसी राप्ट्र की जनता 
आदत्त के जोर और शिक्षा के प्रभाव से शासन-व्यवस्था की आत्मा में रम नही जाती--- 
अर्थात्‌ यदि नियम जनततन्नात्मक हो तो जनतत्रात्मक और अल्पजनतत्रात्मक (धनिक- 
तत्रात्मक ) हो तो धनिकतत्रात्मक नही बन जाती, तबतक श्रेष्ठ कानूनो से भी कोई छाभ 
नही हो सकता, चाहे उन नियमों को समग्र नागरिक जनता का अनुमोदन भी प्राप्त क्यो 
न हो। जिस प्रकार एक व्यक्ति में आत्मसयम का अभाव हो सकता है उसी प्रकार 
राष्ट्र (शासनतत्र ) में भी होना सभव है। (अतएवं जिस प्रकार व्यक्ति को शिक्षा 
की आवश्यकता होती है इसी प्रकार राष्ट्र को भी हो सकती हैं) । पर शासन-व्यवस्था 
को आत्मा के अनुरूप शिक्षित होने का भाव यह नही है कि वे लोग (जनता ) उन कार्यों 
को करें जिनको प्रजातन्न के पक्षपाती अथवा घनिकतत्र के अनुगामी (माननेवाले ) 
सहप॑ किया करते है , प्रत्युत इसका तात्पयं यह है कि जनता उन कार्यो को करे जिनसे 
जनतत्र अथवा घनिकतत्र में अपने को स्थायी बनाने की सामर्थ्य प्राप्त हो । आजकल 
धनिकतत्री व्यवस्थाओ में शासको (मजिस्ट्रेटो) के पुत्र विछासितामय जीवन यापन 
करते हैँ, जब कि निर्घन लोगो के लडके व्यायाम और दैनिक परिश्रम के द्वारा कठोर और 
सशक्त बनते जा रहे है, और इस प्रकार नवीन क्रान्ति के लिए अधिक इच्छुक और 
सामर्थ्यवान्‌ होते जा रहै हैं । दूसरी ओर परले सिरो के प्रजातत्रो में---जो कि विशेष 
प्रकार से प्रजातत्रात्मक समझे जाते हें---जो नीति बरती जा रही है वह उस नीति से 
बिलकुल उलटी है जो उनके लिए लाभदायक है । इस (स्खलन ) का कारण स्वतत्रता 
की असत्‌ भावना है । दो तत्त्व ऐसे हे जो सामान्यतया प्रजातत्र के लक्षणरूप समझे जाते 
है, एक है (बहुमत में) सत्ता का निहित होना तथा दूसरा है व्यक्ति की स्वतत्रनता ।' 
(जनतत्र के पक्षपाती ) यह मानकर चलते हैँ कि न्याय का अर्थ बराबरी है ओर बराबरी 
वहुमत की सर्वोपरिता है । और अन्ततोगत्वा उसकी धारणा हो जाती है कि स्वतत्रता 
और समानता का अर्थ हैं मममानी करना । परिणामत ऐसे प्रजातत्रो में प्रत्येक मनुष्य 
जैसा चाहता है (और जैसी उसकी आवश्यकता होती है ) वैसा जीवन व्यतीत करता है। 
(अर्थात्‌) जेसा यूरीपिदेस ने कहा है 'किसी यथेच्छ लक्ष्यानुसार जीवन यापन 
करता है। पर स्वृतत्रता की ऐसी भावना (अथवा घारणा) असत्‌ (बुरी) 
भावना है। शासन-व्यवस्था के अनुसार जीवन-यापन करना दासता नही प्रत्युत त्राण 
(-- मोक्ष ) समझा जाना चाहिये ।” 
सामान्यर्पेण, शासन-व्यवस्थाओ की क्रान्तियो और विनाशो के कारण तथा उनकी 
रक्षा और स्थायित्व के उपाय यही हैं जो मैने वर्णन कर दिये । 
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१. पिछले खण्ड का ही विषय इस खण्ड में भी चालू रखा गया है। शासन- 
व्यवस्था के विघटन के कारणो से जो अन्य सामान्य निष्कर्ष उनकी रक्षा के लिये निकलते 
है उनका दिग्दर्शन इस खण्ड में कराया गया है। 

२. जंसी राज्य-व्यवस्था वसा न्याय । “राजा कालस्य कारणम्‌ 

३ अति सर्वत्र वर्जयेत । 

४ उन उपायो के भेद का ज्ञान जो वास्तव में व्यवस्था की रक्षा कर सकते है 
तथा जो रक्षा करनेवाले प्रतीत होते हे पर यथार्थ में विघटन करते हू । 

५. इस प्रकार की शपथ उन घनिकतंत्रो में ली जाती होगी जो जनता से छूडाई 
के उपरान्त स्थापित होते थे । 

६ परन्तु यह दोनो धारणाएँ एक दूसरे की विरोधी भी हो सकतो है । बहुमत 
की सर्वोपरि सत्ता व्यक्ति की स्वतन्नता को नियत्रित अथवा समाप्त कर सकती है। 
आधुनिक नवीनजनततन्न से यही तो कुछ लोगो को शिकायत है । 

७. कहा नहीं जा सकता कि अरिस्तु की स्वतत्रता का लक्षण क्या है ? सभवतया 
उसके मत में स्वत्तत्रता का अर्थ सुविहित नियमों का अनुसरण करना है । 


१० हे 
एक राट्तंत्र-१ राजतंत्र और २ तानाशाही 


अब मुझे एकराटतत्र के विपय में यह विवेचन करना शेप रह गया है कि कौन 
से कारणों से इसका विनाश तथा कौन से उपायो से इसका रक्षण हुआ करता है । 
जो कुछ पूर्वाक्त गासन-ज्यवस्थाओ के विपय में कहा जा चुका है, लगभग वहीं चाते 
राजतत्र और तानाशाही के विपय मे भी समानस्पेण लागू होती है । (एक-) राजतत्र 
स्वरूप मे श्रेप्ठ जनतत्र के ही समान है । तानाशाही (अधिनायकतत्र) वनिकतत्न और 
जनतत्र के आत्यतिक (पराकाप्ठा को पहुँचे हुए) रूपी का सम्मिश्रण है, अतएव यह 
जासितो के लिये (अन्य किसी भी शासनतत्र की अपेक्षा) अधिक हानिकारक है , 
क्योकि यह दो बुरे शासनतत्रो मे मिलकर निप्पन्न होती है और इनमे ठोनो की विक्वतियाँ 
और चूटियाँ पाई जाती है । एक जनततन्न के यह दोनो प्रकार बिलकुल आरभ से ही एक 
दूसरे के चिलकुल उलटे हैं । राजतत्र की उत्पत्ति अपेक्षाकृत भले लोगो की साधारण 
जनता से रक्षा ( <>सहायता ) के लिये होती है और वे लोग राजा को अपने मध्य में से या 
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तो स्वय उसके अथवा उसके कुल के सदगुण ओर सदाचार के प्रामुख्य के आधार पर चुना 
करते है, इसके विपरीत अधिनायक (तानाशाह) जनसाघारण अथवा लोकसमूह मे से 
उनकी गण्यमान लोगो से रक्षा के लिये चुना जाता है जिससे वे (जनसाधारण ) उन 
(गण्यमान लोगो ) के अन्याय से बचे रहे । यह तथ्य इतिहास की घटनाओ से स्पष्ट 
सिद्ध हो जाता है । लगभग सभी तानाशाह लोकनायको मे से ही निकले हैं और जैसा 
कि कहा जा सकता है उन्होने जनता के गण्यमान लोगो की निन्‍दा करके ही सर्वेसाधारण 
की विश्वासपात्रता को प्राप्त किया हे। कम से कम जिन दिनो में नगरो को 
जनमख्या बहुत बढ गई थी उन दिनो तो त्तानाशाही की उत्पत्ति का ढंग यही था ! 
पर कुछ ओर भी तानाशाहियाँ थी जो अधिक पुरानी थी और जिनकी उत्पत्ति राजाओ 
के पैतृक मर्यादा का उल्लंघन करके अधिनायक की शक्ति प्राप्त करने की आकाक्षा से 
हुई थी । कुछ तानाशाहियों ऐसे लोगो के द्वारा स्थापित की गई थी जो आरभ मे प्रमुख 
शासनाधिकार पदो के लिये चुनें गये थे--- (ऐसा अधिक सरलता से इसलिए हो सका ) 
क्योकि उस पुरातन काल में जनता शासनाधिकारियो को (चाहे तो वे सार्वजनिक 
कार्यकर्ता हो, चाहे अध्यक्षो' का कार्य करनेवाले ) बहुत लवा कार्यकाल दिया करती 
थी । कुछ अन्य अधिनायकतत्र अल्पजनतत्नो मे प्रचलित उस प्रथा से उत्पन्न हुए 
जिसके अनसार प्रमुख शासनाधिकारियो के ऊपर भी किसी व्यक्ति को अध्यक्ष नियुक्त 
किया जाता था । इन सब प्रकारो से किसी भी महत्त्वाकाक्षी व्यक्ति को, यदि उसकी 
इच्छा भर होती तो, अपना उद्देश्य सिद्ध करनेवाले (अधिनायक पद प्राप्त करने ) 
को मिल जाता था । क्योकि कही राजा के रूप में और कही किसी अन्य उच्च पदाधि- 
कारी के रूप में शक्ति तो उसके हाथ में होती ही थी । उदाहरण के लिये, आगंस में 
फेइदोन' एव अन्य व्यक्ति, आरभ मे राजा थे पर अन्त मे अधिनायक हो गये । दूसरी ओर 
इयोनिया के अधिनायकों ओर अग्रिगैन्तुम के फालारिस ने अन्य पदो से आगे बढकर 
अधिनायकत्व प्राप्त किया। लियोन्तिनी नगर में पनाएतियस*, कौरिन्थ मे 
क्युपसेलस , अथेन्स में पिसिस्त्रातस', सिराकज में दियोनीसियस तथा इनके अतिरिक्त 
ओर भी कई एक तानाशाह आरभ में लोकनायक ही थे । 

राजतत्र तो,जेसा कि हम पहले ही कह चुके हैँ , (श्रेप्ठणनतत्र के अन्तर्गत गिना जात्ता 
है, क्योकि श्रेप्ठ जनतत्र के समान ही ) यह योग्यता पर निर्भर करता है । इस योग्यता 
का आधार या तो व्यक्तिगत गुण होते है अथवा कुल के गुण, अथवा (जनता के प्रति 
किए हुए ) भलाई के काम होते है , अथवा इन सब गुणो का सामथ्य (क्षमता, शक्ति ) 
के साथ योग होता हे । जिन लोगों ने इस (राजपद के) सम्मान को प्राप्त किया हे 


(48 


छ 
है 


० पा 


अरिस्तू की राजनीति 


वे सव या तो ऐसे व्यक्ति थे जिन्होंने अपने नगरराप्ट्र अथवा देश को लाभ पहुँचाया था 
या उनको लाभ पहुँचाने की योग्यता रखते थे। कुछ ने कौद्रस के समान अपने 
देश को युद्ध में (पराजित होकर) दास बनने से बचाया था और कुछ कीरस्‌ के 
समान अपने देश को म॒क्‍्त करनेवाले थे | अथवा कुछ ऐसे थे जिन्हीने लाक॑ंदायमोन ' 
मर्कदौनिया _ अथवा मॉलौसिया" के राजाओ के समान अपने राज्य की भूमि 
(की सीमाओ ) को निधारित किया था अथवा उसको प्राप्त किया था । राजा का लक्ष्य 
समाज का रक्षक होना होता है , वह सम्पत्ति के स्वाभियों की अन्यायपूर्ण व्यवहार से 
रक्षा करता है और जन साधारण को (बडे लोगो की ) ध॒प्टता और यत्रणा से बचाता है । 
इसके विपरीत अधिनायक (अथवा तानाभाह) सर्वसाधारण की भलाई की (यदि उससे 
अपनी व्यक्तिगत भराई न हो तो) तनिक भी चिन्ता नहीं करता । अधिनायक का 
लक्ष्य होता है अपना प्रिय करना और राजा का लक्ष्य होता है जोभन (कार्य) करना । 
अतएव वे अपनी इच्छाओ में भी एक दूसरे से भिन्न होते है , अधिनायक घन का लोलप 
अधिक होता है और राजा सम्मान (ख्याति) अधिक चाहता है। राजा का रक्षकदल 
नागरिक जनो का होता है तथा अधिनायक का रक्षकदल विदेशी वेतनार्थी सिपाहियो 
का होता हे । 


यह तो स्पप्ट ही है कि तानाशाही में जनतत्र और घनिकतत्र दोनो की ही बुराइयाँ 
हुआ करती हू । धनिकतत्र से यह अधिनायकृतन्न अपने धन एकत्रित करने के लक्ष्य 
को प्राप्त करता है , क्योकि वह अपने रक्षकदल और विलासपूर्ण ऐज्वर्य को अवच्यमेव 
एकमात्र धन के द्वारा ही बनाये रख सकता है। साधारण जनसमृह का विश्वास न 
करने की आदत भी अधिनायकतत्र धनिकतत्र से ही ग्रहण करता है। परिणामत उसको 
णस्त्रासत्र से वचित करने की दीति भी वही से छेता है। जन साधारण को पीड़ा 
पहुँचाने, उनको नगर से निकाल कर देहात में खदेड देने मे घनिकतत्र और अधिनायक- 
तंत्र दोनो एक समान हैँ । गण्यमान्य लोगो के विरुद्ध युद्ध छेट देना, उनको प्रच्छन्न 
अथवा प्रत्यक्ष प्रकार से नप्ट कर देना, तथा क्योंकि वे उसकी शवित के प्रतिद्वन्द्री 
और उसके मार्ग में वावा झलते है अतएवं उनको निर्वासित कर देना, यह सव वाते 
अधिनायकवाद जनतत्र से ग्रहण करता है। अधिनायकनन्न इसलिए भी गण्यमान्यप 
लोगो के प्रति ऐसा व्यवहार करता है क्योकि बही लोग उसके विगद्ग सक्तिय रूप से पइ- 
यत्र के कारण हुआ करते हैँ, और ऐसा इसलिए होता है कि उनमे से कुछ तो स्वय धासन 
करना चाहते हैँ और कुछ दासता से बचना चाहते हैं (दासता नहीं करना चाहते) । 
इसी कारण तो पैरियाण्डुसू ने अपने साथी अधिनायक आामीयूछस को बहत अधिक 
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बढी हुई अन्न की वालियो को काट कर सलाह दी थी , जिसका सकेत यह था कि उस 
(थ्यासीवूलस ) को सव्वंदा उन नागरिको को नप्ट कर देना चाहिये जो अन्य समान 
नागरिको से बढे चढे हो |” अतएव, जेसा कि में पहले ही कह चुका हूँ एकराद्तत्र 
में भी क्रान्ति (अथवा परिवत्तेन) के आरभिक कारण वही समझे जाने चाहिये जो 
व्यवस्थातत्र मे हुआ करते हूँ । प्राय शासित लोग अपने राजा के विरुद्ध, अन्यायपूर्ण 
पीडा पहुँचाने के कारण, भय के कारण और तिरस्कार के कारण विद्रोह किया करते 
ह । बहुघा जिस अन्यायपूर्ण यातना के कारण विद्रोह हुआ करता है वह अनाचारपूर्ण 
तिरस्कार है , पर कभी कभी घन सपत्ति के अपहरण के कारण भी ऐसा हुआ करता है । 


एकराट्तत्र (चाहे वह अधिनायकतत्र हो चाहे राजतन्न) के विरुद्ध पड्यत्र 
(विद्रोह) जिन लक्ष्यों का अनूसरण करते है वे वही होते है जिनका अनुसरण अन्य 
गासनतत्रो के विस्द्ध होनेवाले पड्यत्रो के द्वारा किया जाता हे । एकतत्री शासको के 
पास बहुत अधिक धन और सम्मान हुआ करता है , एवं धन ओर सम्मान की एपणा 
सभी की होती हे । (क्रान्तिकारियों के) आक्रमण कभी तो शासक के शरीर पर हुआ 
करते है और कभी उसके शासनपद पर । अपमान-जनित आक्रमण शरीर पर ही हुआ 
करते हैं । अपमान के बहुत से प्रकार होते है , पर उनमे से प्रत्येक क्रोध (उत्पन्न करने ) 
का कारण हो जाता है। तथा जो लोग क्रोध के वशीभूत होकर (राजा पर) आक्रमण 
करते हूं वे प्राय बदला लेने की भावना से ऐसा करते है न कि किसी महत्वाकाक्षा के 
कारण । उदाहरणार्थ अथेन्स में पैइसिस्त्रातस्‌ के पुत्रो पर जो आक्रमण हार्मोदियस 
और (अरिस्तोगितन ) के द्वारा किया गया था उसका कारण हार्मोदियस की वहन का 
अपमान ओर उस (हार्मोदियस ) का घृप्टतापूर्ण तिरस्कार था । हार्मोदियस ने अपनी 
बहन की प्रतिप्ठा के कारण आक्रमण किया और अरिस्तोगितन ने अपने मित्र के कारण 
उसका साथ दिया ।“ अमस्ब्राकिया के अधिनायक पैरियाण्ड्रस के विरुद्ध भी एक पड़यत्र 
इसलिए रचा गया था क्योकि एक समय अपने लडके (मित्र) के साथ मदिरापान करते 
समय उसने उससे यह प्रश्न पूछा था कि “अभी तक क्‍या तुम्हें मेरे सहवास से गर्भ नही 
रहा ?”” पौसानियास द्वारा जो आक्रमण फिलिप पर किया गया था वह इस 
कारण था कि फिलिप ने अत्तालस और उसकी मण्डली को पौसानियास पर अत्याचार 
करने दिया था। छोटे अमिन्तास पर देैर्दास का आक्रमण इसलिए हुआ था कि 
उसने यह दर्पोक्ति की थी कि मैने तेरे यौवन की बहार को भोगा था । कीप्रस के 
ऐवागोरस पर पण्ड (हिजडे) का आक्रमण भी इसी प्रकार की भावना से हुआ था-- 
ऐँवागौरस के पुत्र ने उसकी पत्नी का अपहरण कर लिया था, इस कारण उस (हिजडे) 


भरिस्तु की राजनीति ३९३ 


ने ऋद होकर उसके पिता की हत्या कर डाली । एकतत्री राजाओ के अपने प्रजाजनों 
के शरीर के प्रति लज्जाजनक व्यवहार करने के कारण भी बहुत मे आक्रमण (पड़यत्र ) 
हुए है । उदाहरण के लिये मारकदौनिया के आर्खीलाउस पर क्रातेयस के आक्रमण को 
ले सकते है। क्रातेयस्‌ को राजा के साथ अपने इस (यौन) सबब से स्वथा बुरी घृणा 
थी । अतएवं छोटा-सा कारण भी बदला लेने का पर्याप्त बहाना हो सकता था । 
पर स्यात्‌ उसके आक्रमण का वास्तविक कारण यह था कि आर्खीलाउस ने अपनी दो 
कन्याओ में से एक को उसके साथ ब्याह देने की प्रतिना करके भी किसी (एक ) कन्या 
का विवाह उसके साथ नही किया । इसके विपरीत जब उसने अपने को सिर्रास और 
आरववियम के युद्ध में बुरी तरह दवता हुआ देखा तो अपनी बडी कन्या का विवाह 
एलीमेइया के राजा के साथ कर दिया । तथा छोटी कन्या का विवाह उसने (अपनी 
पूर्वेपत्नी से उत्पन्न हुए) पुत्र अमीन्तास के साथ इस विचार से कर दिया कि ऐसा करने 
से इस पुत्र और (उसकी दूसरी पत्नी ) बिलयोपात्रा के पुत्र के वीच झगड़ा होने की सभा- 
वना बहुत कम रह जायगी । अस्तु, जो भी हो, उन दोनों के मनोमालिन्य के आरभ का 
वास्तविक कारण तो आर्खीछाउस के साथ उसकी इस अप्राकृतिक यौन सवध के कारण 
उत्पन्न घणा और कुढन ही थी । इसी प्रकार के कारण से प्रेरित होकर लारिसा निवासी 
हैलानौक्रातीस ने इस पड़यत्र में क्रेयस्‌ का साथ दिया । जब आर्खीलाउस नें उसके 
यौवन का भोग करके भी अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार उसको उसके जन्मस्थान से वापिस 
नही भेजा तो उसने सोचा कि राजा के उसके साथ अप्राकृतिक (यौन) सबंध किसी 
सच्चे प्रेम के आवेग के कारण नही हुआ था प्रत्युत धृष्ट उच्छू खल थवित के दर्प के 
कारण था। अएनस्‌ निवासी पारोन्‌ और हैरावलदीस्‌ ने अपने पिता (के प्रति 
किये गये अत्याचार) का वदला लेने के लिये कौतीस्‌ की हत्या को थी। अदामास्‌ 
ने कौतीस्‌ के विरुद्ध विद्रोह उस उरृण्डतायूर्ण अत्याचार का बदला लेने के लिये किया था 
जो उसकी आज्ञानसार अदामास के वाल्यकाल मे उसको अगभग द्वारा नपुमक वनाकर 
किया गया था ।” 


बहुत से लोगो के शरीरो पर प्रहारो द्वारा यातना पहुँचाये जाने के कारण उन्होने 
अपने को अपमानित समझा और उन्होने क्द्ध होकर उन पदाधिकारियों अथवा राजकुल 
के पुरुषो को जिनके द्वारा वे पीडित किये गये ये, या तो मार डाला या तो उनको मारने 
का उद्योग किया । उदाहरण के लिये मितीलीन नगरी में मैगाक्लीस और उभके मित्रो 
ने मिलकर पेन्थलिड कुटुम्ब के लोगो पर (जो कि स्व्रय सोटे लिये घमा करते थे और 
दूसरे नगरनिवासियों को मारा करते थे) आक्रमण किया और उनको मार डान्य । 
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और कुछ समय पश्चात्‌ स्गदिस्‌ ते, जो कि कोडो से पीटा गया था और अपनी पत्नी से 
वियक्‍त कर दिया गया था, पैन्थीलूसू को मार डाला | आर्खीलाउस्‌ के विरुद्ध पट्यत्र 
(विद्रोह) में दैकाम्नीखस्‌ आक्रमण का नेता बचा और उसने ही (क्रातेयस्‌ और 
हैलानौक़्रातीस इत्यादि पड्यन्रकारियो की) कोपारित को भडकाया और उनको 
उत्तेजित करनेवालो मे वही प्रथम था । वह आर्खीलाउस्‌ के प्रति इसलिए क्रद्ध था कि 
उसने देकाम्नीखस को यूरीपिदीस (कवि के ) हाथो में कोटे छगाने के लिये सौप दिया 
था , कवि यूरीपिदीस दैकाम्नीखस से इसलिए रुष्ट था क्योकि उसने कवि के दुर्गन्धयुक्त 
व्वासोच्छवास के विषय में कुछ अशोभन वात कह दी थी। इसी प्रकार और भी अनेकों 
हत्याओ और पड़यत्रो के उदाहरण को उपस्थित किये जा सकते है जो उपर्युक्त प्रकार 
के कारणो से ही घटित हुए थे।* 


इसी प्रकार भय भी, जेसा कि हम कह चुके है, एकजनतत्र और अन्य प्रकार की 
शासन-व्यवस्थाओ में भी समान प्रकार से, विद्रोह का कारण होता है। उदाहरणार्थ 
पारसीक सेनापति आत्तपानीस्‌ (स० आत्तंपाणि) ने अपने स्वामी क्षरक्षीस्‌ की हत्या 
इस भय के कारण की थी कि उस (अउत्तंपाणि) पर क्षरक्षीस की आज्ञा के बिना 
दारियूस (दारा) को फाँसी देने का झूठा आरोप लगाया जायगा । पर ऐसा उसने किया 
इस विचार से था कि मदिरा-पान और भोजन के समय कही बात को भूल जाने के कारण 
क्षरक्षीम उसके अपराध को क्षमा कर देगा। 


पड़यञ्नों और विद्रोहों को तिरस्कार की भावना से भी प्रेरणा मिलती है। 
उदाहरणाथर्थ असीरिया के सार्दानापलस को एक ऐसे आदमी ने (तिरस्कार की भावना 
के वजीभूत होकर ) मार डाला था जिसने उसको स्त्रियों के बीच में ऊन को काढते हुए 
देखा था ।* उसके विपय में यह कपोलकथा कही अवश्य जाती है फिर चाहे यह 
सत्य हो अथवा न हो, पर यदि यह कथा उसके विपय में सत्य न भी हो तो अन्य किसी 
(राजा) के विपय में सत्य हो सकती है | छोटे दियौनीसियस पर दियौन्‌ ने तिरस्कार 
की भावना से ही आक्रमण किया था , उसने देखा कि उस ( दियौनीसियस्‌ ) के प्रजाजन भी 
उसकी तिरस्कार की दृष्टि से देखते थे और बह सर्वदा मदिरा पीकर मत्त पडा रहता 
था। कभी कभी तो एकतमत्री शासक के मित्र तक उसके प्रत्ति तिरस्कार की दृष्टि 
रखते हुए उसपर आक्रमण किया करते हैं राजा जो अपने मित्रो को अपना (अतरग) 
विश्वास-माजन बना छेता हैं इस कारण से उनके मन में उसके प्रति तिरस्कार- 
दृष्टि उत्पन्न हो जाती है , जौर वे यह समझने लगते हैं कि वह (राजा) कुछ नही 
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देख पायेगा । (अथवा वे यह समझने लगते हूँ कि उनके द्वारा की हुई हत्या अथवा 
आक्रमण का पता नही चलेगा । ) (विद्रोहियो का) यह समझ लेना भी कि वे राजगक्ति 
को हस्तगत कर सकते है, एक प्रकार की तिर॒स्कार की ही भावना है , क्योकि वे 
अपने को गक्तिगाली समझते है अतएव प्रहार करने के लिये मन्नद्ठ रहते है एव अपनी 
जक्ति के ही आमरे वे सव प्रकार के खतरों (आशकाओ' ) को तुच्छ समझते हूँ । 
यही तो कारण है कि (प्राय ) सेनापत्ति छोग राजाओं पर आक्रमण किया करते है । 
जैसे कि सेनाथति कोरस ने राजा अस्त्यागीस' पर आक्रमण किया था, क्योकि उसको 
उसके विलासिता में ड्बे हुए जीवन और क्षीणता को प्राप्त हुई शक्ति के कारण उससे 
घृणा हो गई थी । और थ्वाकनिवासी स्यूथीस ने भी, जब कि अमादोकस्‌ का सेनापति 
था, इसी कारण से अमादोकस्‌ पर आक्रमण किया था ।* कभी कभी इस प्रकार के 
आक्रमण अनेकों कारणों से हुआ करते है, (केवल एक कारण से नहीं) । उदाहरणार्थ 
घृणा (तिरस्कार) के साथ धन के लोभ का भी सयोग हो सकता हैं , जँसा कि 
मिश्चिदातीस्‌ के द्वारा अपने (पिता) अरियोवारजानी पर किये आक्रमण में घटित हुआ 
था।” पर इस प्रकार के विद्रोह का प्रयत्त वहुबवा ऐसी प्रकृति के मनुप्यो द्वारा 
किया जाता है जो स्वभावत साहसी होते हैँ तथा राजा के द्वारा उच्च सैमिक सम्मान 
के पद पर स्थापित किये जाते हैं । साहस के साथ ञक्ति का सयोग होने से शौर्य 
(वीरता ) उत्पन्न होता है। इन दोनो के सयोग के कारण ही, सरलतापूर्वक सफलता 
की प्राप्ति की आणा के आधार पर, विद्रोह की ओर प्रवृत्ति हुआ करती है। 
र्याति (-5 सम्मान, लोकपणा ) के कारण होनेवाले विद्रोहों का कारण उपर्यक्‍त 
विद्रोहो के कारणो से इतर प्रकार का ही हुआ करता है। जिस प्रकार कुछ लोग बडे 
लाभ और महान्‌ सम्मान को दृष्टि में रबते हुए अधिनायको के प्राण लेने का प्रयत्न 
किया करते हैँ, उस प्रकार वे लोग नही करते जो कीत्ति (अथवा रयाति) के प्रेम के 
कारण प्रत्येक प्रकार के भव का सामना करते हुए विद्रोह करने का उद्योग करते हैं । 
प्रथम प्रकार के मनुष्य पृव'क्त प्रकार के कारणो (लोभ और महत्त्वाकाक्षा) से प्रेरित 
हुआ करते है । जो मनृष्य राजा पर आक्रमण कर नामवरी प्राप्त करने के लिये उसके 
प्राण लेने का प्रयत्न करते हूँ वे तो कुछ इस प्रकार प्रवुत्त होते है जिस प्रकार वे अन्य मनुप्यो 
में ख्याति (कीति) प्राप्त करानेवाले किसी अन्य महान पराक्रमपूर्ण कार्य के करने का 
अवसर प्राप्त होने पर उसको करने के न्य्ये प्रवत्त होते हैँ । उनको एकत्तत्र राज्य को 
प्राप्त करने की चाह नहीं होती, वे तो नाम (-> यश) प्राप्त करना चाहने है | 
यह सत्य है कि इस प्रकार के कारणों से प्रवत्त होनेवाले लोगो की सख्या बहन ही 
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थोडी हुआ करती हे । यह तो उनके कार्य की पूर्वनिश्चित शर्त होती है कि यदि वे 
उसमें असफल हुए तो अपने जीवन की रक्षा का तो उनको कभी ख्याल ही नहीं करना 
चाहिये । उनके ह दय मे दियोन्‌ की धारणा के सदूृश दृढ सकल्प होना चाहिये, निश्चय 
ही बहुत से मनुप्यो के लिये ऐसा होना सरल नही है । उसने अपने थोडे से साथियों के 
सहित दियोनीसियस्‌ के विस्द्ध अभियान-यात्रा करते समय कहा था, 'मेरा तो यह 
विचार है कि इस उद्यम मे जितना आगे बढ सक्‌' उतना ही अच्छा है। यदि 
(नाव मे से) पृथ्वी पर पैर रखते ही थोडी सी देर मे मेरा अन्त हो जाय तो भी इस प्रकार 
मेरी मृत्यु शोभन ही होगी। 


एक ओर प्रकार (>-उपाय) जिससे अन्य प्रकार की शासन-व्यवस्थाओ के 
समान तानाशाही विनप्ट हुआ करती है (राष्ट्र के) बाहर वाला है । ऐसा सभव है 
कि कोई दूसरा राष्ट्र जिसकी व्यवस्था तानाशाही की व्यवस्था के प्रतिकूल हो, उससे 
अधिक बलवान हो । यह तो स्पष्ट ही है कि ऐसा राष्ट्र विरोधी शासनसिद्धान्तो 
के कारण अधिनायकतत्र का विनाश चाहेगा, ओर जहाँ चाह होती है ओर उसके साथ 
सामर्थ्य भी होती है तो सब ही चाहा हुआ काम किया करते हैं । शासन-ब्यवस्थाओ 
का विरोघ (विविध प्रकार का हो सकता है) । जनतत्र (अपने अत्यन्तगामी रूप में 
जनसाधारण की तानाशाही होने के कारण ) उसी प्रकार अधिनायकतत्र का विरोध 
करता है जिस प्रकार हीसियॉडस के शब्दो में एक कुम्हार दूसरे कुम्हार से झगडा किया 
करता है। राजतत्र और श्रेठजनतत्र विरोधी प्रकार की शासन व्यवस्थाएँ होने के 
कारण अधिनायकतत्र का विरोध करते है । इसीलिए लाकंदायमॉन राष्ट्र ने (राज- 
तत्र होने के कारण ) बहुत से अधिनायकतत्री को कुचछा था और सिराक्सवालो ने 
भी अपने सुशासनकाल में ऐसी ही नीति का अनुसरण किया था । 


फिर अधिनायकतत्र के नप्ट होने का एक प्रकार आन्तरिक कलह भी है। 
ऐसा तब होता है जव कि अधिनायक के साझेदार स्वय आपस में ही लडने लगते है , 
जैसा कि (सिराकूस मे ) गेलो के परिवार में हुआ था और अभी (आजकल) फिर छोटे 
दियोनीसियस्‌ के परिवार में हो चुका है । गैलो के द्वारा स्थापित अधिनायक का विनाश 
आमसीवूठस ने किया। (श्रासीवूलस गैछो ओर उसके उत्तराधिकारी हीरो का 
भाई था , होरो की मृत्यु के पश्चात्‌) थ्रासीबूलस ने दूसरे उत्तराधिकारी (अर्थात्‌ 
गल्ोके पुत्र) की चापलूसी प्रारभ कर दी, एवं उसके नाम से शासनतत्र को अपनी 
मुट्ठी में करने के लिए उसको फूसलाकर विलासितामय जीवन में डाल दिया। 
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डस पर उसके कुटम्बियों ने श्रासीवूलस से पीछा छुडाने और अधिनायकतत्र 
की रक्षा करने के लिये अपना एक सघटित दल वनाया । पर (अन्त में) उसके साथ 
पड़यत्र रचनेवाले लोगो ने उचित अवसर देखकर तानाशाह के सारे परिवार को ही 
निकाल बाहर किया। दियौनीसियस्‌ का पराभव तो उसके सववी (वहनोई ) दियीन्‌ के 
द्वारा किया गया । दियोन्‌ ने दियोनीसियस्‌ के विरुद्ध अभियान आरभ किया। 
और जनता की सह्ययता प्राप्त करके उसको निकाल दिया “--पर दियौन्‌ अन्त में 
स्वय मत्यु को प्राप्त हुआ । 


एस मुत्य कारण, जिनके निमित्त अधिनायकतत्र (तानाशाही ) पर बहुबा आक्रमण 
किये जाते हूँ, दो हँ---घधृणा और तिरस्कार (नफरत और हिकारत ) । घृणा की भावना 
तो सभी अधिनायकतत्र अवध्यमेव उत्पन्न करते ही हे, पर तिरस्कार की भावना वहुधा 
इन तत्रो के पराभव का वास्तविक कारण हुआ करती है।इस तथ्य का प्रमाण यह है कि 
जो लोग अपने प्रयत्नों से अधिनायक-पद को प्राप्त करते है वे तो अधिकाञ में उसकी 
रक्षा करने मे सफल रहते हैं , पर जो इस पद को उत्तराधिकार में पाते हैं वे इसको 
तत्काल खो डालते है । विलासितामय जीवन व्यतीत करने के कारण वे अपने को 
तिरस्कार योग्य बना देते हैं और अपने ऊपर आक्रमण करने वालो को ऐसा करने के 
वहुत से अवसर प्रदान करते हैं । कोब को भी घृणा का ही एक स्वगत अश माना जाना 
चाहिये और यह क्रोव भी वसा ही परिणाम उत्पन्न करता है जैसा कि घणा करती है । 
इतना ही नही, सच तो यह है कि क्रोव प्राय घृणा से भी अधिक प्रवछ (और प्रभावशाली ) 
उत्तेजक है , क्रोवी मनुप्यो का तीतन्र आवेग उनको जान्‍्त-विवेचना नहीं करने 
देता अतएव वे अधिक आवेश के साथ आक्रमण किया करते हैं ।” अपमानित होने के 
कारण मनुप्य बहुत अधिक अपने आवेगो के वजीभूत हो जाते हूँ , इसी कारण से 
पाइसिसत्रातस्‌ के पुत्रों के अधिनायकतत्र का तथा और भी अन्य अनेको तानाझाहियो 
का विनाश हुआ। पर घृणा अधिक (विचारपूर्ण होती है), किन्तु क्रीव के साथ पीडा 
का साहचर्य रहता है अतएव पीडा के रहते हुए विचार करना सरल नहीं होता 
इसके विपरीत घणा पीशरहित होती है। 


सल्लेप में सार यह निकला कि वे सव कारण जिनको कि मैने पहले धनिकतत्र के 
परम विशुद्ध और चन्म प्रकार को तथा जनतत्र के आत्यन्तिक प्रकार को नाठ करने- 
वाला वहा है, अधिनायकतत्र के लिएभी वैसे ही माने जाने चाहिये । वास्तव में 
घासन-पद्धतियों के यह प्रकार कई एक व्यक्तियों के मध्य में वेंटी हुई तानागाहियाँ ही 
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हो जाती हैँ । राजत्त्रव्यवस्था ऐसी शासन-पद्धति है जो बाह्य कारणो से सबसे कम 
नप्ट हो सकती है , और इसीलिए यह चिरकाल तक स्थिर रहनेवाली होती है । 
प्रायेण यह व्यवस्था आन्तरिक कारणो से ही नष्ट हुआ करती है। यह विनाश दो 
प्रकार से सभमव हुआ करता है , एक तो प्रकार है राजपरिवार के सदस्यों में ही कलह 
और विद्रोह उत्पन्न हो जाना , दूसरा प्रकार है, राजा का बहुत कुछ अधिनायको के 
समान शासन का प्रवन्ध करने का प्रयत्न करता, और अपनी सत्ता को नियमो (कानूनों ) 
की सीमा के परे बढाने की चेष्टा करना । और फिर अब तो राजतत्र की उत्पत्ति 
भी नही होती, यदि इस प्रकार की कोई शासनपद्धति प्रकट भी होती है तो वह एकतत्र 
अथवा अधिनायकतत्र ही अधिक होती है । राजतत्र वह शासन-ब्यवस्था है जो प्रजा- 
जनो के इच्छानसार उनपर चला करती है तथा जिसमे महत्त्वपूर्ण विषयों की सर्वोपरि 
सत्ता (राजा के ) हाथो में निहित होती है [इस प्रकार का शासन आजकल के समय में 
विपरीत है] । आजकल तो समता का वहुत अधिक प्रचार है, और कोई भी व्यक्ति 
अन्य लोगो से इतना भिन्न (बढकर ) नही है जो राजा के पद की महत्ता और योग्यता 
के लिए पूरा पहुँच सके । अतएव इस कारण से जनता इस प्रकार के शासन को घेर्य- 
पूर्वक स्वेच्छा से सहन नहीं करेगी , ओर यदि छल अथवा वल से उसको जनता पर 
लाद भी दिया जाय तो वह उसको तत्काल तानाशाही का ही प्रकार समझ लेगी । 
कुऊक्रमागत राजतत्र का विनाश तो एक और कारण से भो होना सभव है, यह कारण 
अमी वर्णन किया जाना है । इस प्रकार के राजा बहुधा बडी सरलता से (अपने प्रजा- 
जनो के) तिरस्कार के पात्र हो जाते है, एवं उनको यद्यपि अधिनायको की क्षमता 
प्राप्त नही होती, केवल राजपद का गौरवमात्र उनके पास होता है, तथापि वे इस बात 
को भूलकर दूसरो का अपमान और हानि कर (बैठते ) है । बसतब उनका विनिपात 
एक सरल काम हो जाता है। ज्यो ही राजा के प्रजाजन उसके प्रजाजन नही बना रहना 
चाहते, त्यो ही राजा, राजा नही रह जाता, किन्तु अधिनायक तो, यदि उसके प्रजाजन 
भी चाहे तो भी, तानाशाह वना रह सकता है । 


राजतत्र का क्षय इन्ही तथा इन्ही प्रकार के अन्य कारणो से हुआ करता है ! 


टिप््पणियो 


१ एकरादतत्र से तात्पर्य एक व्यक्ति का शासन है। इसको एकजनतत्र भी कह 
सकते हूं। प्राद्चीन यूनान में इसके दो प्रकार उपलब्ध होते हे । एक की बसीलेदया 


अरिस्तु की राजनीति ३९९ 


हे 


अथवा राजततन्न कहते थे और दूसरे को तिराज्ने, तिराज्नी अथवा तानाशाही या अधि- 
नाथकत्तत्र 


२ सावंजनिक कार्यकर्ताओं के लिये मल में दिम्यगो इ शब्द का प्रयोग किया 
गया हे । पर इस दाब्द का अर्थ कारीगर' भी होता है । 


३. अध्यक्षो के लिये 'थियोरोइ” शब्द प्रयोग में आया है जिसका अर्थ दर्शक 
होता है। 

४ फेइदोन्‌ ई० पु० सातवीं शताव्दो के पूर्वार्द्ध में आर्गस नगरी का राजा था। 
इसके शासन-काल में आर्गस्‌ का महत्त्व बहुत बढ गया था। 


५ थासीवृूलस (मिलेतस में ) इत्यादि व्यक्ति इयोनिया में अधिनायक थे। 
६- फालारिस्‌ सिसिली द्वीप की अक्रागास्‌ अथवा अग्रीगन्तुम नामक नगरी में 
ई० पूृ० छठो शताब्दी के यूर्वार्ध में शासन करता था। इसके पास एक घातुनिभित 


सॉंड था जिसके भीतर यह उन व्यक्तियो को भून डालता था जो इसको रुष्ट कर देते 
थे। इससे इसकी असामान्य निर्देयता स्पष्ट है। 


७ पनाएतियस न केवल लोकनायक था प्रत्यत सेनाध्यक्ष भी था। 


८ (कयु को) प्सेलस्‌ भी लोकनायक एवं सेनाध्यक्ष दोनो ही था। 

९. विसिसत्रातस्‌ अथवा पेइसिसूत्रातस्‌ के विषय में पहले लिख आये हे । 

१०. दियोनीसियस्‌ के विषय में भी लिखा जा चुका है। प्रायः वही लोकनायक 
तानाशाह बन सके जो या तो सेनाध्यक्ष भी थे अथवा अत्यन्त साहसिक योद्धा थे 
आधुनिक युग के अधिनायको के विषय सें भी यही बात अधिकाश में चरितार्य हुई है । 


११ ऋद्वस्‌ के चिषय में ऐसा कहा जाता है कि वह अथेन्स का राजा था और उसने 
दोौरियन्‌ लोगो के आक्रमण से उसको रक्षा की थी और इस प्रयत्न में उसने अपने 
जीवन को बलिदान कर दिया था। ऐसा कहना सभवतया ठीक नहीं है कि उसने अपने 


सगर को रक्षा करके राजा का पद पाया था। सभवतया अरिस्न का वर्णन इस विषय 
में चुटिपृर्ण है । 


१२. कीरस महान्‌ ई० पृु० छठो छताव्दी में ईरान में अत्यन्त प्रतापी सम्राट 
हुआ हैं। यही फारस के साम्राज्य का सस्थापक था। इसने लघ एशिया के यनानो 
राज्यों को भी परास्त करके अपने साम्राज्य में सिछ्ा लिया था। इसके जीवन की अनेक 
घटनाएं श्रीकृष्ण के चरित्र से मिलती हूं । 


१३ लाकदायमॉन्‌ अयवा स्पार्टा ने ई० पु० ८वीं और ७वबीं झताव्दी के यद्धो 
में मसेनिया को जीता था । 


0७ अरिस्तू की राजनीति 


१४ मककंदोनिया के राजाओ ने अपने राज्य को बहुत बढ़ाया था। विदेष 
फिलिप द्वितीय ओर उसके पुत्र अलंकज़ाण्डर ने तो उसको साम्राज्य ही बना दिया | 
फिलिप अरिस्तू का सखा और अलकज्ञाण्डर अरिस्तू फा शिष्य था। 

१५. इलियाद्‌ काव्य के प्रसिद्ध योद्धा अखिललीस्‌ के पुत्र नेयोप्तोलेमस्‌ ने भूमि 
और अनुयायियो को प्राप्त किया ओर तब मॉलौसिया का राजा बन गया । 

१६५ फालिदास को उक्ति राजा प्रकृति-रजनात्‌” से तुलना कीजिये । 

१७. इस कथा की ओर सकेत किया जा चुका है। पर हौरोदोतस्‌ ने थ्रासीबुलूस 
को उपदेष्टा और प्रियाण्ड्राहट्रास्‌ को उपदिष्ट कहा है । 

१८ इस कथा का उल्लेख किया जा चुका है। 

१९ यह कथा यूनानियो में अप्राकृत-मेथुन-प्रया के प्रचलन को सूचित करती है । 

२० न्यूमेंन ने इन घटनाओं की तिथियाँ इस प्रकार दी हें । (१) मर्कदौनिया 

के आर्खीलाउस्‌ की हत्या ई० पु० ३९९ में, (२) कीप्रस के सालामिस्‌ नगर के ताना- 
शाह ऐवागौरास्‌ की हत्या ई० पू० ३७४ मे, (३) फंराए के यासन्‌ की हत्या ई० 
पू० ३७० में, (४) सिफियान्‌ के तानाशाह इयूफ्रौन्‌ की हत्या ई० पृ० ३६७ में, (५) 
फेराए के अलेक्ज़ाण्डर तथा ओद्वीसाए के राजा कीतोस्‌ को ह॒त्याएँ ई० पृ० ३५९ में, 
(६) कृष्णसागर के तट पर स्थित हेराक्लिया के तानाशाह फ्लेआखंस की हत्या ई० 
पू० ३२५२ में तथा मर्कदौनिया के फिलिप्‌ की हत्या ई० पृ० ३३६ में हुई । इनमें से 
अधिकाश हत्याएँ उत्तर ग्रोस, मर्फदीनिया और थाके में हुई । इनके वर्णन करने का 
उद्देश्य यही है कि तिरस्कार और अपमान से भी वह आग प्रज्वलित होती है जो राजाओ 
और तानाशाहो को समाप्त कर देती है । 


२१ यह कथाएं भी अपमानों की कथायें हे। यूरीपिदेस की कथा के सबघ में 
चर्चा करना भी प्राचीन काल मे सहन नहीं किया जाता था। 

२२ आत्तेंपानी (ने) स्‌ के सबंध में जो कया यहाँ कही गई है उसका ऐतिहासिक 
स्वरूप बहुत कुछ व्वादग्रस्त है। 

२३ कहते हे सार्दानापलस्‌ को उसके सेनाध्यक्ष “अवकिस्‌” ने ऊन काढते हुए 
देखा। ऊन काढ़ना स्त्रियों का काम माना जाता था। अतएव सेनापति ने ऐसे राजा 
का तत्काल वध कर डाला। इस कथा क। एक दूसरा रूप यह है कि युद्ध में अपने 
सेनापति से हारकर सार्दानापलस्‌ ने स्वय आत्महत्या कर ली। 

२४ यह घटना सिराकूज की है। पर आक्रमण का कारण इससे भी बढ़कर 
यह था दियौनीसियस्‌ द्वितीय ने दियोन्‌ की सस्पत्ति का अपहरण कर लिया था और 
उसको पत्नी को भो एक दूसरे व्यक्षित तिमौक्रातेस को दे डाला था। 


अरिस्तू को राजनीति ४०१ 


२५- अस्त्यागी (गें)स्‌ कीरस का स्वामी था और कौरस उसका सेनाध्यक्ष । यह 
घटना ई० पु० छठी शताब्दी के मध्यकाल की है। 

२६. यह घटना ई० पु० ३९० और ३८६ के मध्य कौ प्रतीत होती है । 

२७ एक अरियोवारतानी ई० पु० ३६३ से ३३६ तक पोन्‍्तुस्‌ का क्षत्रप था। 
दूसरा अरियौबारज़ानी ई० पु० ३६७ में हेलेस्पोण्त का क्षेत्रपष था। पता नहीं कि 
प्रस्तुत संकेत किस अरियोबारजानो के प्रति है । 

२८ आजकल की परिभाषा में इसको विचार-पद्धतियो का इन्द्र कहा जा सकता है । 

२९. यह घटना ई० पुृ० ३४४ की है। इसके पदचचात्‌ दियोन्‌ स्वयं तानाशाह 
बना और मारा गया। 

३०, तुऊूना कीजिये--“कोघाद भवति समोह.” । गीता २१६३ 

वि०-इस खण्ड का अस्तिम भाग ऋ्मवद्ध नहीं लगता १ फिर इसका कुछ भाग ऐसा 
भी है जिसको /(ए5(८४९८8 07 (१6 ८0075 ०0६ (076८६४ ६0785 ग्रीक राजाओं 
के दरवार के रहस्य कहा जा सकता हे। 


११ 


एकरादतंत्र और तानाशाहियों की रक्षा के उपाय 


सामान्यतया स्पष्टल्पेण ही कह सकते है कि उन (राजतत्रात्मक) व्यवस्थाओं को 
रक्षा, उपर्युक्त कारणो से उलटे उपायो से होती है । और यदि हम उन पर अलग अलग 
विचार करे एव सबसे पहले राजतत्र को ही ले तो कह सकते हूँ कि राजतत्र की रक्षा 
मध्यमनीति के अनुसरण से हो सकती है। राजा की सत्ता अपेक्षाकृत जितनी 
थोडी ( -- सीमित ) होगी उतने ही अधिक समय तक उसकी गञासन-शवित अनिवार्यतया 
अक्षण्ण (पूरी) बनी रहेगी। ऐसा होने पर वे स्वय प्रभु-तुल्य व्यवहार कम करते 
है, अधिकाश में अन्य लोगो के साथ वरावरी का वर्त्ताव करते हैँ, परिणामत शासितो 
के द्वारा उनके प्रति ईरपप्या भी कम की जाती है। यही कारण है कि मॉलॉस्सस 
राष्ट्र में सुदीधंकाल तक राजततन्न बना रहा। तथा छार्कदायमॉन्‌ राष्ट्र (स्पार्टा) 
के राजतत्न का स्थायित्व भी (कुछ तो) आरभ से ही राजतत्र के दो भागो में वेट जाने 
के कारण सभव हुआ है और (कुछ ) पीछे वियौपॉम्पस्‌' के द्वारा मव्यमनीति के बहु- 
विधि अनुसरण के द्वारा, जिसमें अन्य बातों से विशेष वात थी अध्यक्ष अथवा निरीक्षक 


तु 
२६ 


४०२ अरिस्तू की राजनीति 


मडल की स्थापना | उसने राजा की शवित को घटाया पर राजपद के काल में 
(स्थायित्व ) अवश्य व द्धि कर दी , परिणामत उसने उस (शक्ति ) को एक अर्थ में ("एक 
प्रकार से) कम नही किया, प्रत्युत उसका महत्त्व और बढा दिया | वह तथ्य उसके 
अपनी पत्नी को दिये हुए उत्तर से स्पष्ट है। उसकी पत्नी ने उससे पूछा "जितनी राज- 
शक्ति तुमने अपने पिता से पाई थी उससे कम राजशक्ति अपने पृत्रो को देने मे, क्या तुमको 
लज्जा नही लगती ? )” उसने उत्तर दिया, “नही, मुझे तो (कुछ भी लज्जा) नहीं 
लगती (क्योकि) में उनको चिरकाल तक स्थायी रहनेवाली शक्ति दिये जा रहा हूँ ।* 


जहाँ तक अधिनायकतत्र का प्रश्न है उनकी रक्षा दो प्रकारो (उपायो ) से हो सकती 
है जो एक दूसरे के नितान्त विरोधी है । इनमें से प्रथम उपाय तो वही परम्परागत 
उपाय है जिसके अनुसार अधिकाश अधिनायक लोग अब भी अपने शासन का प्रवध 
किया करते हूँ । कहते हैँ कि इस (उपाय) की बहुत सी विधियाँ कौरिन्थ-निवासी 
पैरियाण्ड्स ने स्थापित की थी और ऐसी बहुत सी विधियाँ पारसीक लोगो की शासन- 
पद्धति से भी ग्रहण की जा सकती हूँ । इनमें से कुछ विधियाँ तो वही हैँ जिनका वर्णन 
हमने पहले अधिनायकतन्न की रक्षा ( जहाँ तक उसकी रक्षा सभव है ) के 
सबंध में किया था । उदाहरण के लिए अत्युच्च प्रमुख व्यक्तियो को काट (छाँट) 
डालना और तेजस्वी लोगो को दूर कर देना इत्यादि (ऐसी ही विधियाँ है ) । इनके 
अतिरिक्त उसको सार्वजनिक भोजन, सामाजिक सम्मेलन (अर्थात्‌ क्लब इत्यादि), 
सम्मिलित शिक्षा और इसी प्रकार की अन्य किसी भी वात का निषेध कर देना चाहिये । 
दूसरे णब्दों में ऐसी सब बातो से अपनी रक्षा के लिए सावधान रहना जो साहस और 
पारस्परिक विश्वास--इन दो गुणो को जनता में उत्पन्न कर सकती हैं। उसको 
जवकाशजन्य सास्कृतिक सभा-समाजो का एवं इसी प्रकार के अन्य सम्मेलनो का निपेघ 
कर देना चाहिये , एव प्रत्येक ऐसे उपाय को काम में लाना चाहिये जिससे प्रजाजनो 
में से प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे के लिए इतना अधिक अपरिचित हो कि जितना हो सकता 
है , क्योंकि पारस्परिक परिचय मनुप्यो में पारस्परिक विश्वास उत्पन्न करता है। 
इसके अतिरिक्त उसको प्रत्येक प्रजाजन को नित्य सबके सामने प्रकट होने, एव राज- 
द्वार पर अपना समय बिताने के लिए विवश करना चाहिये। इस प्रकार उनको यह 
पता चल जायगा कि वे (>जनता) क्‍या कर रहे हैं एव इस नित्यप्रति की थोडी 
दासता के अम्यास से उनका स्वभाव विनीत बने रहने का पड जायगा । इसी भाँति 
जौर भी अन्य अनेकों उपाय है जो पारसीक और वर्बर लोगों में समान रूप से पाये 
जाते हैँ एव जिनका एकमात्र सामान्य प्रभाव अधिनायकतत्र को पुप्ट करना है। 


अरिस्तु की राजनीति हर । ५ 


फिर अधिनायक को यह भी जान लेने का उद्योग करना नही भुला देना चाहिये कि 
प्रजाजनो में से प्रत्येक व्यक्ति क्या कह और कर रहा है , इसके लिए उसको गुप्तचरो 
की नियुक्ति करनी चाहिये, जैसे कि सिराकूस नगर मे स्त्रियों की गुप्तचर सस्था थी 
जो पॉटागोगिदीस' कहलाती थी , अथवा जैसी कि कानाफूसी सुननेवाली गुप्त 
प्रणिधि सस्था हीरो की थी जिसको वह सामाजिक सम्मेलनों और सार्वजनिक सभाओं 
में (भेद लेने के लिए) भेजा करता था। (एक तो) गुप्तचरों के भय से लोग वडी 
स्वतत्रता से यो ही नही वोलते और यदि वे स्वतत्रतापूर्वक बोलें भी तो (गुप्तचरों के 
होते हुए) उनके न पहचाने जाने की बहुत कम सभावना रहती है । इसके अतिरिक्त 
अधिनायक को चाहिये कि वह मित्र और मित्र मे, साधारण जनता और गण्यमान्य 
लोगो मे एवं सम्पन्न लोगो के मध्य में एक दूसरे में फूट और कलह करवा दे । 
अधिनायको की एक नीति अपने शासित्त जनो को निर्धन बनाने की भी रही है, जिससे 
जनता के पास नागरिक रक्षकदल के भरण-पोपण की सामथ्य हो न रहे और दूसरे वे 
अपनी दैनिक जीविका कमाने में ही इतनी तलल्‍्लीन रहे कि तानाशाह के विरुद्ध पट्यन 
करने का अवकाश ही न मिले। मिस्र देश के पिरामिड' (शकुमदिर) इसी 
नीति के उदाहरण हूँ, किप्सेलस के परिवार द्वारा मदिरो पर चढाई हुई वह॒मूल्य भेटें, 
पैइमिस्त्रातस के परिवार द्वारा ऑलिम्पिया के द्यौसमन्दिर का निर्माण, तथा सामॉस्‌ में 
पॉलीक्रातीस्‌ द्वारा निर्मित महान्‌ भवन--यह सब भी इसी नीति के निदर्णन हैं । 
इन सब कार्यो का उद्देश्य एकमात्र यही है कि शासितो को कार्य में सऊग्न रहने के कारण 
अवकाश न रहे और उनकी निर्धनता वढे । कर लगाने का भी परिणाम यही होता है 
जैसा कि सिराकूस नगर में हुआ, कि बडे दियौनीसियस के अधिनायकतत्र में ऐसी 
योजना बनाई गई कि पाँच साल में प्रजाजनो को अपनी सपत्ति सरकारी कोप में दे देनी 
पड़ी । इसी कारण तानाशाह युद्धप्रिय भी होता है जिससे उसके गासित जन सदा 
किसी न किसी काम में लगे रहें और उनको निरन्तर एक नेता की आवश्यकता बनी 
रहे। (अविश्वास फैलाना तो अधिनायको की नीति का इतना विशभिप्ट अग है कि) 

जव राजतत्न की रक्षा मित्रो द्वारा की जाती है, तानाशाह यह जानते हुए कि सब मेरा 
विनिपात चाहते हैं तथा मेरे मित्रो में ऐसा करने की सबसे अधिक क्षमता है, 
उन्ही का सबसे अधिक अविश्वास करता है। 

प्रले सिरे को पहुंचे हुए तथा सबसे बुरे जनतत्र मे जो वुराइयाँ (ब॒रे कार्य ) पाई 
जाती हैं वे सब की सव अधिनायकतत्न में उपलब्ध होती है । उदाहरण-स्वरूप दोनो 
(जनतत्र और अधिनायकतत्र ) गृहस्थी में स्त्रियों की शक्ति को प्रोत्साहित करते है 


४०४ अरिस्तु की राजनीति 


जिससे वे अपने पतियो का भण्डाफोड कर दें एवं इसी कारण यह दोनो शासनतदत्र 
दासो को भी ढील देते है कि वे अपने स्वामियो के भेदो को बतला दें । दास और स्त्रियाँ 
तो अधिनायको के विरुद्ध पड्यत्र॒ रचते नही, इतना ही नही प्रत्युत क्योंकि उनको 
अधिनायकतत्र मे सुदिन का अनुभव होता है अतएव वे उसके अ्रतिकूल इसी प्रकार रहते है 
जिस प्रकार जनतत्र के | और साधारण मनुष्य भी तो एकतत्री राजा बनने की चाह 
रखता है। यही कारण है कि इन दोनो तत्रो में चापलस व्यक्ति सम्मानित होता है । 
जनतत्र मे लोकनायक होता है जिसको जनतत्र का चाटुकार दरबारी कहा जा सकता है, 
अधिनायकततश्र मे भी विनीत सहचर हुआ ही करते है--यें लोग चाटुकार दरबारियों 
के समान व्यवहार किया करते हूँ । 


इस प्रकार अधिनायकतत्र दुर्जनो को मित्र ( प्रियजन ) माननेवाली शासनपद्धति 
है । तानाशाहो को चाटुकारी अच्छी लगती है , तथा ऐसा कोई भी मनुष्य जिसकी 
अन्तरात्मा स्वतन्न है अपने को चाटुकारी द्वारा नीचा नहीं बनायेगा । भला आदमी 
मित्र त्तो हो सकता है, पर कम से कम वह किसी की चापलसी नही करना चाहेगा । 
और बुरे आदमी बरे कामो के लिए उपयोगी होते है , कहावत भी है “काँटा काँट को 
निकालता है” (कण्टकेनेव कण्टकम्‌ )। अधिनायक का यह स्वभाव होता है कि वह कभी 
किसी सम्मानवाले और स्वाधीनता की भावना रखनेवाले मनुृप्यो को पसन्द नही करता । 
इस प्रकार की योग्यताओ को तो वह अपना ही एकाधिकार मानता है , जो कोई अन्य 
व्यक्ति उसके बराबर ([प्रतिस्पर्द्धा में) सम्मान की भावना और स्वाधीनता की भावना 
का प्रदर्शन करता है तो वह ऐसा मानता है कि मानो वह व्यक्ति उस (अधिनायक ) 
के विशेषाधिकारों और एकाधिपत्य का अपहरण कर रहा हो, तथा वह (तानाशाह ) 
उसको ऐसी घृणा की दुष्टिसे देखता है जेसे वह उसकी झक्ति (पद) का विनाझ 
करनेवाला हो । अपने नगर के लोगो की अपेक्षा विदेशियो के साथ खानपान करना 
एवं अपने दिन उन्हीं की सगति में अपेक्षाकृत अधिक व्यतीत करना यह भी अधिनायको 
का स्वभाव होता है, क्योकि उन्हे ऐसा लूगता है कि नागरिक लोग तो हमारे गन्रु हैं 
पर विदेशी कभी हमारा विरोध नहीं करेगे । यही अधिनायक़ की कला है और 
इसी के; द्वारा वह अपनी शासनशक्ति की रक्षा का उपाय किया करता है। किसी भी 
नीचता (दुप्टता) को वह शेप नहीं छोडता । जो कुछ कहा गया है उसका सक्षेप 
तीन शीरप॑को में किया जा सकता है जो तीनो अधिनायको के जीवन के तीन लक्ष्यों के 
सवादी हैँ । उसका प्रथम लक्ष्य शासित जनो की आत्मा को हीन बनाना हीता है, 
क्योकि वह जानता है कि हीनात्मा लोग कभी किसी के विरुद्ध पड़यत्र नही करते । 


अरिस्तु की राजनीति ४०५ 


दूसरा ब्येय प्रजाजनो के वीच मे पारस्परिक अविश्वास उत्पन्न करना होता है , क्योकि 
जब तक लोग एक दूसरे का विश्वास नही करने छगते त्व तक अधिनायक का विनिषपात 
नहीं हो सकता । इसी कारण अधिनायको की सदा भले आदमियों से ठनी रहती हे, 
वे यह समझते हैँ कि नेक आदमी उनकी शक्ति के लिये केवल इमी छिए हानिकारक 
नही होते कि उनके ऊपर ऐसा शासन नहीं चल सकता जैसा स्वामी का दास के ऊपर 
चला करता है , प्रत्यत इसलिए भी हानिकारक होते है कि वे आपस में एक दूसरे के 
ओर अन्य लोगो के भी विश्चासभाजन हैं और न तो आपस में किसी को घोखा देकर 
उनकी चुगली खाते हूँ और न अन्य किसी व्यति की । अधिनायक का तीसरा ओर अन्तिम 
लक्ष्य टोता है अपने शामित जनो को किसी भी कार्य के अयोग्य वना देना । असभव कार्य 
को करने का तो उद्योग कोई भी नही करता है । अतएवं जब कोई भी किसी कार्य को 
करने की क्षमता नहीं रखता होगा तो वे अधिनायकतत्र को उखाड़ फेंकने का प्रयत्न 
नहीं करेगे । अधिनायकों की सब व्यवहार-ती तियाँ इन्टी तीन सिद्धान्तों में अन्तर्भक्त 
को जा सकती है तथा उनके द्वारा प्रयुक्त सव उपाय इन्ही में से किसी न किसी एक उद्देष्य 
से सबद्ध किये जा सकते हँ--अर्थात्‌ शासितों में पारस्परिक अविब्वास उत्पन्न करना, 
(२) उनको असमर्थ बना देना और (३) उनकी आत्मा को दीन-हीन वना देना । 


तो यह उपर्यृक्त उपाय उन दो उपायो में से एक है, जिससे अधिनायकतत्र की रक्षा की 
जा सकती है । पर एक दूसरा उपाय भी है जिसमें उपयोग मे आनेवाली कार्यप्रणाली 
उपर्युवत कार्य-प्रणाली से बिलकुल उलटी है। इस उपाय के स्वरूप को हम राजतत्नो के 
विनाश के का रणो के,तुलनात्मक अध्ययनसे भल्ी भाँति समझ सकेगे। जिस प्रकार कि 
राजतत्र के नप्ट होने का एक कारण राजपद का अधिनायक-पद में बदल्ल जाना 
था, ठीक उसी प्रकार अधिनायक-पद की रक्षा का एक उपाय उसका राजपद में बदल 
जाना है । केवल एक वात के विपय में अधिनायक को सावधान रहना चाहिये, इतनी 
शवित तो सुधरे हुए तानाशाह को भी अपने पास सुरक्षित रखनी चाहिये कि अपने प्रजा- 
जनो पर--चाहे उनकी उससे शासित होने की इच्छा हो और चाहे न हो--भासन 
कर सके । इस शक्ति को छोट देना तो अधिनायकता को ही छोद देना हई । इस प्रकार 
अधिनायकतत्र की सत्ता की आधारशिला (मुख्य शर्त ) के रुप में यह शविति स्थिर रहनी 
चाहिये , अन्यथा अन्य सब बातों में अधिनायक को राजा की भूमिका के अच्छे अभिनेता 
के समान कार्य करना चाहिये अथवा कमसे कम इस प्रकार कार्य करते हुए प्रतीत होना 
चाहिये । प्रथम तो उसको सार्वजनिक धन के विपय में अपने को अन्यधिक चिन्ता- 
परायण प्रकट करना चाहिये । उसको ऐस उपहारो के देने मे त्वत का अपव्यय नही करना 
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चाहिये जिससे जनसाधारण मे कटुता और रोप उत्पन्न होता है (और जब यह घन खेती- 
बाडी ओर मेहनत-मशकक्‍कत करनेवाले लोगो से थोडा थोडा करके निचोडा जाता 
है और फिर मुक्त हस्त से वारागनाओ, विदेशियो और विलासिता की कलाओ 
पर उडाया जाता हे तो कटुता और रोप उत्पन्न होना अवश्यभावी है)। अपने 
आय-व्यय का लेखाजोखा भी उसको (सबके समक्ष ) प्रस्तुत कर देना चाहिये--यह 
ऐसी नीति हे जिसको कुछ अधिनायको ने व्यवहार में अपनाया है। इस प्रकार के 
शासनप्रवन्ध मे वह एक गृहप्रवधक प्रतीत होगा न कि तानाशाह ओर जब तक वह 
नगर के शासन पर अपनी सत्ता बनाये रखता हे तब तक उसको यह भी भय नही 
खाना चाहिये कि उसको कभी धन की कमी पडेगी । ओर यदि उसको अपने घर से 
वाहर जाना पडे तो पीछे कोपसग्रह छोड जाने की अपेक्षा उसके लिये यही उपयोगी 
होगा कि वह कुछ भी न छोड जाय, क्योकि ऐसी स्थिति मे, वह जिन शासन-रक्षको 
को अपने पीछे नगर की रक्षा के लिये छोड जायगा, उनकी उसकी शक्ति के प्रति 
विद्रोह करने की बहत कम सभावना होगी । जो अधिनायक बाहर विदेश मे आक्रमण 
करने जाता हे उसको नागरिको की अपेक्षा शासनरक्षको से अधिक भय खाना आवद्यक 
है, क्योकि नागरिक तो अभियान में अपने शासक के साथ रहते हैं पर शासन-रक्षक 
पीछे घर पर ही रह जाते है । फिर, दूसरी वात यह है कि कर लगाने मे ओर अन्य प्रकार 
के चदे और सेवाएं मॉँगने मे यही प्रकट करना चाहिये कि यह सब (धन ) सार्वजनिक 
कार्यो के निमित्त सचित किया जा रहा है अथवा आवश्यकता आ पड़ने पर इसका 
उपयोग युद्ध सबधी कार्यो के लिये किया जायगा | सामान्यतया उसको सार्वजनिक 
कार्यो के रक्षक अथवा प्रबन्धक के रूपए मे न कि अपने निजी कार्य को सपादन करनेवाले 
के रूप में कार्य करने के लिये प्रस्तुत रहना चाहिये । 


(जनता के साथ व्यक्तिगत सपके मे उसको ) कठोर नही किन्तु प्रशान्त (गरभीर) 
दिखलाई देना चाहिये , उसकी मुद्रा ऐसी होनी चाहिये कि जो भी व्यक्ति उसके सपक॑ 
में आये बह भयभीत न हो किन्तु श्रद्धावतत हो । पर यदि वह जनता के हृदय में 
श्रद्धा की भावना उत्पन्न न कर सके तो उसके लिये इस लक्ष्य (श्रद्धामाजन होने) की 
प्राप्ति सरल कार्य नही होगा । अतएव यदि वह चाहे तो अन्य किसी भी गुण की उपेक्षा 
कर सकता है, पर उसको योद्धा के गुणो को अपने मे अवश्य विकसित करना होगा, 
और दर्शकों मे यह धारणा (भावना) उत्पन्न करनी होगी कि वह योद्धा के गुणों से युक्त 
है । उसको योन अपराधों से भी सदा बचना चाहिये, उसको स्वय अपनी शासित 
प्रजाओ में से किसी युवक अथवा युवती के प्रति ऐसे अपराध करने के सन्देह से मुक्त 


अरिस्तू की राजनीति ४०७ 


होना चाहिये, और इसी प्रकार उसके पारिपदो को भी इस प्रकार के ठोपो से मुक्त होना 
चाहिये । एवं उसके अवरोब (अन्त पुर) की रमणियो को भी अन्य स्त्रियों के प्रति 
ऐसे ही नियम (सयम) का व्यवहार करना उचित है। स्त्रियों की बृप्टता बहुत से 
अधिनायकतत्रों के विनाश का कारण हुई है। (भोजन सबंधी ) शारीरिक सुखोपभोग 
के विषय में तो उसको आजकल के कुछ अधिनायको से बिलकुल उलटा आचरण करना 
चाहिये | ये लोग न केवल बडे तड़के से आरभ करके कई दिन तक लगातार इस प्रकार 
के सुखोपभोग मे निमसन रहते है, प्रत्युत वे ऐसा करते हुए अपने को दूसरो को दिखाना 
भी चाहते है जिससे वे (डूसरे लोग) उनके सौभाग्य और सौख्य की सराहना कर सके | 
परन्तु बहुत अच्छा तो यही है कि अधिनायक इन सुखोपभोगो में मव्यमवृत्ति का अनु- 
सरण करे , यदि ऐसा न कर नके तो कम से कम उसको उनके अन्य लोगो के समक्ष 
प्रदर्शन से तो बचना ही चाहिये , (अथवा अन्य लोगों के सामने तो उसको अपने आपको 
इन वातो से बचनेवाला ही प्रकट करना चाहिये | क्योकि जो लोग अप्रमत्त और 
जागरूक होते हूँ उन पर आक्रमण करना अथवा उनका अपमान करना सरल काम 
नहीं प्रत्युत जो लोग प्रमसत और ऊँघनेवाले होते हैँ उन्ही पर सरबता से आक्रमण किया 
जा सकता है और उन्हीं का अपमान भी हो सकता है। 
वास्तव में उसका आचरण लगभग उन सभी बातो का उल्टा होना चाहिये 
जो हमने पहले अधिनायको के आचरण के विवरण म॑ वर्णन की हैं । उसको 
अपने नगर की योजना और सजावट ऐसे अच्छे ढंग से करनी चाहिये मानों 
वह नगर-राप्ट्र का अधिनायक नहीं प्रत्यत ससक्षक ( ऋ(ट्वस्टी ) है । इसके 
अतिरिक्त उसको देवताओं के सवंध में त्तो अपने को विश्येपल्प से अन्यन्त 
उत्साहपूर्ण प्रकट करना चाहिये । यदि प्रजाजन यह ख्याल करते हूँ कि उनका 
जासक देवताओं से भय खानेवाला बौर उनके प्रति श्रद्धावान्‌ है तो वे उसके 
किये हुए अन्याय को सह लेने में अधिक भय नहीं खाते और यदि उनको ऐसा भासिनत 
होता है कि स्वय देवता उनके पक्ष में युद्ध करते हूँ तो वे उसके विरुद्ध पड़यत्र करने में 
भी बहुत कम प्रवृत्त होते हैं । इसके साथ ही साथ उसका यह (बामिक आचरण) 
मू्खता से रहित प्रतीत होता चाहिये । (नागर्कि जीवन के किसी भी विभाग के) 
भले अयवा गणी जनो का उसको सम्मान करना चाहिये और इस प्रकार (अयबा इतना ) 
सम्मान करना चाहिये जिससे वे यह व्याल न करने कि स्वनन्न प्रकार की 
आासन-ब्यवस्था होने पर उनका अधिक सम्मान होता । सम्मानों का वितरण उसको 
स्वय बरना चाहिये, पन दण्ड अन्य झासनाधिकार्यो अबवा न्यायालयो द्वारा दिल्वाना 
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चाहिये । यह सत्तकता तो सभी एकतत्र-व्यवस्थाओ मे समान रूप से पाई जाती है, 
कि कोई एक ही व्यक्ति बहुत ऊँचे पद पर नही चढा दिया जाना चाहिये , पर यदि इस 
प्रकार की पदोन्नति आवश्यक ही हो जाय तो वहुतो की पदवृद्धि करनी चाहिये जिससे 
वे परस्पर एक दूसरे पर चोकसी की दृष्टि रखे । पर यदि फिर भी किसी को अत्युच्च 
(महत्त्वपूर्ण ) पद पर स्थापित करना पडे ही तो वह व्यक्ति बहुत अधिक साहसी स्वभाव 
का नही होना चाहिये, क्योकि इस प्रकार के स्वभाव वाले व्यक्ति सभी कार्यक्षेत्रो मे 
वडी शीघ्रता के साथ प्रहार किया करते है । दूसरी ओर यदि किसी व्यवित को 
उसको (पदशक्ति ) अधिकार-शक्ति से वचित करने का निर्णय करना हो तो उसकी 
शवित को क्रमश धीरे धीरे घटाना चाहिये, राशिभत समग्र सत्ता को उससे एक साथ 
अपहृत नही कर लेना चाहिये ।अधिनायक को (यो तो) सब प्रकार के अत्याचारो से 
वचना चाहिये--पर सबसे अधिक दो प्रकार के अत्याचारों से---एक शारीरिक दण्ड 
देने से, ओर दूसरे युवक (और युवतियों) के सतीत्वापहरण से । जो सम्मान को प्रेम 
करनेवाले व्यक्ति हो उनके साथ व्यवहार मे उसको विद्येप सावधानी बरतनी चाहिये । 
जिस प्रकार धन के प्रति तिरस्कारपूर्ण व्यवहार से घनवान्‌ लोग रुष्ट हो जाते है इसी 
प्रकार सम्मान के प्रेमी और साधुजन अपमानपूर्ण व्यवहार से कुपित हो जाया करते हैं । 
अतएव अधिनायक को इस प्रकार के कार्यो से दूर ही रहना चाहिये , अथवा दण्ड देते 
समय उसको कम से कम ऐसा अवश्य भासित करना चाहिये कि दण्ड देने भे उसकी 
दृष्टि सुधार के लिये दड देनेवाले पिता की दृष्टि के सदृश है, न कि बह दर्प अथवा 
अपमान करने की भावना से प्रेरित हो रहा है । तथा युवको के सहवास के उपभोग मे 
उसको ऐसा प्रकट करना चाहिये कि वह ऐसा अधिकार मंद के कारण नही 
प्रत्युत सच्चे प्रेम के कारण कर रहा है। सामान्यरूपेण ऐसे सब प्रसगों मे 
उसको प्रातिभासिक अपमान की पूर्ति बहुत अधिक सम्मान-वृद्धि के द्वारा कर 
देनी चाहिये | 
जो लोग प्राणनाश करने का प्रयत्न करते है उनमे से सवसे अधिक भयकर और 

जिनकी सबसे अधिक चोकसी करने की आवश्यकता होती है वे व्यवित होते है जो अपना 
कार्य पूरा करने के पश्चात्‌ अपने प्राणो को बचाने की भी चिन्ता नही करते। अतएव जो 
लोग ऐसा स्याल करते है कि या तो स्वय उनका अथवा जिनके विपय मे उनको चिन्ता 
है उनका अपमान किया गया है, ऐसे लोगो के प्रति विशेष सतर्कता वरती जानी चाहिये । 
जो लोग आवेद में आकर कोई कार्य करने का उद्योग किया करते हैं वे अपने विपय में 
कोई चिन्ता नहीं करते | जैसा हेराक्लीतस्‌ ने कहा है, ( रोप- )आवेश के विरुद्ध 
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लडकर पार पाना कठिन है क्योकि वह तो प्राणो का भी मूल्य चुकाकर (प्रतिशोच) 
लेना चाहता है ।” 


समाजनीति के सबंध में उसको स्वंदा यह ध्यान रखना चाहिये कि क्योकि राष्ट्र 
दो अगो---निर्धन मनुष्य और धनवान्‌ मनृष्यो--से घटित होता है, अतएव उसको 
उन दोनो अगो को इस प्रकार की धारणा बनाने देनी चाहिये कि वे उसी के शासन के 
कारण सुरक्षित हैं और उसी के कारण एक के ऊपर दूसरे का अन्याय (अनाचार) 
नही हो रहा है । इन दोनो अगो में जो भी अग प्रबल हो, अधिनायक को चाहिये कि 
वह उसको ही अपने (शासनतत्र के) पक्ष से सम्पुक्त कर ले , क्योकि इस कार्य के 
सिद्ध हो जाने पर (अर्थात्‌ उसको प्रवल पक्ष का समर्थन प्राप्त हो जाने पर) उसको न 
तो दासो को स्वाधीन करने की आवदयकता पडेगी और न नागरिको का निर्शस्त्रीकरण 
करना पडेगा । जो शवित पहले से ही उसके पास है उसमें किसी एक अग की शविति का 
योग हो जाने से वह अपने विरुद्ध आक्रमण करनेवालो से अधिक वलवान हो जायगा । 


पर इस प्रकार को वातो मे से प्रत्येक का सविस्तर वर्णन करना व्यर्थ है। 
अधिनायक का लक्ष्य स्पष्ट है । शासितो के समक्ष उसको अपने आपको अधिनायक के 
रूप में नही प्रत्युत प्रजाओ के गृहप्रवधक और राजा के रूप मे प्रदर्शित करना चाहिये । 
उसको उनकी सम्पत्ति को आत्मसात्‌ नही कर लेना चाहिये, प्रत्युत उनका रक्षक होना 
चाहिये । उसके जीवन का लक्ष्य मध्यममार्ग होना चाहिये न कि अति करना । 
उसको गण्यमान छोगो की सगति की कामना होनी चाहिये पर साथ ही साथ उसको 
जनसाघारण को भी फुसलाकर अपने अनुकूल बना लेना चाहिये । ऐसा होने से अवश्यमेव 
न केवल उसका शासन शोभन और ((ईर्प्या के योग्य) सुखमय होगा , उसके द्वारा शासित 
प्रजाजन अपेक्षाकृत अधिक भलेमानस होगे और उनकी आत्मा दलित नही होगी , 
वह उनके लिये निरन्तर घृणा और भय का पात्र नही वना रहेगा, प्रत्युत उसका झासन 
चिरकाल तक स्थायी रहेगा । इसके अतिरिक्त स्वय उसका अपना स्वाभाविक चरित्र भी 
या तो (पूर्णतया) सचमुच सद्वृत्तिमय हो जायगा अथवा कम से कम अर्द्धसदवृत्ति-मय 
तो हो ही जारगा, तथा वह पूर्णतया वुरा नही रहेगा, केवल आधा बुरा होगा । 


टिप्परणियों 


१ मॉलॉस्‍्सस्‌ अथवा मॉल्ॉत्तस्‌ लोगो के नगर-राष्ट्र में राजा और प्रजा समय- 
समय पर परस्पर शपथ किया करते थे। राजा प्रजाजनो के प्रति शपय किया करता 
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था कि में नियस या कानून के अनुसार शासन करूंगा और प्रजाजन राजा के प्रति शपथ 
किया करते थे कि हम राजपद की रक्षा करेंगे । 

२. थियोपॉम्पस्‌ ई० पु० आठवीं शताब्दी के मध्य में स्पार्टा का राजा था। कुछ 
लेखक निरीक्षक-मडल का स्थापक अन्य किसी व्यक्ति को मानते हे । स्पार्टा के अतिरिक्त 
प्राचीन यूनान मे और भी अनेक नगर ऐसे थे जहाँ एक से अधिक राजा शासन करते थे । 

३ अर्डा प्त (मिश्व) के पिरासिड्, फक्रिप्सेलस की भेटे जिनमें एक विशालकाय 
स्वर्गनि्चित ज़ियुस्‌ की मूत्ति भी थी, पेइसिस्त्नातस्‌ का श्योस्‌ (ज़ियुस्‌ )-मन्विर, 
तथा सामास्‌ से पालीकातीस्‌ के प्रासाद इत्यादि जनता के शोषण से प्राप्त घन ओर 
बेगार से बने थे। इन सब का उद्देश्य था जनता को निर्घन ओर काम में लगा रखना 
जिससे उसको सघटित होकर तानाशाहो का विरोध करने का अवकाश न मिले । 

४ दियोनीसियस्‌ ने जनता की सम्पत्ति पर २० प्रतिशत कर लगाया था। 
पर यह उसके शासन के आरभिक-काल फी वात है जब कि वह कार्थेज के विरुद्ध युद्ध में 
सलग्न था और जिस समय उसको एक विज्ञाल जल और स्थल सेना का पोषण फरना 
पड रहा था। 

५ स्त्रियो, बच्चों इत्यादि को पतियो ओर गुरुजनों का जासूस बनाना तो आधुनिक 
अधिनायकतत्न में भी पाया जाता है। 

६. (चाणक्य) फोटिल्य ने भी तो एसे ही उपायो से “कण्टकशोघन'' का उपदेश 
दिया है । 

७ क्योकि शेरो की अपेक्षा पूछ हिलानेवाले कुत्ते पालना सरल फाम है। 

८ यहाँ अधिनायकतत्र की रक्षा के नीच उपाय बतलाये गये। अब उच्च 
प्रकार के उपाय प्रस्तुत किये जाते हें । 

९ यह उक्त हेराक्लोतस्‌ की खडित रचनाओ में उपलब्ध होती है। 


१२ 
प्लातोन के व्यवस्था-परिवतेन के सिद्धान्त की आलोचना 


[तो भी कोई भी शासन-व्यवस्थाएँ इतनी अल्पस्थायी नही होती जितनी अल्पतत्र- 
व्यवस्था और तानाशाहियाँ हुआ करती है । जो अधिनायकतत्र सबसे अधिक लबे 
काल तक चला वह सिकीयौन' नगर में और्थागौरस और उसके वशघरो का शासनतत्र 
था , यह अधिनायकतत्र सौ वरस तक चछा । इस स्थायित्व का कारण उनका आासितो 
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के प्रति सयमपूर्ण बर्ताव और बहुत कुछ नियमो की आज़्ानवतिता में चलना था । 
क्लेइस्थिनीस' (जों कि सिकीयोन में उत्तरकालीन अधिनायक था) तो ऐसा वीर 
योद्धा था कि कोई उसकी उपेक्षा (तिरस्कार) कर ही नहीं सकता था, और उसके 
अतिरिक्त भी इस कुट॒म्व ने प्रजाजनो के हित-चिन्तन के द्वारा उनका आनुकूल्य प्राप्त 
किया था। क्लेस्थिनीस के विपय में कहा जाता है कि उसने (राप्ट्रीय) खेलो में 
अपने विरुद्ध निर्णय देनेवाले निर्णायक को मुकुट प्रदान किया था, और कुछ लोग तो यहाँ 
तक कहते हैँ कि सिकीयोन के बाजार के चौक में वेठे हुए मनप्य की मरति उस निर्णायक 
को ही मूर्ति है। इसी प्रकार की एक कथा पाइमिस्त्रातस के विपय में भी कही 
जाती है कि उसने एक समय अपने को अरियौपागस न्यायारूय के समक्ष आदेशानुसार 
अभियोग में न्‍्यायाथे उपस्थित किया था । 


दीबेकालीनता की दृष्टि से दूसरा अधिनायकतत्र कौरिन्थ नगर में कीप्सैलस 
के कुल का था, जो ७३ वर्ष और ६ महीने तक चला । कीप्सैलस ने स्वय ३० वर्ष तक 
अधिनायकतत्र चलाया, पैरियान्ड्रस ने साढे चालीस वर्ष तक और गादियास के पुत्र 
प्साम्मितिखस्‌ ने तीन वर्ष । इनके शासनकाल की दीववता के कारण भी वही 
(उपर्युक्त) थे । कीप्सैलस लोकप्रिय नेता था, जिसने समग्र शासनकाल में अगरक्षको 
के दल को नही रखा , और पैरियाण्ड्स्‌! यदि वह स्वेच्छाचारी शासक था तो एक 
महान्‌ योद्धा भी था। दीघेकाल की दृष्टि से तीसरा अधिनायकतत्र पैदसिस्त्रातस 
के वश का था जो अशेन्‍स में राज्य करता था , पर यह ग्ासन लगातार नहीं चला । 
अपने राज्यकाल मे पेइसिस्त्रातस्‌ को दो वार देशनिकाला हुआ और वह तैतीस वर्ष के 
समय में केवल सत्रह वर्ष तक शासन कर सका । उसके पुत्रों ने सव मिलाकर अठारह 
वर्ष तक राज्य किया--इस प्रकार सारे वश ने कुल पैतीस वर्ष जञासन किया | शेप 
अधिनायकतत्रों में से सबसे अधिक स्थायी अधिनायकतत्र था सिराकस नगर में हीरो 
ओर गेलो के द्वारा स्थापित अधिनायकतत्र | पर यह भी कुछ वहत अधिक समय 
तक स्थायी नहीं रहा--सव मिलाकर कुछ अठारह वर्ष चला । गैलों सात वर्ष तक 
अधिनायक रहा और अपने शासन के आठवें वर्ष में मर गया। हीरो ने दस वर्ष 
राज्य किया। श्रासीवूछस अपने शासन के ग्यारहवे महीने मे निर्वार्सिन कर दिया गया । 
सच ता यह है कि (यह) तानागाहियाँ सर्वथा बहुत अल्पकाल तक स्थायी रही है ।] 


अब मे उन सब कारणों का रूगभग वर्णन कर चका जिनसे शासन-व्यवस्थाओं 
जार एकराट्नत्रों का विनाश और सरक्षण हआ करता 
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प्लातोन की पौलितेइया (रिपब्लिक) नामक पुस्तक में साक्रातेस ने क्रान्तियो 
(परिवर्तनो) का वर्णन किया है पर वह वर्णन ठीक नही है। प्रथम तो वह यही नही 
बतला सका है कि उसकी आदर्श अथवा प्रथम (श्रेष्ठ ) व्यवस्था में परिवर्तन उत्पन्न करने- 
वाला विशिष्ट कारण क्‍या है। वह केवल इतना ही वतलाता है कि कारण यह है 
कि (ससार मे ) कोई वस्तु सर्वंदा स्थायी नही रहती , किसी नियत समय पर सब वस्तुएँ 
वदल जाती है | इसके आगे वह कहता है कि इस परिवर्तन का मूछारभ ऐसी सख्याओ 
से होता है जिनमे ४ के प्रति ३ का वर्गमूलात्मक अनुपात ५ के साथ विवाहित (सबद्ध ) 
होने पर दो सवादिताओ को प्रस्तुत करता है , उसके कहने का तात्पये यह है कि ऐसा 
तब होता है जब कि आकृति का अकात्मक मूल्य धन हो जाता है । उसका विचार 
यह है कि (जब मनुष्य सच्तत्ति-प्रजनन-कार्य में आदर्श गणित-सिद्धान्त का अनुसरण 
नहीं करते तो ) कभी ऐसी गुणहीन सन्‍्तानो का जन्म हुआ करता है जो शिक्षा के अनु- 
शासन में नही आती (अथवा जो शिक्षा को ग्रहण करने की योग्यता नहीं रखती ।) 
स्यात्‌ यह विचार स्वत गलत नही है, क्योकि ऐसे कुछ मनुष्यो का होना बिलकुल समभव 
है जो कि सभवतया सुशिक्षित और भलेमानस नही बनाये जा सकते । पर परिवर्तन 
का यह कारण, अन्य सब प्रकार की व्यवस्थाओ के प्रसग मे सामान्यतया लागू होने को 
अपेक्षा, अथवा ससार में उत्पन्न होनेवाली सभी वस्तुओ के सबध में लागू होने की अपेक्षा, 
उसके द्वारा रिपब्लिक में वर्णित श्रेप्ठ अथवा आदर्श नगर-व्यवस्था के विपय में ही 
क्यो विशेष प्रकार से लागू होना चाहिये ” और क्या समय के कारण, (जो कि सब 
वस्तुओ में परिवतेन उत्पन्न करता कहा जाता है)' यह भी सभव है कि जिन वस्तुओं 
की उत्पत्ति एक साथ न हुई हो उनमें एक साथ परिवततेन उत्पन्न हो जाय ? उदाहरण 
के लिये क्‍या, जो वस्तु नियत कालवृत्त के परिवर्तन से एक दिन पहले उत्पन्न हुई 
है वह अपने से पूर्व उत्पन्न हुई वस्तुओ के साथ परिवततंन को प्राप्त होगी ”? 
और फिर, आदशे अथवा श्रेष्ठ नगर-व्यवस्था, किस कारण से, बदलने पर लाकी- 
दायमॉन (स्पार्टा) की व्यवस्था का ही रूप ग्रहण करेगी ? सभी व्यवस्थाएँ बदलने पर 
सजातीय रूप ग्रहण करने की अपेक्षा बहुधा विरोधी रूप ग्रहण किया करती है । 
इसी प्रकार प्लातोन ने जो अन्य परिवर्तनों का विवरण उपस्थित किया है---अर्थात्‌ 
उसने जो लाकंदायमान व्यवस्था से अल्पजनतत्र (धनिकतत्र ), घनिकत्त्र से प्रजातत्र, 
प्रजातत्न से तानाशाही के स्पान्तरों का वर्णन किया है उनके विपय में भी यही तर्क 
लागू होता है । इससे विलकुल उलटे क्रम मे परिवर्तन होने की भी इतनी ही सभावना 
है, उदाहरणार्थ जनतत्र घनिकतत्न के रूप में परिवर्तित हो सकता है एव एक जनततन्न 
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के रूप में परिवर्तित होने की अवेक्षा इसका धनिकतत्र में परिवर्तित होता अधिक 
सभव-पर है। 


इसके अतिरिक्त, अधिनायकतत्रों के विषय में वह कभी (कही ) यह नही वतलाता 
कि उनमें भी परिवर्तेन होता है या नहीं , और न यही वतलाता है कि यदि उनमे 
फेरफार होता है तो किन कारणो से होता है और वे किन व्यवस्थाओं के रूप में बदल 
जाते है । इस चप्पी का कारण यह है कि इस विपय में कोई भी विवरण देना सरल 
नहीं था । उसकी युक्तियो में इस समस्या के समाधान के लिये नियम-निर्देश नही थे । 
क्योकि उसकी तकंसरणि के अनुसार तो परिवर्तन की शूखछा और क्रमचक्र की पूति 
के लिये अधिनायकतन्र को लौटकर प्रथम और श्रेप्ठ व्यवस्था के रूप में बदल जाना 
चाहिये ।” पर जहाँ तक वास्तविकता का सवध है एक अधिनायकतत्र दूसरे प्रकार के 
अधिनायकतत्र के रूप में बदल जा सकता है , जेसे कि सिकीयोन नगर का अधिनायक- 
तंत्र मीरो , के अधिनायकतत्र से क्लैडस्थिनीस के अधिनायकतत्र में बदल गया। 
यह (अधिनायकतत्र ) वदरूकर घनिकतत्र (अल्पजनतत्र) भी हो सकता है, जैसा 
खाल्किस मे अन्तिलियौन्‌” के अधिनायक के विपय मे हुआ। इसका र्पान्तर जन- 
तत्र में भी होना सभव है जैसे कि सिराकूस नगर में गैलो के अधिनायकतत्र के विपय 
में हुआ। तथा यह बदलकर श्रेप्ठजनतत्र भी वन सकता है, जैसे कि लार्क॑दायमाँन 
मे खारीलीस” के अधिनायकतत्र और कार्खीदौन्‌ “ (कार्थेज) नगर के अधिनायक- 
तत्र के विपय में हुआ । और फिर अधिनायकतत्र घनिकतत्रन के पब्चात्‌ उत्पन्न हो 
सकता है (न कि जनतत्र के पश्चात्‌ जैसा प्लातोन ने सुझआया है) , जैसा कि सिकेलिया 
(सिसिली ) के बहुत से प्राचीन धनिकतत्रो के विपय में घटित हुआ । उदाहरण के लिये 
लियौन्तिनी नगर में घनिकतत्र के पण्चात्‌ पनाएतियस्‌"' का अधिनाग्रकतत्र स्थापित 
हुआ, गला नगर में घनिकतत्र का उत्तराधिकारी किलियास्ट्रॉम का अधिनायकतत्र 
हुआ, एवं रेगियम्‌ नगर का धनिकतत्र अनाक्षीव्वाउस्‌ के अधिनायकतत्र के रूप में बदल 
गया । * और भी बहुत से अन्य नगरो में परिवर्तन का क्रम इसी प्रकार का रहा है । 


पलातोन का यह विश्वास करना “कि (स्पार्टा के ढय की व्यवस्था का) धनिकतत्र 

में बदल जाना केवछ शासनाधिकारियो के धनलोलप और घनोपाजंक हो जाने के कारण 
होता है न कि अधिक भम्पत्तिणाली लोगो की इस घारणा के कारण होता है कि अत्यन्त 
निर्धन लोगो का भी शासन-कार्य मे उत धनी लोगो के वरावर भाग होना अन्याय है” 
वी विचित्र (बेहूदा)सी बात लगती है । वास्तविकता यह है कि बहुत ले घनिक- 
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तत्रो में लाभाज॑न का निपेध है और इस (लाभार्जन) को रोकने के लिये विशिष्ट नियम 
हैं । पर कार्खीदोन मे, जिसका शासन जनतत्रात्मक प्रकार का है, लाभाज॑न का 
प्रचलन हे, तो भी वहाँ की शासन-व्यवस्था के रूप में अभी तक कुछ भी क्रान्ति (परि- 
वर्तन) नही हुई है। फिर प्लातोनत का यह कहना भी मूर्खतापूर्ण (बेहूदा) है कि 
अल्पतत्रात्मक दो राप्ट्रो से मिलकर घटित होता है जिनमे से एक घनवानो का राष्ट्र 
होता है और एक निर्धनो का । क्या अल्पजनतत्र में यह द्विधापरक लक्षण लाकंदायमाँन 
की शासन-व्यवस्था की अपेक्षा, अथवा अन्य उन सब राष्ट्रो की अपेक्षा, जिनमें सब 
वराबर सम्पत्तिशाली अथवा सब एक समान भमलेमानस नहीं होते, कुछ अधिक मात्रा 
मे पाया जाता है ” पृवपिक्षा बिना किसी मनुष्य के अधिक निर्घन हुए भी यदि निर्धनो 
की सख्या अधिक हो जाय तो सब कुछ पूर्ववत्‌ रहते हुए भी इतने मात्र से ही अल्पजनतत्र 
कुछ कम प्रजातत्र थे परिणत नहीं हो जायगा । ओर इसी प्रकार यदि घनवान्‌ लोग 
निर्घन लोगो की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली हो, तथा निर्धन लोग ( निश्चिन्त ) असावधान 
हो और सम्पत्तिवान्‌ लोग दत्तचित्त हो तो प्रजातत्र भी धनिकतत्न मे परिणत हो जायगा । 


जिन कारणों से यह परिवतेन (धनिकतत्न की प्रजातत्र में परिणति ) घटित होता 
हे वे बहुत से है, पर प्लातोन ने उनका वर्णन नही किया, केवल एक कारण का उल्लेख 
किया हे--अर्थात्‌ लोगो का अपव्यय के कारण ऋणी होकर निर्धन हो जाना--मानो 
वह यह मानता है कि सब मनुष्य अथवा अधिकाश मनुष्य आरभ में घनवान्‌ होते है । 
पर यह वात वित्थ है । तथ्य यह हे कि जब कोई नेता लोग अकिचन हो जाते है तो 
वे ऋरान्तिकारी बन जाते है पर जब अन्य लोग अपनी सम्पत्ति गेंवाकर अकिचन हो जाते 
हैं तो कोई भयावह परिणाम नही होता । और तब भी जो परिवर्तन उपस्थित होता है 
उसके अन्य किसी प्रकार की व्यवस्था का रूप ग्रहण करने की अपेक्षा जनतन्र के रूप 
को गहण करने की अधिक सभावना कभी नही होती । इसके अतिरिक्त, चाहे प्लातोन 
के मतानुसार मनमाना करने को स्वाधीनता की अति के कारण घन का अपव्यय 
न भी हुआ हो, तथापि यदि प्रजाजनों को नागरिक सम्मान मे भाग न मिले, उनके प्रति 


अन्याय किया जाय, अथवा उनका अपमान हो तो वे विद्रोह कर बैठते है और शासन- 
व्यवस्था को बदल देते हूँ । 


(अन्तिम वात यह हे कि) यद्यपि धनिकतत्रो ओर प्रजातत्रो के बहुत से भेद हैं, 
तथापि सॉक्रातेस उनके परिवर्ततो का विवरण इस प्रकार प्रस्तुत करता हे भानो इनमे 
से प्रत्येक केवल एक एक प्रकार ही हो । 
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स्प्पिशियांँ 


१ न्यूसेन एवं अन्य सम्पादको ने इस खड के प्रारंभिक भाग को क्षेपक सानकर 
कोष्ठक में बन्द कर दिया है। अनुवाद में भी हमने ऐसा ही किया है । 

२ सिकीयौीन्‌ मेगारा के उत्तर-परिचिम में है । 

३ वलेइस्थिनी (ने)स्‌ और॒थागोरस्‌ का प्रपौन्च था। यह आर्गेंस का कदु- 
विरोधी था। इसका समय ई० पु० छठी झताब्दी है । 

४. कौरिन्यथ नगर सिकीयौन्‌ से दक्षिण पूर्व की ओर हे । 

५ पेइसिस्न्रातस्‌ का वर्णन अथेन्स के सविधान में विस्तार के साथ किया गया हे । 

६ इस विवरण में उन तानाशाहियो का वर्णन नहीं दिया गया है जो अरिस्तू के 
समय में विद्यमान थीं और पर्याप्त दीघे जीवन प्राप्त कर चुकी थीं। इसी कारण इस 
विवरण की प्रामाणिकता में सन्देह है। 


७ इस उद्धरण के विस्तृत विवरण के लिए प्लातोन की “आदर्श नगर-व्यवस्था' 
(रिपब्लिक के हिन्दी अनुवाद) की आठवों पुस्तक का तसरा खड पृष्ठ ५०६-५०९ 
देखिये । यह पुस्तक हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, प्रयाग द्वारा प्रकाशित हुई है। यद्यपि 
इस प्रजनन के गणितशास्त्र के विषय में विद्वानों ने पर्याप्त माथापच्ची की है पर इसका 
फोई हल नहीं निकल सका है। 

८ प्लातोन का भाव यह था कि शासको को विवाह और सन्‍्तति नियमन के 
हारा सुसन्तति उत्पन्न करनी चाहिये । 

९. यह प्लातोन के प्रति अन्याय है। प्लातोन का भाव यह नहीं था। उसका 
भाव यह था कि गणित के शाइवत नियमों की अवहेलना की जायगी तो सभी चस्तुएँ 
कालान्तर में बदल जायंगी। 

१०. प्लातोन ने इस प्रकार की चक्राकार गति का सकेत किया है। चक्र के लिये 
यूनानी भाषा में किक्लॉस इव्द आया है जो उसका सजातीय है १ 

११. मीरो नाम के दो व्यक्ति हुए है एक व्लंडस्थिनीस्‌ का दादा था, दूसरा उसका 
भाई था। यहाँ भाई को ओर सकेत्त हे । 
१२९ अन्तिलियोन्‌ के विषय में केवल इतना ही ज्ञात है जितना यहाँ दिया हुआ है । 

१३ खारीलोस्‌ के शासन को कुछ लोगो ने मृदुल बतल्‍ाया है और कुछ ने अत्यन्त 
कठोर। अरिस्तू दूसरे मत को मानता प्रतीत होता है। 


१४ यह वात्त अरिस्तू के एतद्विषयक पूर्चवकथन के विरुद्ध है । 
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१५ पनाएतियस्‌ के विषय में लिखा जा चुका है । 

१६ लियोन्तिनो और गेला दोनों नगर सिसिलोी द्वीय के दक्षिण भाग में हे। 
रेगियम्‌ इटली के दक्षिण मे है और इसको सिसिलो से छोटो पतली सी जलप्रणाली 
पृथक करती है। 

१७ बेहूदा के लिये मूल अतौपॉन्‌ शब्द आया है जिसका अर्थ बहूदा या म्‌्खता- 
पूर्ण होता है। सस्क्ृत मे इसका अनुवाद अ-स्थाने किया जा सकता है। 

वि० सक्षेप में अरिस्तृ का कहना यह है कि व्यवस्थाओ के परिवत्तन के कारण, 
पद्धति और क्रम इतनी सीधी सरल बात नहीं है जितना उसको प्लातोन ने माना है। 
अरिस्तु वास्तविकता फा भक्त है, उसको अवास्तविक सरलोकरण ग्राह्म नहीं है। 

प्रस्तुत खड कुछ अधिक सुव्यवस्थित रचना प्रतीत नहीं होता । इसमें कुछ बातें 
तकंसगत नहीं हे और कुछ पूर्वापर-विरोधो हे । अन्तिम वाक्य भी अधूरा ही छूट 
गया है। 


२७ 


बे पुस्तक 


9 
अजातत्र क ब्रकार 

हम राप्ट्र के विचार परिपद के, जो कि व्यवस्था का सर्वोपरि सत्तागाली अग 
है, घारानकारी पदों की सघटना के तथा न्यायालूणे के विभिन्न प्रकारों की सख्या 
एवं उनके स्वरूपो का विवरण प्रस्तुत कर चुके । इसी सबंध में हमने प्रत्येक प्रकार को 
शासन-व्यवस्थाओके लिये उपर्युक्त अगो के समुचित प्रकारों का भी विचार कर लिया। 
इसके जत्तिरिक्त विविध प्रकार की गासन-व्यवस्थाओं का विनाथ और रक्षण किस 
प्रकार से और किन कारणों से हुआ करता है इसका भी विचार हम कर चुके | 


प्रजातत्र के एवं अन्य प्रकार वी गासन-व्यवस्थाओं के बहुत से भेद होते हूँ, 
अतएव अब हमको इस प्रत्येक भेद के विषय में जो कुछ कहना थेप रह गया है उसका 
विचार कर लेना चाहिये , विशेषक्रर इस दात का विवेचन कर लेना अच्छा होगा कि 
इनमे से प्रत्येक भेद के लिये सघटना का कौन-सा ढग समुपयुक्त और छामदायक 
(सुविधायूर्ण) होगा | इसके अतिरिक्त इन उपर्युक्त तीन (अगो) या शक्तियों की 
संघटना के जो समग्र ढंग हो सकते है उनके सभी सभव सयोगो का भी विचार हमको 
अवश्य करना चाहिये क्योकि इस प्रकार के सयोगो के परिणाम-स्वरुप झासन- 
व्यवस्थाएँ परस्पर उपहित (सश्ल्प्ट) हो जाती हे--परिणामत श्रेप्ठजनतत्र में 
वधनिकत्तत्र के लक्षणों का सम्मिश्रण हो जाता है तथा व्यवस्थातत्र” वहत कुछ जनत्तत्र 
को ओर झकता पाया जाता है। 


वे (सभव) सयोग जिनका विचार किया जाना चाहिये पर अभी तक किया नहीं 
गया है, निम्नलिखित उदाहरणों से स्पप्ट हो जायंगे। जसे, विचार-परिपद्‌ की सघटना 
और भासन-पदाधिकारियो के चुनाव का ढग नो धनिकतत्र पर आश्रित हो, तथा 
न्यायालयों को सघटना का आधार अथ्रेंप्ठशननत्रात्मक हो, अबवा, न्यायालयों और 
विचार-परिपद्‌ की सघटना घनिकत्तत्र पर आश्रित हो और जासनाधिकास्य्रि 
के चुनाव का ढय श्रेप्ठजनतत्र के आधार पर निर्भर हो, अथवा अन्य चोई टग जिसमे 
कि व्यवस्था के सब अगो में पूर्ण सुमगतता न हो पाये । 
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किस प्रकार का प्रजाततन्र किस प्रकार के नगर के लिये अनुरूप होता है, किस प्रकार 
का धनिकतत्र किस प्रकार के समाज के लिये उपयुक्त होता है , तथा शेप व्यवस्थाओ 
में से कौन-सी व्यवस्था कौन-सी जनता के लिये ठीक होती है, यह सब बातें हम पहले ही 
बता चुके है ।' तथापि केवल इतना ही स्पष्ट नही किया जाना चाहिये कि प्रत्येक 
नगर-राप्ट्र के लिये उपयुक्त व्यवस्थाओ में से कौन-सी व्यवस्था श्रेष्ठ है, प्रत्युत हमको 
सल्लेप में यह भी विचार कर लेना है कि इन व्यवस्थाओं और अन्य व्यवस्थाओं की 
स्थापना किस प्रकार की जा सकती है। सबसे प्रथम हम प्रजातत्र से आरभ करे, 
ऐसा करने से इसके विपरीत व्यवस्था, (जिसको सामान्यतया धनिकतत्र के नाम से 
पुकारा जाता है) का स्वरूप भी स्वत स्पप्ट हो जायगा । इस अनुसधान के निमित्त 
हमको प्रजातत्र के सब तत्त्वो को ग्रहण करना चाहिये, एवं उन लक्षणों का भी सग्रह 
करना चाहिये जो जनतत्र का अनुसरण करनेवाले समझे जाते है, क्योकि इन्ही के 
सयोग से प्रजातत्नात्मक शासन-व्यवस्थाओ के विविध प्रकारो की उत्पत्ति सभव हुआ 
करती है । इससे यह वात भी स्पष्ट हो जायगी कि प्रजाततञ्न के एक से अधिक भेद क्यो 
हैं तथा वे किस कारण एक दूसरे से पृथक है । 

प्रजातत्र के अनेक भेद क्‍यों होते है, इसके दो कारण है । इनमें से एक का वर्णन 
तो पहले ही किया जा चुका है--यह है विभिन्न राप्ट्रो की जनता के लक्षणों की 
विभिन्नता । कही जनता में अधिक सख्या कृपको की होती है, कही शिल्पियो की और 
कही प्रतिदिन मजदूरी करनेवाले श्रमिको की । (इनसे जिन प्रजातत्रो की सघटना होती 
है वे एक दूसरे से भिन्न होते है ) पर यदि इनमे से प्रथम का दूसरे के साथ सयोग हो जाय 
और फिर पीछे तीसरे का इन दोनो से योग हो जाय तो इससे जिस जनतत्र की उत्पत्ति 
होती है वह केवल अच्छे या बुरे होने के कारण भिन्न नहीं होता प्रत्युत वह भिन्नता 
दो निसर्गत (नितान्त) भिन्न वस्तुओं की भिन्नता होती है ।" ( अर्थात्‌ उनमें गुणक्ृत 
नही स्वभावक्ृत भेद उत्पन्न हो जाता है। ) दूसरा कारण, जिसका अब वर्णन करना है 
निम्नलिखित है , उन लक्षणों के (जो कि जनतत्र का अनुसरण करते है और उसके 
अपने गुण माने जाते है ) विभिन्न सयोगो से मी जनतत्र विविध प्रकार का हो जाता है । 
जनतत्र के किसी एक भ्रकार में इनमे से थोडे से गुण पाये जाते है, दूसरे मे कुछ अधिक 
और तीसरे में यह सभी पाये जा सकते है। जनतत्र के इन सव लक्षणों का पृथक पृथक्‌ 
ज्ञान प्राप्त कर लेना दोनो ही प्रकार से उपयोगी है, उस नवीन प्रकार के जनतत्र की 
स्थापना के लिये भी जिसको कोई दैवात्‌ सघटित करना चाहता है, तथा किसी पूर्व 
स्थित जनतत्र के सुवार के छिये भी । जो लोग शासन-व्यवस्था के निर्माण में सलूग्न 
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होते है उनका यह उद्योग हुआ करता है कि जिस भावना पर व्यवस्था आश्चित होती हे 
तत्सवधी सभी लक्षणों को एक साथ इकट्टा कर लिया जाय ।* पर, जैसा कि आासन- 
व्यवस्थाओ के विनाश और सरक्षण का विवरण उपस्थित करते समय हम पहले ही वनला 
चुके है, ऐसा करना भारी भूल है । 


अब हम उपयुक्त प्रकार की व्यवस्था ([प्रजातत्र) के आधारभूत सिद्धान्त, 
नेतिक स्वभाव बौर उद्देष्यो का वर्णन करेंगे ।” 


टिप्पणियाँ 


१. पुस्तक ४ के १४-१६ खडों में । 

२. पुस्तक ५ में। 

३. पुस्तक ४, खंड १२ सें। 

४. पुस्तक ४, खंड ४, ६ और १४२ में तथा आगे इसी छठी पुस्तक के खड ४ में । 

५. केवल एक वर्ग का जनतत्र मिश्रित वर्गों के जनतत्र से भिन्न प्रकार का होता है । 

६ देखो पुस्तक ५ खड ९। पर ऐसा करना स्वयं उस व्यवस्था के हित में नही है। 

७. आधारभूत सिद्धान्त (अक्षियम्‌ ), नेतिक स्वभाव और उद्देश्य इन तीनो से 
मिलकर किसी भो प्रकार की व्यवस्था की भावदा अथवा धारणा का चित्र उपलब्ध 
होता है और लक्षणों से उसके व्यवहार का । 

बि० पाँचदों पुस्तक से व्यवस्थाओ के विनाश और सरक्षण के कारणो तथा उपायो 
का विवेचल किया गया। अब विभिन्न व्यवस्थाओं को सुरक्षित रखनेवाली उनकी 
सघटन-विधि का विचार किया जायगा। इस विवरण की दृष्टि से ४थी और ५वीं 
पुस्तक पूर्वपुस्तकों के नाम से अभिहित की जायगी । 


हु 
पर 


स्वतत्रता और समानता 


जा 


प्रजातत्रात्मक भासन-व्यवस्था को मूछनूत भावना है स्वतन्नता/ | सामान्‍्यतया 

यह कहा जाता है कि इस स्वतत्रता” का उपभोग केवल इसी ( प्रजातत्रात्मक ) 
शासन-व्यवस्था में किया जा सकता है---और प्राग्रेण यह भी कहा जाता है कि सत्र 
अजातत्रों का यही लक्ष्य है। स्वत्रता के बहुत से प्रकारो में से एक प्रकार यह (भी) ई 
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कि वारी वारी से शासित और शासक होना , एवं जनतत्रात्मक न्याय की भावना है 
सख्यानुसार समानता को प्राप्त करना, न कि योग्यता के अनुपात में समानता को प्राप्त 
करना । न्याय की इस (सख्यात्मक ) भावना के आधार पर जनसमूह ही अनिवार्यतया 
सर्वोच्च सत्ताघारी होना चाहिये , तथा जो कुछ बहुसख्यक जनता को प्रिय लगे 
वही चरम लक्ष्य ओर न्याय होना चाहिये । यह कहा जाता है कि प्रत्येक नागरिक को 
(अन्य नागरिको की ) वराबरी प्राप्त होनी चाहिये । इसका परिणाम यह होता है 
कि (वयोकि निर्धेत लोगो की सख्या अधिक होती है और बहुमत ही सर्वोपरि होता 
हे) प्रजातन्न में निर्धेन लोग घनवानो की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली होते हूँ । यह 
स्वतत्रता का प्रथम (एक ) चिह्न हे जिसको सभी प्रजातत्रवादी अपने इष्ट शासनतत्र 
का लक्ष्य बनाने के विपय में एकमत हैँ। स्वतत्रता का दूसरा रूप (नागरिक) है, 
प्रत्येक व्यक्ति जेसा चाहे वेसा जीवन-यापन कर सके । उन ([प्रजातत्रवादियों) का 
कहना हे कि इस प्रकार का जीवन स्वतत्र मनुप्य की विशिष्ट वृत्ति हे, जिस प्रकार दास 
के जीवन की वृत्ति जेसा चाहे वेसा जीवन व्यतीत न कर सकना है । यह जनतत्र का 
दूसरा लक्षण हे । इसका परिणाम यह निकलता हे कि आदशंख्पेण (अथवा जहाँ तक 
सभव हो ) मनुप्य किसी से भी शासित न हो, पर यदि ऐसा समभव न हो तो वह 
पर्यायक्रम से शासन करे और शासित हो । यह दूसरा लक्षण इस प्रकार से समानता के 
आधार पर आश्रित स्वतम्नता के प्रति अशदान प्रदान करता है। 


ऐसी तो इस प्रजाततन्न की आधारभूत भावना हे ओर ऐसा इसका आदिमूल है 
जिससे इसका विकास होता हे (अतएब) इन्ही तथ्यो के आधार पर हम अब इसके 
घटक लक्षणों अथवा सस्थाओ का विवेचत आरभ कर सकते है । (शासनकार्य-सपादन 
विभाग में ) शासनपदाधिकारी सब जनता मे से सबके द्वारा चुने जाते है , सब प्रत्येक 
व्यवित पर शासन करते हैं ओर प्रत्येक व्यक्ति अपनी बारी आने पर सब पर शासन करता 
है । सव पदो पर, अथवा कम से कम ऐसे पदो पर, जिनके लिये अनुभव-विशिष्ट योग्यता 
की आवश्यकता नही होती, गुटिका हारा नियुक्ति होती है, शासन-पदो के लिये या तो 
बिलकुल ही आर्थिक योग्यता आवश्यक नही होती, अथवा बहुत ही कम आर्थिक योग्यता 
जावश्यक होती है । एक ही व्यक्ति एक ही पद पर दो बार अथवा अधिक वार आरूढ 
नहीं हो सकता, अथवा सेंनिक-विभाग के पदों को छोडकर इस नियम के वहुत कम 
जपवाद हैं। या तो सभी पदो का या जितने अधिक से अधिक पदों का (सभव हो) 
कार्यकाल बहुत थोडा होना चाहिये । ( न्‍्यायविभाग में ) सार्वजनिक न्यायालयों 
की प्रथा हुआ करती ह, जो समग्र जनता द्वारा घटित होते है अथवा सारी जनता मे से 
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चुने हुए व्यक्तियों द्वारा घटित होते है, जिनको सभी वातो (मामलों) का निर्णय 
करने का अधिकार होता है, अथवा अधिकाश वातो का (जो अत्यन्त महान्‌ तथा सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण होती है, जैसे कि सरकारी बहीखातों की पडताल, णासन-व्यवस्था 

सवंधी मामले तथा व्यक्तिगत ठेके और ठहराव इत्यादि का ) निर्णय करने का अधिकार 
होता है । विचार-परिपद्‌ अथवा मन्नणा-परिपद्‌ के विपय में यह नियम है कि यह 
सव विभागों के ऊपर सत्ताग्ञालिनी होती है, अथवा कम से कम सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण 
वातो में तो इसकी सत्ता सर्वोपरि होती ही है , इसके प्रतिकूल शासनकार्यवाहो 
(मजिस्ट्रेटी) को किसी विपय पर मत्ता प्राप्त नही होती---अथवा कम से कम विपयो 
पर प्राप्त होती हैँ । 


शासनकायं-विभाग में सवसे अधिक जनतत्रात्मक (जनप्रिय ) सस्था (जहाँ कही, 
विचार-परिपद्‌ में सव मनुप्यो की उपस्थिति के लिये वेतन देने के लिये पर्याप्त धन 
नही होता) कार्यसमिति होती है । पर जहाँ (विचार-परिपद्‌ में उपस्थित होने के 
लिये समग्र ) जनता को वेतन या भृति देने की पर्याप्त व्यवस्था होती है वहाँ कार्यममिति 
अपनी सत्ता ( शक्ति ) से वचित हो जाती है क्योकि जहाँ साधारण जनता को 
वेतन मिला वे (तत्काल) सब बातो का निर्णय अपनी मुट्ठी में करना आरभ कर देते 
है, जैसा कि में एक पूर्व अधिकरण की विवेचना में वर्णन कर चुका हूँ यह वेतन की 
व्यवस्था प्रजात्त्र का एक और विशिष्ट लक्षण है । अधिक अच्छी बात (आदशस्थिति ) 

मानी जाती है कि सवको---विचार-परिपद ( नगरसभा ), न्‍्याय-परिपद्‌ तथा 
शासनकार्यवाह मण्डल ( मजिस्ट्रेट ) को--बथासभव वेतन मिले | पर यदि ऐसा 
समव न हो तो कम से कम न्यायालय, समिति, तथा परिषद की नियत बेठकों 
में उपस्थित होने के लिये, और ज्रासनपदाधिकारियो की उपसमितियों में सेवार्थ 
उपस्थित होने के लिये, अथवा कम से कम ऐसी उपसमितियों में उपस्थिति के 
लिये जिनके सदस्यों के लिये सहभोज अनिवार्य है, भत्ति अवब्य मिलनी चाहिये। 
(फिर इसके अतिरिक्त जब कि धनिकनत्र के लक्षण हैँ आभिजात्य, सपन्नना और 
सस्क्ृति > शिक्षा, जनतत्र के लक्षण इसके विपरीत नीचे कुल में जन्म निर्वतता और 
गंवास्पन हे ) । प्रजातत्र का एक अन्य छक्षण आजीवन (सार्वकालछिक) पदाधिकार 
का न होना है, अथवा यदि पुरातन शासन-च्यवस्था के पर्विर्तेत-काल से कोई ऐसे 
आजीवन पदाधिकार शेष बच रहे हो तो उनकी शक्ति को सर्वत कम कार देना 
चाहिये तथा इन पदढो पर गुटिका द्वारा नियक्ति की जानी चाहिये मतदान 
द्वारा नही । 
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यह उपर्युक्त लक्षण सब प्रजातत्रों में सामान्य रूप से पाये जाते हैं । पर जनतत्र 
आर जनता जैसे कि वह अपने सामान्यतया ठीक समझे जानेवाले रूप में माने जाते हैं 
उस प्रजातत्रात्मक न्याय की भावना के साथ सवध रखते है जो सर्वेवादिसम्मत सिद्धान्त 
टे--अर्थात्‌ सख्या के आधार पर सबके अधिकारो की समानता । इसका अर्थ यह नही 
हें कि निधघेन लोगो को धनवानों की अपेक्षा शासनकार्य का अधिक भाग प्राप्त होना 
चाहिये , दूसरे शब्दों में यह कह सकते है कि समग्र शासनसत्ता केवल निर्धेन लोगो के 
ही हाथ में नहीं होनी चाहिये प्रत्युत सख्या के आघार पर सत्ता सब में बराबर बंटी 
होनी चाहिये । इस व्यारया के आधार पर ही (प्रजातत्र के पक्षपाती ) मान ले सकते 
हँ कि उनकी गासन-पद्धति के द्वारा समानता और स्वतत्नता प्राप्त कर ली गई है। 


्प्पर्यॉ 
१ विचारपरिषद्‌ के लिये 'एक्लेसिया” शब्द का प्रयोग किया गया है। 
२ कार्य-समिति के लिये मूल मे 'बूले” शब्द आया है। अथेन्स की बले' के 
सदस्यो की सख्या ५०० थी। 
३ पुस्तक ४ खड १५ में। 
४ इस वाक्य को प्रक्षिप्त समझा जाता है। 


3 
समानता की उपलब्धि के उपाय 


इसके उपरान्त यह प्रश्त आता है कि “इस समानता को वास्तविकता में किस 
प्रकार भाप्त किया जाय ?” क्या ५०० धनवान्‌ मनुष्यो की सम्पत्ति को १००० निर्धन 
मनुष्यों में वॉट देना चाहिये आर क्या हमको ५०० ओर १००० व्यक्तियो को समान 
मतदान को शक्ति प्रदान कर देना चाहिये ? अथवा यदि इस ढग को स्वीकार न किया 
जाय, तो भी क्या हमको इस समानता को स्थिर रखना चाहिये , पर विभाजन इस प्रकार 
करना चाहिये कि वरावर वरावर सपत्तिवाले इन पाँच सौ और १००० व्यक्तियो के 
जत्थों में से वरावर वरावर सर्या में प्रतिनिधि चुन लिये जायें ओर इन [प्रतिनिधियों 
को ही (शासन-पदाधिकारियों ) के चुनाव तथा न्यायालयो पर अधिकार दे दिया जाय ? 
तो क्या इस प्रकार की शासन-व्यवस्था, प्रजातत्र द्वारा गृहीत न्याय की धारणा के अन- 
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सार अधिक न्यायोचित हे अथवा वह व्यवस्था जो कि केवल सस्या के आधार पर आशित 
है ” (क्योंकि उपर्युक्त दोनो सुझावो में व्यवस्था सपत्ति पर आश्रित हे।) प्रजातत्रवादी 
इस प्रश्न के उत्तर में कहते है कि न्याय वह है जिसके पक्ष में बहुमत हो, घनिकतत्रवादी 
कहते हैँ कि जिसके पक्ष में सम्पत्तिणालियो का बहुमत हो वह न्याय है, वे यह भी कहने 
हैं कि निर्णय सपत्ति की मात्रा के आधार पर किये जाने चाहिये | इन दोनो ही सिद्धान्तों 
में कुछ असमानता और अन्याय (अनौचित्य ) है । क्योकि यदि अल्पमत की इच्छा ही 
न्याय हो तो इसका परिणाम अन्ततोगत्वा अधिनायकतत्र होगा, ओर यह इस प्रकार कि 
यदि हम धनिकतत्री न्याय की धारणा का अन्त तक अनुसरण करे ओर उसके तकंसम्मत 
परिणाम का विचार करे तो उस व्यक्ति को अकेले जासन करने का अधिकार मिलेगा 
जो अन्य व्यक्तियों की समग्र सम्पत्ति से भी अधिक सम्पत्ति का स्वामी हो । दूसरी ओर 
यदि बहुमत की इच्छा ही न्याय हो तो, जैसा कि हम पहले ही कह चुके है, यह वहुमत 
निः्चयमेव अन्यायपूर्वक काम करेगा और अल्पमतवाले सम्पत्तिणाली लोगो की 
सम्पत्ति का अपहरण कर उसको सार्वजनिक सपत्ति बना देगा । 


दोनो पक्षों द्वारा प्रतिपादित न्याय की परिभाषाओं को दृष्टि मे रखते हुए अब 
हमको यह देखना चाहिये कि वह कौन सी समानता हो सकती है जिसके विपय में 
दोनो पक्ष एकमत हो ? दोनों पक्षों का एक मत से कहना हूँ कि नागरिको के बहुमत 
की इच्छा सवोपरि होनी चाहिये । यह वात हमको स्वीकार हे--पर पूर्णतया नही , 
क्योकि राप्ट्र दो वर्गो--धनिक वर्ग और निर्घन वर्ग--से घटित होता हे, अतएव 
हम दोनो वर्गों की इच्छा को अथवा दोनो के बहुमत को संर्वोपरि सत्ता मान सकते 
है। पर यदि दोनो पक्षो का मत परस्पर विरोधी हो तो हम ऐसे वहुमत को सर्वंपिरि 
सत्ताशाली मानेगे जो अधिकाश सपत्ति का भो स्वामी होगा । उदाहरण के लिये मान 
लो कही १० व्यक्ति घनवान्‌ है और २० निर्धन , अब कल्पना करो कि घनवानो में 
से ६ ने निर्चनों मे १५ के विरुद्ध मत (निर्णय) दिया है, इसका तात्पर्य यह निकला कि 
धनवानो में से ४ का अल्पमत निर्षनों में से १५ के बहुमत के साथ एकमन हे आर 
निर्धनो में से ५ का अल्पमत धनवानों के बहमत के साथ सहमत है। ऐसी स्थिति 
में वह पक्ष सर्वोपरि सत्ताशाली माना जाना चाहिये जिसके सदस्य या घटक दोनो 
तत्त्वो के जोडने पर दूसरे पक्ष के सदस्यो अथवा घटकों की अपेक्षा अधिक सपत्तिणारी 
हो। यदि दोनो पक्ष पूर्णतया समान हो तो अवरोध उत्सन्न हो जायगा, पर यह कठिनाई 
तो वैसी ही कठिनाई होगी (उससे अधिक बुरी कठिनाई नहीं होगी ) जैसी आजकल 
नगर-परिपद्‌ अथवा न्यायालय में दो समान पक्षों में मत-विरोध उत्पन्न होने पर 
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सामान्यतया उत्पन्न हो जाया करती हे। ऐसी परिस्थिति में गुटिका द्वारा अथवा 
किसी ऐसे ही अन्य उपाय द्वारा निर्णय करना पठता है। 


परन्तु फिर भी यद्यपि ममता ओर न्याय के प्रमग मे सिद्धान्त-निरूपण की दृष्टि 
से सत्य को खोज निकालना कठिन काम हे, पर शक्तिशाली लोगो को अपने भाग से 
जविक न हटप लेने को मनाने की अपेक्षा यह कार्य सरछतर है, क्योकि दुर्बेल लोग 
सर्वदा समता आंर न्याय के लिये अनुसघान करते रहते है पर वलवान्‌ लोग इन दोनो 
में से किसी की तनिक भी चिन्ता नही करते । 


ग्प्पिण्णी 


१ इस विषय में अरिस्तु का सुझाव यह हे कि साम्पत्तिक योग्यता की पडताल 
फरके सब नागरिको के जत्थे बना देने चाहिये जो अपने समूह में से इष्ट मात्रा में कर 
प्रदान करेंगे और शासन में प्रतिनिधित्व प्राप्त करेगे। इस प्रकार की प्रथा ई० पु० 
३७७ में अथेन्‍्स में प्रचलित थी। सारी नागरिक जनता की साम्पत्तिक क्षमता १४ 
लाख पाड कूती गई थी और जनता १०० जत्यो में बॉट दी गई थी । यह जत्थे समान 
मात्रा में कर प्रदान करते थे । मान लीजिये कि जत्या ऐसे व्यक्तियो का था जिसमें से 
प्रत्येक व्यक्ति की साम्पत्तिक योग्यता १४० पौड थी और दूसरा जत्था ऐसा था जिसमें 


प्रत्येक की आ्थिक योग्यता ३५ पौड थी तो प्रथम जत्थे के मनुष्यो की सख्या दूसरे 
जत्थे के मनुष्यो की सरया से ३ होगी। 


| 


जनतत्रो की स्थापना की विधियाँ 


प्रजातत्र के चार प्रकारो मे से सर्वोत्तम प्रकार वह हे जो (जैसा कि हमारे विवेचन 
में पहले ही बतलाया जा चुका हे) इनके वर्गीकरण मे सबसे प्रथम आता है। 
यही सव प्रकारों में सबसे पुराना भी हैं । में उसको प्रथम जो कह रहा हूँ वह तो विभिन्न 
प्रकार की जनता के कोटिक्रम के अनुसार कह रहा हूँ । सर्वोत्तम जनता क्ृपक लोगो से 
पिन होती ह , कारण यह हे कि जहाँ अधिकाश जनता कृपि द्वारा अथवा पशु-चारण 
द्वारा जीवन-यापन करती हे वहाँ जनतन्न का निर्माण सरल कार्य होता हे (शव्दश 
वहा प्रजातव वनाना समव होता हे ।) क्योक्ति इन लोगो के पास अधिक धन नही होता 
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इसलिए उनके पास अवकाण नही होता (वे प्राय कार्यों में सलूग्न रहते है ) और इसी 
कारण वे प्राय परिपदो के रूप में एकत्रित नही होते । उनके पास जीवन की आवश्यक 
ताएँ न होने के कारण वे अपना सारा समय काम मे लगे हुए व्यतीत किया करते है तथा 
दूसरो की सपत्ति के प्रति ईर्प्पाल नहीं होते । वास्तव में उनको तो राजनीतिक काय 
और जासन-कार्य की अपेक्षा अपना कार्य ही अधिक आनन्द-प्रद प्रतीत होता है, जब तक 
हि शासन-कार्य में फेंसने पर महान्‌ लाभ प्राप्त न हो । जनसमूह सम्मान की अपेक्षा (बन-) 
लाभ का अधिक लालची हुआ करता है । इसका प्रमाण यह है कि उन्होंने प्राचीन काल 
के अधिनायकतत्रो को घेय॑पूर्वक सह लिया और घनिकतत्र को भी सह रहे है, वशतें कि वे 
उनके कासो में रुकावट न डालें तथा उनको उनकी सम्पत्ति से वचित न करे क्योकि 
(सुअवसर मिलने पर) कुछ तो उनमे से बडी जीघ्रता से घनवान्‌ वन जाते हैं और 
कुछ कम से कम निर्धन न रहकर अच्छे खाते-पीते हो जाते है । यदि इन (साधारण 
लोगो) को सम्मान इत्यादि की कोई आकाक्षा भी होती है तो उसके अभाव की पूति 
शासन-पदाधिकारियों (मजिस्ट्रेटो) के चुनाव तथा उनके कार्य की पडताल के अधि- 
कार की प्राप्ति से हो जाती है। कुछ प्रजातत्रो मे तो यद्यपि उनको शासन पदाधि- 
कारियो में भाग प्राप्त नही है, प्रत्युत यह अधिकार जनता में से बारी वारी से चने 
हुए व्यक्तियों को प्राप्त है , जैसा कि मन्तिनेइया नगर में होता है, तो भी यदि उनको 
विचारपरिपद्‌ में राष्ट्रहित का विचार करने का अधिकार प्राप्त हो जाता है तो वे 
सतुप्ट हो जाते हैं । इस प्रकार की शासन-पद्धति भी प्रजातत्रात्मक ही मानी जानी 
चाहिये , और मन्तिनेद्या नगरी में यह ऐसी ही मानी जाती थी । 


अतएव उपादेयता और प्रचलित व्यवहार दोनो ही की दण्टि से यह उचिन प्रतीत 
होता है कि इस उपर्युक्त (प्रथम ) प्रकार के प्रजातत्र में शासन-पदाधिकास्यिो को चुनने 
का, उत्तके कार्य की पड़ताल करने का तथा न्यायालयों में बेंठने का अधिकार सबको 
प्राप्त होना चाहिये , दूसरी ओर उच्च (महान्‌) घासन-पदो पर चुनाव के द्वारा 
नयुवितयाँ होनी चाहिये तथा वे केवल उन्ही लोगो में से चुने जाने चाहिये जो आथिक 
वाग्यता रखते हो , जो पद जितना ही अधिक महन्वपूर्ण हो उसके लिये आशिक योग्यता 
भी उतनी ही अधिक हो सकती है , अथवा इसका एक विकल्‍प यह भी हो सकता है 
कि उपर्युक्त पदों के लिये किसी आर्थिक योग्यत्ता की आवश्यकता न समझी जाय 
प्रत्युत विशिष्ट-योग्यता-सम्पन्न व्यक्तियों की ही नियुक्ति की जाय | जो राष्ट्र एस 
अकार शासित होगा वह अवध्यमेव सुझासित होगा । (उसके पद श्रेप्ठ व्यक्तियों 
के हाथो में होगे, जनता अपना मत सहर्ष उनको प्रदान करेंगी और कोई भी गुणवान 
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व्यक्तियों से ईर्प्पा नही करेगा) । इस प्रवध से गुणवान्‌ एवं गण्यमान्य व्यक्ति भी 
सतुप्ट रहेगे, क्योकि वे दूसरे एव अयोग्य व्यक्तियों के द्वारा शासित होने से बच जायेंगे, 
तथा अन्य लोगो को इन (गुणवान एवं गण्यमान्य व्यक्तियों के कार्य की पठताल का 
अधिकार प्राप्त होने के कारण ) ये लोग स्वय न्यायपूर्वक शासन-कार्य करेगे | इस प्रकार 
परस्पर एक दूसरे पर निर्भर रहना तथा जैसा मन चाहे वैसा सव कुछ न कर पा सकना 
लाभदायक है । मनमाना करने की शक्ति प्राप्त हो जाने पर तो प्रत्येक मनुष्य में छिपी 
हुई जो वुराइयाँ है उनसे रक्षा का कोई उपाय ही नही रह जाता। ( परन्तु ) उत्तर- 
दायित्व (+- पारस्परिक निर्भरता) के सिद्धान्त के व्यवहार से राष्ट्र में जो सर्वोत्तम 
कत्याण है उसकी उपलब्धि होती है। शासच-कार्य योग्य (--गुणवान्‌ ) लोगो के 
द्वारा चलाया जाता है, तथा वे गलती करने से बचे रहते हे, एव साधारण जनसमूह 
को भी उनके उचित अधिकार प्राप्त रहते हैं । 


यह स्पप्ट हैँ कि प्रजातत्र का यह (कृपिप्रधान जनसमुदाय पर आश्रित ) प्रकार 
सवश्रेप्ठ हैं । तथा ऐसा क्‍यों हैं इसका कारण भी स्पष्ट है--अर्थात्‌ यह शासन-पद्धत्ति 
जिस जनसमूह पर आश्रित है वह एक विशिष्ट प्रकार का है। कुछ पुराने कानून 
जो कि पुरातन काल में सामान्यतया प्रचलित थे वे सब के सब क्ृपिप्रधान जनता के 
निर्माण के लिये उपयोगी हो सकते है, उदाहरणार्थ, इत नियमों के अनुसार भूमि की 
एक निश्चित मात्रा से अधिक पर अधिकार करने का बिलकुल निषेध था , अथवा 
कम से कम नगर के केन्द्र अथवा नगर की चतु्दिक्‌ सीमा से एक निश्चित दूरी तक तो 
भूमि पर अधिकार रखने का निपेध था ही । पुराने समय में बहुत से नगर-राप्ट्रो 
में ऐसे नियम थे कि कोई भी अपने कुल की मूलत प्राप्त भूमि के भाग को न बेचे । 
(ऐलिस नामक नगर मे ) भी इसी प्रकार का नियम है जो ऑक्षीलस का बनाया कहा 
जाता है। प्रत्येक भूस्वामी की घरती के एक निश्चित भाग पर गिरवी रखकर घन 
ऋण नही लिया जा सकता।* ( इस प्रकार के कानूनो के अभाव से जो त्रुटियाँ उत्पन्न 
हो जाती है ) उनके सुधार के लिये अकीतिस्‌ नगर का नियम उपयोगी है, (क्योकि) 
इससे हमारे उपर्यक्त उद्देश्य की सिद्धि सभमव है ।' इस नगर के निवासी, यद्यपि सख्या 
में बहुत अधिक है, एवं उनके पास भूमि भी थोडी ही है, तथापि वे सव ही कृषिकर्म 
करते हूँ । इसका कारण यह है कि उस नगर मे जागीरो का मूल्याकन पूरी पूरी इका- 
इयो के रूप में नही होता, प्रत्युत मूल्याकन के लिये जागीरो को ऐसे छोटे छोटे खडो 
में विभक्त किया गया हे कि निर्धन भूस्वामी भी ( नागरिकता के अधिकार कौ 
प्राप्ति के लिये आवष्यक आर्थिक योग्यता से) अधिक मूल्य का भूस्वामी है । 
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कृपक जनता के उपरान्त श्रेष्ठता में दूसरे स्थान पर पशुचारक जनता है जो फि 
पशुओं के समूह को चराकर अपनी जीविका चलाती है । इसके बहुत से छक्षण तो 
कृपक जनतासे मिलते-जुलते होते है, पर अपनी सुदृढ़ शरीर-दशा और खुले में रहने की 
सामथ्यं के कारण यह लोग युद्ध के लिये विशेष प्रकारसे शिक्षित और कठोर हो जाने 
हैं । अन्य प्रकारकी लगभग सभी जनताएँ जिनसे अन्य प्रकारके जनतत्र निर्मित होते है 
इनकी अपेक्षा बहुत निम्न कोटिकी होती है , क्योकि उनका जीवन इनकी अपेक्षा निचली 
कोटि का होता है । ये जनताएँ जिन व्यवसायों का (जीविकार्थ ) अनुसरण करती हैं- 
चाह वे शिल्पी हो, व्यापारी हो अथवा दैनिक श्रम करनेवाले श्रमजीवी--उनमे सद- 
वृत्ति की उत्तमता के लिये कोई अवकाश नही रहता । इसके अतिरिवत, इस वर्ग की 
जनता, नगर के हाट के और केद्ध के आसपास चक्‍कर लगाने के कारण, यो कहिये, 
वडी सरलता से नगर-परिपद्‌ की बैठकों में एकत्र उपस्थित हो जाती हैं। दूसरी ओर 
इसके विपरीत कृपक लोग है, जो देहात में बिखरे होने के कारण न तो बहुबा 
एकत्रित ही होते हैँ और न इस प्रकार की सगति (अथवा समाज ) की आवच्यकता का 
ही अनुभव करते है । जहाँ कृपियोग्य भूमि की स्थिति ऐसी होती है कि वह नगर से 
वहुत्त दूर तक फैली होती है तो वहाँ ऐसी स्थिति में एक अच्छे प्रजातत्र अथवा व्यवस्था- 
तत्र की स्थापना या निर्माण का कार्य सरल हो जाता है, क्योंकि ऐसी स्थिति में क्ृपक- 
समुदाय को अनिवायतया अपना निवास-स्थान नगर से वाहर अपने खेतो में बनाना 
पटता है । और यदि इसके पण्चात्‌ ही नागरिक जनसमुदाय शेप रहें तो ऐसा (नियम ) 
होना चाहिये जनतत्र व्यवस्था में नगर-परिपद्‌ की ऐसी बैठक नहीं हो सकती 
जिनमें समग्र भूजीवी कृपक-समुदाय उपस्थिन न हो सके । 


इस प्रकार, इस वात का वर्णन हो चुका कि प्रजातत्र के प्रथम एवं श्रेप्ठ भेद की 
स्थापना किस प्रकार की जानी चाहिये । (उपर्यकत वर्णन से) यह भी स्पप्ट हो गया 
दोगा कि अन्य प्रकारो की स्थापना किस प्रकार होनी चाहिये । वे (अन्य) प्रकार इस 
उपर्युक्त श्रेष्ठ प्रकार से, प्रत्येक पग पर निचली श्रेणी की जनता के समावेश के कारण 
क्रण अधिक दूर पटने जायेंगे। 


भरजातत्र का अन्तिम भेद, जिसमें सब प्रकार के समुदाय समान रूप से समाविण्ट 
रहते हूं, ऐसा है जिसको सब नगर वहन (भरण) नहीं कर सकते, तथा जो स्वय, 
(यदि नियमों ओर रीतियो के आधार पर ठीक ठीक सघटित न हो) स्थायी नहीं हो 
सकता । जिन कारणों से इस और दूसरी झासन-व्यवस्थाओं का विधघटन (विनाश) 
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घटित होता है वे अधिकाश में पहले ही (पाँचवी पुस्तक मे) वर्णन किये जा चुके है । 
इस प्रकार के जनतत्र की स्थापना करने के लिये तथा नागरिक जनसमुदाय को प्रवल 
बनाने के लिये नेताओ की यह प्रवृत्ति रही है कि नागरिक वर्ग मे अधिक से अधिक सस्या 
की वृद्धि करे । वे न केवल उन लोगो को नागरिक बना लेते है जो नागरिको की वैध 
सन्‍्तान हैं, प्रत्युत उनको भी जो वैध नागरिक सन्‍्तान नही हैं तथा जिनके माता पिता 
में से केवल एक ही--चाहे पिता अथवा माता---नागरिक था । वास्तविक बात तो 
यह है कि ऐसे जनतत्र मे इस प्रकार के (उपर्युक्त प्रकार के) सभी प्रबन्ध भले ठहरते 
है । इस प्रकार के प्रजातत्र की स्थापना के लिये लोकनायक इसी मार्ग का अनुसरण 
किया करते हैं, जब कि ग्रहण करते योग्य उचित मार्ग यह होना चाहिये कि नागरिकों 
की सख्या में तब वृद्धि की जाय जब कि सामान्य जनता की सख्या गण्यमान्य लोगो 
और मध्यवित्त लोगो की सम्मिलित सख्या से बढ जाय---इस सीमा से परे जाना ही नही 
चाहिये । जब जनता की सख्या में इस अनुपात का अतिक्रमण हो जाता है तो वह 
शासन-व्यवस्था को अव्यवस्थित कर देता है, तथा गण्यमान्य व्यक्तियों को अधिक 
उग्र और उत्तेजित करके प्रजातत्र का विरोधी बना देता है--अर्थात्‌ ऐसी मनोवृत्ति 
उत्पन्न कर देता है ज॑सी कि कीरीनी नगर में विप्लव का कारण हुई थी ।* अल्पमात्र 
बुराई को तो उपेक्षा की जा सकती है, पर बहुत अधिक बढ जाने पर तो वह दृष्टिगोचर 
हो ही जाती है । इसके अतिरिक्त अन्य उपाय जो इस प्रकार के प्रजातत्न की स्थापना 
के लिये उपयोगी हैं वे उपाय है जिनका उपयोग क्लेस्थिनीस ने जनतत्र की शक्ति को 
बढाने की इच्छा से अथेन्स मे किया था, अथवा जिनका उपयोग कीरीनी में जनप्रिय 
प्रजातत्र के सस्थापको ने किया था । इन उपायो का तात्पय॑ यह है कि (पुरानी बिरा- 
दरियो के साथ साथ) नई विरादरियो और कबीलो की स्थापना की जानी चाहिये । 
कुटुम्बो की व्यक्तिगत विधियो” की काट-छाँट कर उनकी सख्या कम कर दी जानी चाहिये 
और वे सार्वजनिक (केन्द्रों पर केन्द्रित) कर देनी चाहिये। ऐसी सव युक्तियो से काम 
लिया जाना चाहिये जिससे सारे नागरिक अधिक से अधिक परस्पर मिल-जुल सके, 
और पुरानी प्रथाओं और भावनाओं से अपना नाता तोड सके । फिर, अधिनायक- 
तम्र द्वारा उपयुक्त सभी उपाय जनतत्र के स्वभाव के भी उतने ही अनुक्ल समझे जा सकते 
ह, उदाहरण के लिये हम दासो की स्वच्छन्दता का (जो कि एक सीमा तक लाभदायक हो 
सकती है) तथा स्त्रियो और वच्चों की स्वतत्रता का उल्लेख कर सकते हैं । इसी प्रकार 
मनमाने ढंग से जीवन विताने की नीति की उपेक्षा करने का भी उल्लेख किया जा 
सकता है। इस प्रकार की नीति बरतनेवाली व्यवस्था के बहुत से सहायक हो जाते है । 
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अधिकाश लोग सयत जीवन व्यतीत करने की अपेक्षा अव्यवस्थित जीवन को अधिक 
प्रिय (मधुर) समझते हैं । 


हिप्पणिएयो 


१. यहाँ से विभिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्थाओ के निर्माण की विधि का विवेचन 
आरभ होता है। 

२. अरिस्तू के हृदय सें कृषकों और कृषिकर्स के प्रति ममता हे । 

३ सन्तिनेदया नगरी आर्कादिया प्रदेश में है। इसकी व्यवस्था का वर्णन अरिस्तृ 
ने ठीक नहीं दिया है । वहाँ प्राथमिक परिषद्‌ विचार करने के लिये थी। तथा प्रत्ति- 
निधि ससद का उपयोग शासन-पदाधिकारियो के अप्रत्यक्ष चनाव के लिये होता था । 

४ मूल में एऐलिस' का नाम नहीं आया है। पर ऐलिस' निवासी ऑक्षीलस्‌ 
के नाम से अनुमान किया जाता है कि यह नियम ऐलिस नगर में रहा होगा । ऐलिस 
पेलौप नेसस्‌ के उत्तर पश्चिम में है । 

५ अफोीतिस्‌ नगर ग्रीकजगत्‌ के उत्तरी भाग में था । 

६ कौीरीनो अथवा कीरेने नगरी अफ्रीका के उत्तर में लीबिया प्रदेश में थी । 
ई० पृ० ४०१ में इस नगरी में लगभग ६०० घनिक लोग मार डाले गये। बहुत से 
घनवान्‌ नगर छोडकर भाग गये । इसके पदचात्‌ दोनो वर्गों (धनवात्‌ और निर्धन) 
वर्गों में भूपकर रकक्‍तरजित संग्राम हुआ। दोनो पक्षो के बहुत से लोग मारे गये । 
पर अन्त में घनवानों को लीटकर नगर में बस जाने दिया गया । 

७ यनान में जातियो, कवीलो और यजनमडलो में बहुत से अनुष्ठान होते थे । 
अरिस्तू इनको घटाने के पक्ष में था। 


पु 
जनतंत्र की रक्षा और स्थायित्व के उपाय 


नियम बनानेवालों (स्मृतिकारों) का तथा उन लोगो का, जो इस (आत्यन्तिक ) 
प्रकार की शासन-व्यवस्था की स्थापना करने के इच्छुक हूँ केंवन्द इस व्यवस्था की स्थापना 
करना ही सवसे अधिक महतस्वपूर्ण कार्य नही है। प्रत्युत इससे भी जधिक महत्त्वपूर्ण 
कार्य यह है कि उसकी रक्षा किस प्रकार की जाय । एक, अबवा दो, अथवा तीन दिन 
तो सभी व्यचस्थाएँ टिक सकती हूँ चाहे वे कितनी ही वरी प्रकार से निमित क्यों न हो । 
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इसलिये नियम वनानेवालो को यह चाहिये कि वे शासन-व्यवस्थाओ की रक्षा तथा 
विघटन (विनाश) के सबंध मे पूर्व-वर्णित सिद्धान्तों को ध्यान में रखकर दृढता के 
निर्माण (की स्थापना) का उद्योग करे। उनको विनाशकारी तत्त्वों के विपय में 
अत्यन्त सावधान रहना चाहिये, तथा ऐसे नियमो को--चाहे तो वे अलिखित 
(-लोकाचार मे प्रचलित) हो अथवा लिखित हो--निर्धारित करना चाहिये कि 
जिनमें सब रक्षणात्मक तत्त्वों का सग्रह हो। उनको यह नहीं मानना चाहिये कि 
प्रजातत्र एव धनिकतत्र के लिये एक समान सच्ची नीति वह है जो उनको अधिक से 
अधिक मात्रा मे जनतत्रात्मक अथवा धनिकतत्रात्मक बनाती है, भ्रत्युत वह है जो उन 
दोनो को दीघंतम काल तक स्थायी बनाती है। आजकल के लोकतायक, साधारण 
लोकवर्ग को प्रसन्न करने के लिये, न्यायालयों के द्वारा बहुत-सी सम्पत्ति को लोकायत्ते 
कर लेते है। पर जो अपनी शासन-व्यवस्था का हित-चिन्तन करते है उनको इस 
प्रकार की नीति का निराकरण करना चाहिये, उनको ऐसा कानून बनाना चाहिये 
कि न्यायालय द्वारा दण्ड्मान व्यक्तियो का दण्डशुल्क न तो लोकायत्त हो और न 
सार्वजनिक कोप में सम्मिलित किया जाय प्रत्युत देवधन बना दिया जाय । ऐसा करने 
से एक ओर तो अपराध करनेवाले इस समय की अपेक्षा कम सावधान नही होगे, 
क्योकि उनको तो दण्डशुल्क देना पडेगा ही, और दूसरी ओर, क्योकि जनसमूह को 
कोई लाभ नही होगा अतएवं वह सव अभियुक्तों को दडित करने के लिये कम भ्रवृत्त 
होगे । सार्वजनिक अभियोग कम से कम सख्या में होने चाहिये, एवं अभियोक्‍ताओं 
को विना विचारे अभियोगो को प्रस्तुत करने से रोकते के लिये भारी दण्ड दिया जाना 
चाहिये । इस प्रकार के अभियोग साधारण लोगो के विरुद्ध लगाये नही जाते प्रत्युत 
गण्यमान्य लोगो के विरुद्ध ही प्रायेण लगाये जाते है । किन्तु उचित रीति तो यह है कि 
सभी नागरिक लोग शासन-व्यवस्था के प्रति और तदनुमोदित शासनतत्र के प्रति 
श्रद्धावान्‌ हो, यदि ऐसा न हो तो कम से कम इतना तो होना चाहिये कि जनसाथारण 
णासन-सत्ताधारियों को अपना शत्रु तो न मानें । 


क्योंकि, जनतत्र के अन्तिम प्रकार मे नागरिक जनता की सख्या बहुत अधिक होती 
है और बिना वेतन दिये नागरिक परिपद्‌ में जनता का उपस्थित होना कठिन होता है, 
अतएव जब तक गासनतत्र के पास वेतन देने के लिये कोप में पर्याप्त धन न हो इस प्रकार 
की शासन-व्यवस्था का व्यय-भार गण्यमान्य लोगों पर ही पडता है (और उनको बुरा 
लगता है) । क्योकि आवश्यक घन, सम्पत्ति पर कर हुगराकर, धन को लोकायत्त 
करके और न्यायात्य की दूपित प्रवृत्तियों से प्राप्त किया जायेगा, तथा यह सब 
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वही बाते है जो भूतकाल में अनेको जनतत्नों के विनिषात का कारण हुई हैं, (इसमे 
यह निष्कर्प निकला) कि जहाँ राजस्व की आय पर्याप्त न हो वहाँ नगर-परिपद्‌ की 
बैठक बहुधा नही होनी चाहिये तथा स्यायालयों के पारिपदों की सख्या अधिक होनी 
चाहिये पर उनकी बेठके थोडे दिनो तक ही चलूनी चाहिये। इस पद्धति से दो लाभ 
होगे, प्रथम तो यह कि यद्यपि स्वयं धनवान्‌ लोगो को वेतन न भी दिया जाय, केवल 
निर्धन लोगो को ही दिया जाय, तो भी धनवान्‌ लोग इस व्ययसे टरेगे नही (क्योकि यह 
व्यय अधिक नही होगा) , दूसरे यह कि न्यायालयों में व्यवहारों का निर्णय अपेक्षाकृत 
वहुत अच्छा हुआ करेगा, वयोकि यद्यपि धनवान्‌ लोग अपने निजी व्यवसायों से बहुत 
दिनो तक दूर नही होना चाहते तथापि थोटे से दिनो के लिये अनुपस्थित रहने से अधिक 
चिन्तित नही होते (अतण्व यदि न्‍्यायारूय की वेठक थोड़े दिन चले तो वे उनमे उपस्थित 
होना चाहते हैं।) दूसरी ओर जहाँ राष्ट्र के पास पर्याप्त धन हो तो आजकल लोक- 
नायकों द्वारा जो नीति वरती जाती है उसका वर्जेन किया जाना चाहिये, उनकी 
_तीति तो बचे हुए घन को साधारण छोयो में वॉट देने की होती है। साधारण लोगी 
की यह दा है कि ज्यों ही उनको कुछ प्राप्त होता है त्यो ही वे फिर और माँगते ( चाहते ) 
है, इस प्रकार उनकी सहायता करना फूटेघडे को भरने के प्रयत्न समान है । तथापि सच्चे 
जनतत्रवादी (सच्चे जनता के मित्र) को यह ध्यान रखना चाहिये कि साधारण जन- 
समूह अत्यन्त निर्वेत न हो, क्योंकि अत्यन्त निर्धनता प्रजातत्र की दुरवस्था का कारण 
होती है। अतएव ऐसे उपाय काम में लाये जाय॑ँ जिनसे दीर्घ कार तके उनकी समुर्द्धि 
वनी रहे। क्योकि यह सभी वर्गों के लिये लाभदायक है और धनवानो के लिये भी 
(लाभदायक है) अतएवं उत्तम नीति यह है कि बचे हुए राजस्व को इकट्ठा कर लिया 
जाय और तब अच्छी राशि में उसको निर्वेन छोगो में वाँट दिया जाय । (यदि पर्याप्त 
बन एकत्रित किया जा सके ) तो वितरण करने का सबसे अच्छा प्रक्रार यह होगा कि 
इतना धन प्रदान किया जाय जो छोटा-सा खेत खरीदने के लिये पर्याप्त हो. बदि इतना 
हो सके तो इतना बन प्रदान किया जाय जो उनको कोई व्यवसाय अबवबा खेती-बारी 
का कार्य आरभ करने के योग्य बना दें। यदि इस प्रकार का दान सव को एक साथ 
न दिया जा सके तो वारी-वारी से दर्गश अथवा जन्य किसी विभाजन-विधि के अनसार 
उसको वितरित करना चाहिये, इसी बीच में घनवानों को, निर्बन लोगो की परिपद्‌ 
में अनिवार्य उपस्थिति के निमिन्त भत्ता देने के लिये धन प्रदान करना चाहिये, और 
इसके बदले उन (सम्पत्तिशाली व्यवितयों ) को व्यर्थ की सामाजिक नेवाओ (जैसे कि 
नाटकीय उत्लवो में गायक-मइली-वोडिये--का प्रवन्ध करने ) से छटकारा मित्र जाना 
हय ही 
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चाहिये । कुछ इसी प्रकार की नीति का अनुसरण करते हुए कार्खीदोच (कार्येज) की 
सरकार ने जनता के प्रेम को अपने वश में कर रक्‍्खा है (शब्दश --खरीद रक्खा है) । 
वे सदा सावारण लोगो में से कुछ को जनपद के नगरो में भेजते रहे है और इस प्रकार 
उनके सम्पन्न बनने मे सहायता करते रहे है ।' सदब॒द्धि और मावनावाले गण्यमान्य 
सम्पत्तिशाली लोग अपने ऊपर निर्वत लोगो को परस्पर बाँटकर एक एक शाग को 
दान देकर जीविकोयाजन में लगाने का भार भी ले सकते है। तारेन्तम्‌ के वनवानों 
का उदाहरण भी बहुत अच्छा और अनुकरण करने के योग्य है, यह घनवान्‌ लोग 
निधेनों के साथ मिलकर अपनी सम्पत्ति का उपभोग (>-उपयोग) करते है और इस 
प्रकार जनसमृह की सदिच्छा का अपने पक्ष मे सम्पादन कर लेते हैं।। इसके अतिरिक्त, 
उन्होंने अपने समग्र शासनाधिकार पदो को दो भागो मे विभकत कर दिया है---एक भाग 
में चुनाव द्वारा नियुक्तियाँ होती है, दूसरे में गुटिकाग्रहण द्वारा, गृटिकाग्रहण द्वारा 
नियुक्ति से उनका आशय साधारण जनसमूह को शासन-कार्ये में भाग प्रदान करना है 
एव चुनाव द्वारा नियुक्तियों का प्रयोजन अच्छा शासन-प्रवन्ध उपलब्ध करना है। 
टसी परिणाम की प्राप्ति अधिकारिपटलो को दो भागों में विभकत करने से भी हो 
सकती है--एक भाग के अधिकारियों की नियुक्ति गुटिका भ्रहण द्वारा और दूसरे 
के अधिकारियो की नियुक्ति निर्वाचन द्वारा होनी चाहिये ! 


इस प्रकार, प्रजातत्रो की स्थापना (सघटना) किस ढंग से की जानी चाहिये, 
इस वियपय का वर्णन भले प्रकार हो चुका । 


(िप्परणिएयों 


१ अरिस्तू ने पिछले खड में जनतश्न व्यवस्थाओ की स्थायना की विधि फा वर्णन 
किया । उसके पदचचात्‌ अब बह उसकी सुरक्षा और स्थायित्य के उपाों का विचार 
करता है। पिछली पुस्तक में उसने इस विषय का सामान्यरूयेण वर्णन किया था, 
प्रजातत्र के सबध में इस घिषय पर विचार नहीं किया था। 

२ इस प्रकार की सामप्नाजिक सेवा का नियम अथेन्‍्स में लागू था। इसके लिये 
अथेन्स का सविधान देखना चाहिये। 

३ उनको कोई शासनाधिकार का पद और वेतन इत्यादि देकर भेजते रहे हैं 
जैसे कि आजकल के साम्राज्यवादी देश भी करते हे । 


४ अर्थात्‌ इस नियम के अनुसार कार्य करते हे कि “सम्पत्ति पर अधिकार 
व्यक्तियो का सम्पत्ति का उपयोग सब के लिये ।” 
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धनिकतत्र का सघटन 


इस (प्रजातत्र की सघटना) से लगभग यह भी स्पप्ट हो गया कि घनिकतत्र को 
संघटना किस प्रकार होनी चाहिये। घनिकतत्र (अल्पजनतत्र) का प्रत्येक प्रकार 
प्रतिकूलता के आबार पर सघटित होना चाहिये--अर्थात्‌ प्रत्येक प्रकार का ढाँचा 
तदनुरूप (अथवा अपने सवादी ) प्रजातत्र के छाँचे के स्वस्प से आकलित होकर रचा 
जाना चाहिये । वनिक तत्न का सुमंबोजिततम (सुमघटित ) और प्रथम भेद बहुत कुछ 
उस शासन-पद्धति का सजातीय-सा है जो “व्यवस्था” तन्न के नाम से पुकारी जाती हे 
इस प्रकार के धनिकततन्न में आर्थिक योग्यता की दो पूृथक्‌ कोटियाँ होनी चाहिये, 
एक निम्न कोटि और दूसरी उच्च कोटि। जो लोग निम्नकोटि में सम्मिलित हो वे 
गाप्ट्रसेवा के निम्न किन्तु अनिवार्य पदों पर नियुक्त होने योग्य समझे जाने चाहिये, 
तथा जो उच्च कोटि में अन्तर्भुवत हो वे अधिक सत्ताशाछी पदों पर नियुक्त होने योग्य 
माने जाने चाहिये। जो कोई भी व्यक्ति उपर्युक्त कोटियों में प्रवेश करने के लिये 
नियत धन प्राप्त कर लेता है उसको नागरिकता का अधिकार मिल जाना चाहिये। 
इस प्रकार से साधारण जनसमूह में से इतने व्यक्तियों को नागश्कितासपन्न लोगो के 
वर्ग में सम्मिल्ठित कर लेना चाहिये जितनों से नागरिकता के अधिकारों को भोगने- 
वाला वर्ग अन्य अधिकार-रहित लोगो के वर्ग से अविक वलबाऩी हो जाय । सामान्य 
जनमसमूह में से जो व्यक्ति नागरिक वर्ग में लिये जायें वे उनके अच्छे वर्ग में से ही ल्विग्र 
जाने चाहिये। 


धनिकतत्र का दूसरा भेद भी इसी प्रकार (परदग्रहण करने की योग्यता को) कुछ 
और सकुचित करके प्रस्तुत किया जाना चाहिये। इस क्रम से अन्त में हम धनिकततन्न 
के उस रूप तक जा पहुंचेंगे जो प्रजातत्र के आत्यतिक भेद का प्रतिन्व ((.070५- 
?०76!॥7089) होता है, अन्पजनतत्र का बह नव स्वभावत गदवन्दी और 
अधिनायकतत्र से अधिकतम मिल्ता-जलता है और क्योकि यह सव से निकृष्ट प्रवान ह# 
अतएवं इसको उतनी ही अधिक मात्रा में चौक़सी की आव्रब्यकता पड़ती हे। जिस 
प्रकार कि स्वस्थ दणावाला मानव-शभरीर तथा णच्छे प्रकार से तेरने की द््मावाद्या 
और अच्छे (योग्य) नाविको (मल्डाहों) मे मय जहाज वहस-सी दुर्घटनाओं में 
भी पटकर उनसे नप्ट न होकर बच रह सकते है, पर सोगग्रस्त शरीर एवं शिथिन्द 
घधरीर तथा विक्रुत नाविको से यकत्त जहाज, थोदी सी गलती को नहीं सह सकते । 
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ठीक यही बात शासन-व्यवस्थाओं के विपय में भी सत्य है, (अतएव) सबसे वुरी 
णासन-व्यवस्थाओ के लिये सवसे अबिक चौकसी की आवश्यकता है। प्रजातत्र व्यवस्था 
में जनसकुलता सामान्यतया उसकी रक्षा कर लेती है, क्योकि प्रजातत्रों मे जनसख्या 
( >-नागरिको की सख्या ) की अधिकता, योग्यता के अनुसार न्याय के तत्त्व के स्थान 
पर काम देती है। इसके विपरीत धनिकतत्न को अपनी रक्षा के लिये स्पष्ट ही इसके 
विरोधी तत्त्व--सघटन के अच्छेपन पर निर्भर रहना चाहिये।' 


टिप्पिण्णयो 


१ यद्यपि अरिस्तु अल्पजनतत्र अथवा धनिकतत्र के प्रत्येक प्रकार को प्रजातत्र 
का विप्रतिसवादी मानकर इस खड का आरभ करता हे। पर घनिकतत्र के प्रयम 
अथवा सर्वोत्तम प्रकार का वर्णन करते हुए वह इस दृष्टिकोण का परित्याग कर देता 
हे क्योकि वह उसको व्यवस्थातत्र का निकटवर्ती मानता है और यह व्यवस्थातत्र 
प्रजातन्न के श्रेष्ठ प्रकार का भी समोपवर्ती है। अतएवं घनिकततन्न और जनतत्र के उत्तम 
प्रकार परस्पर एक दूसरे क विरोधी नहीं निकटवर्ता ठहरते है । 

२ अर्थात्‌ उनको शासनपदों का वितरण गुणोत्कर्ष पर आश्चित व्यापक 
वितरणात्मक न्याय के आधार पर करना चाहिये । 

वि०--यह दृष्टव्य है कि अरिस्तू कहीं भी अतिवादिता का समर्थक नहीं है । यही 
फारण है कि वह कोरी सिद्धान्तवादिता की बलिवेदी पर व्यवस्था के स्थापित्व और 
शासितो के सुखो की बलि देने को तेयार नहीं है । 


3 


धनिकतत्र का सेन्‍्य-सघटन 


जिस प्रकार साधारण जनसमूह के चार विभाग होते है---कपक, शिल्पी, दूकान- 
दार तथा देनिकवृत्तिवाले श्रमिक--इसी प्रकार सैनिक बल के भी चार प्रकार 
होते हैँ अश्वारोही दल, भारी दास्त्रधारी पदातिवर्ग, हलके दास्त्रवाके सिपाही एव 
नोनसेना । जहाँ भूखण्ड अश्वारोही दल के लिये समृपयुकक्‍त होता है वहाँ धनिकतत्र 
के दूट प्रकार की स्थापता (सघटना) के लिए अनुकूल स्थान होता है, क्योकि ऐसे 
स्थान के निवासियों को अपनी रक्षा के लिये अश्वारोही सैन्यदल की अपेक्षा हुआ करती 
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है. तथा घोडो का पालन-पोषण केवल अधिक सम्पत्तिवाले लोग ही कर सबते हैं 
जहाँ भूमि ऐसी होती है कि युद्ध में भारी गस्त्रवारी पदाति-दल का उपयोग उचित 

वहाँ धनिकतत्र का दूसरा भेद (स्थापित क्या जाना ) स्वाभाविक है। इस प्रकार 
की सैनिक सेवा निर्धनों की अपेक्षा घनवानों के लिये अधिक उपयुकक्‍त है । पर हलके 
गस्त्रवाले सैनिक और नाविक तो यूर्णतया जनतत्रात्मक होते हैं। आजकल, जब कि 
यह (हलके सैनिक तथा नाविक) इतने बहुसख्यक ईं, यदि दोनो पक्षों (वनिकतन 
ओर जनतन्न) में परस्पर कलह (यद्ध) छिद जाय तो धनिकतत्र पनश्ष को प्रायेण 
मंह की खानी पडती इस स्थिति का सामना और उपचार कुछ ऐसे सेनापतियों 
की पद्धति के अवरूम्बन के द्वारा किया जाना चाहिये जो अच्वारोही सेनिकी तथा भारी 
गस्त्रधारियों के साथ हलके शस्त्रवारियों की उचित सख्या को सयवत कर देंते हैं । 
गृह-कलह मे साधारण जनसमूह जो धनवानों को अभिभूव कर लेते हैँ वह इस कारण से 
कि हलके शस्त्र धारण किये होने के कारण वे अच्वारोहियो ओर भारी-भरकम सैनिकों 
को अपेक्षा युद्र मे अधिक सरलता और सुविधा से शत्रुओं का सामना करके विजय 
प्राप्त कर लेते हैं । अतएवं जो घनिकतत्र इस (हलके शस्त्रधारियों के) सैन्यवल को 
केवल निचले वर्गो में से निर्माण करता है वह स्वय अपने विरोधी बल का निर्माण करता 
है। (उसको सेना की भर्ती की पद्धति मे परिवर्तन कर देना चाहिये) सनिको का वर्गी- 
करण उनकी आय के अनुसार होना चाहिये---एक वर्ग अधिक अवस्थावालों का और 
दूसरा युवकों (योडी अवस्थावालो) का होना चाहिये, जिससे कि वनिकतत्रवात्यो 
के पुत्र अपनी युवावस्था के समय में हलके झअस्त्रोवाले सैनिकों की चपलछ गति जौर 
व्यायामा के अभ्यस्त ६ सके, यह नवय॒वक जब (अधिक अवस्था होने पर ) वय प्राप्त 
सनिको के वर्ग में लिये जायेंगे तो यह स्वय वास्तविक व्यवहार में हलक्रे घम्त्रधारी 
सेनिको का कार्य कर सकेंगे । 


धनिकतत्र को नागरिक अधिकारों का कुछ भाग जनसावारण को भी देना ही 
चाहिये और ऐसा या तो, जनसा कि में पहले ही कह चुका हैँ उन छोगो के पक्ष में 
होना चाहिये जो नियत आर्थिक योग्यता प्राप्त कर लेते हैं, अबबा, जैसा प्रि वीवैस 
में होता है नागरिक अधिकार उन छोगो को मिल्ठ जाने चाहिये जिन्होंने सुटीर्ष काल से 
निम्न कोटि का शिल्पकार्थ छोट दिया है, अबवा हँसी प्रथा मस्साडदिया नगर से 
प्रचन्दित है उसका अनुसरण किया जाना चाहिप्रे क्कि जो लोग योग्पना-सपन्र हो, 
(चाहे वे नागरिकों के वर्ग में हो अदवा उसके बाहर हो), उनको चनकन उनकी एक 
सूची वना ली जाय।' 
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इसके अतिरिक्त, अधिक महत्त्वपूर्ण ओर सत्तागराली पदो के, (जो कि पूर्ण 
नागरिको (5 शासकवर्ग ) के हाथ में ही रहने चाहिये), ऊपर बिना धन लिये सावें- 
जनिक सेवा का क॒तंव्य भी आरोपित होना चाहिये, इसका परिणाम यह होगा कि जन- 
साधारण स्वेच्छापू्वक शासन-कार्ये मे भाग लेना नही चाहेंगे, तथा वे शासको के प्रति 
सहिण्ण हो जायेंगे क्योकि वे देखेंगे कि इस प्रतिष्ठा के लिये उन्हें कितना अधिक व्यय 
करना पडता है। इन उच्च पदाधिकारियो को ऐसा करना भी उचित है कि पदग्रहण 
के समय एक महान्‌ यज्ण की योजना करे और पद पर रहते समय किसी सार्वजनिक 
भवन का निर्माण करे, जिससे कि इन उत्सवो में सम्मिलित होनेवाले जनसाधारण 
नगर को श्रद्धोपहारो और प्रासादों से अलक्ृत होते देखकर हर्पपुवंक इस (धनिकतत्र- ) 
पद्धति का स्थायी वना रहना सहन कर लेगे। रहे धनी-मानी लोग, उनको तो उनके 
दान का प्रत्यक्ष फल स्मारको के रूप मे प्राप्त हो ही जायगा । पर आजकल घनिकतत्री 
इस नीति का अनुसरण नहीं करते, वे तो इसकी विरोधी नीति वरतते हैँ । वे सम्मान 
की अपेक्षा लाभ के कुछ कम लोभी नही होते। अतएवं (आजकल के ) इन घनिकतत्रो 
को छोटे प्रजातत्र कहना ठीक होगा । प्रजातत्रो ओर धनिकतत्रो की स्थापना 
( >>संघटनता 5 रचना ) किस प्रकार की जानी चाहिये यह वात इस (उपयुक्त 
विवरण के) प्रकार से निर्धारित हो गई । 


टिप्परियों 


१ अरिस्तु ने इस खड में भौगोलिक परिस्थिति, समाजिक विभाजन और सेनिक 
पद्धतियों के सबध पर विचार किया है। सेनिक पद्धतियों फे विकास से शासन-व्यवस्था 
का अत्यन्त घनिष्ठ सबंध हे, यह अरिस्तू को मान्य है। इस सिद्धान्त का उल्लेख 
उसने चतुर्थ पुस्तक के तृतीय खड में भी किया है । 


२ इसका परिणाम यह होगा कि यदि निम्नवर्ग के संनिक विद्रोह खडा करेगे 
तो समग्र हलके अस्त्रघारियो की सेना घनिकतत्र का विरोध नही करेगी । उसमें ऐसे 


सनिक भी होगे जो घनिकतत्र का पक्ष ग्रहण करके निम्नवर्ग के सनिको से लड़ेंगे और 
घनिकतत्र की रक्षा करेंगे । 


३ घनिकतत्र की आन्तरिक सेनिक सुरक्षा का उपाय बतलाकर अब इस स्थान पर 
नागरिकता के विस्तार फे उपाय और उपयोगिता का विवरण उपस्थित किया गया है । 
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जगासक-पदों का विभाजन ओर सख्या 


इस विवरण के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त वियय आसनाधिकार-पदों का समुचित वितरण 
ह---अर्थात्‌ अब यह विवेचन करना हे कि उनकी संख्या, उनका स्वस्थ तथा उनका 
कर्तव्य क्या ह॑ और यह विपय पहले भी विवेचित हो चुका है। जो झासनाधिकारयद 
नितान्त आवश्यक हूँ उनके बिना कोई राष्ट्र चछ नहीं सकता । सुशासन ओर सुव्यवस्था 
के लिये जिन पदो की आवश्यकता है उनके अभाव में राष्ट्र का सुप्रवन्ध-य्रुक्त होना नहीं 
बन सकेता । इसके अतिरिक्त छोटे राष्ट्रों मे अवश्य ही पदों को सस्या थोड़ी होनी 
चाहिये एव बे राप्ट्रो में अधिक, जैसा कि हम पहले ही कह चुके है । अतएव्‌ यह 
वात भी ध्यान से छूट नहीं जानी चाहिये कि कोन से पदों को सयुक्‍त्र कर देना चाहिये 
और किनको पृथक रसना चाहिये । 


अनिवार्य पदों में प्रथम स्थान उस पद का है जिसका कतंव्य बाजार की 
देखरेख (चिन्ता ) करना है । इसके लिये एक ऐसे पदाधिकारी के नियुक्त करने को 
आवश्यकता है जो परस्पर के ठहरावो (ठेको) की अब्यक्षता करे और संव्यवस्था 
वनाये रक्खे । लगभग सभी राफ्ट्रो में, पारस्परिक आवश्यकताओं की पूर्ति के 
लिये, खरीदना और बेचना समानरूप से आवश्यक होता है। तथा बही( करप्र- 
विक्र+)) (राप्ट्र और व्यक्तियों के लिये) उस आत्म-निर्मरता (स्वत पर्याप्तता ) 
के झीश्नतम सावन हूँ जो कि मनृप्यो के एक सामान्य राप्ट्र की चासन-छाया में 
एकत्रित होकर बसने का (प्रमुख) उद्देश्य माना जाता है। 


उसी प्रकार का, और इसी से वहत कुछ मिल्ता-जुलता, एक दूसरा पद है जिसका 
कतव्य नगर में सावेजनिक तथा व्यक्तिगत वास्तुओ (भवनों) की, सुव्यवस्था को 
दृष्टि से देखभात्य रखना, जीर्ण-शीर्ण मकानो और सडको की रक्षा और मरम्मन कराना 
सगे न हो इसलिये सीमा-रेखाओ की देखभाल (अब्यक्षता) करना, एवं इसी उग को 
ऐसी अन्य बातो की भी देखरेख करना जिनकी सार्वजनिक अध्यक्षता होनी चाह्ियि। 
नावारणतया इस पद को नगराध्यक्ष (वास्वब्यक्ष)का पद कहा जाता है तथा 
इसके विभागों को सस्या अनेक हुआ करतो है, तथा जो वड़ी जनसस्पावान्े नगरो 
में पृथकूलथक्‌ जधिकान्यो के निप्त्रण में नहा करते है, उद्ाहरमार्य प्राचीर-निर्माण 


४४० अरिस्तू को राजनीति 


विभाग, सार्वजनिक जलयत्रो (फव्वारों) की देखभाल करनेवाला विभाग तथा नगर 
के पत्तनों की चौकसी करनेवाला विभाग । 


एक ओर (तीसरा) अनिवारये पद बहुत कुछ इस द्वितीय पद का सजातीय हं, 
इस पद के कतंव्य बिलकुल उपर्युक्‍तत पद के समान ही है, पर इस पद के कतेंब्य का 
फ्रतिपादन नगर की प्राचीर के परे क्षेत्रों मे करना पडता हे, इस पद पर आसूढ व्यक्ति 
को या तो क्षेवाव्यक्ष (अग्रॉनोमस ) या वनाध्यक्ष कहा जाता हे । 


अपने पृथक-पृथक्‌ कतंव्यों के सहित इन तीन पदो के अतिरिक्त एक चोथा पद 
ओर हे, जिसका कार्य सावेजनिक राजस्व को ग्रहण करना और विविध विभागो को 
नियत मात्रा के अनुसार उसका वितरण करना हे । इस पद पर आसीन व्यक्ति राजस्व- 
ग्रहीता अथवा कोपाध्यक्ष कहलाता है। 


एक ओर (पॉाँचवाँ) पद व्यक्तिगत ठहरावो (ठेको) ओर न्यायारूय के निर्णयो 
को लेखवद्ध करने का कार्य करता हे। इसी पद के कार्यो में दोपारोपणो एव प्रारभिक 
कार्यकलापो का लेखा रखना भी (सम्मिलित) होना चाहिये। कभी-कभी (कुछ 
नगर-राप्ट्रो मे ) यह पद भी अनेक विभागों में विभाजित होता हैं, यद्यपि ऐसी अवस्था 
में एक पदाधिकारी (अथवा पदाधिकारीपटल ) सब विभागों के ऊपर नियुक्त रहता 
हं। इन पदों के अधिकारी धर्मलेखक, प्रभु, लेखक एवं इसी प्रकार के अन्य नामो से 
अभिहित किये जाते हे । 

इसके पश्चात्‌ अब एक ऐसा पद आता है जो अन्य सब पदो की अपेक्षा परम 
जनिवाय॑ और अत्यन्त कठिन है, इस पद का कार्ये दण्डित अपराधियों पर दण्डाजञा को 
प्रतिपादित करना, सावेजनिक सूचियों मे उल्लिखित जनो से जुर्माना (सरकारी 
ऋण ) वसूल करना तथा बन्दी लोगो का निरोध करना हे। यह पद कठिन इसलिये 
ह कि इसके साथ बहत अधिक घृणा (विद्वेप) चिपटी रहती है) अतएव जब तक वह॒त 
जधिक लाभ-प्राप्तिकी सभावना न हो तब तक या तो कोई भी व्यक्ति इस पद को ग्रहण 
करने को प्रस्तुत नही होता आर यदि प्रस्तुत भी होता है तो इस पद के कार्य नियमानुसार 
कणरता के साथ प्रतिपादित नहीं कर पाता । तथापि यह परम आवश्यक (अनिवार्य ) 
पद है, क्योंकि यदि न्‍्यायारूय के निर्णय अन्तत कार्यान्वित न किये जा सके तो अभि- 
योगो को निर्णय कराने के लिये न्‍्यायारूय मे ले जाने की कोई उपादेयता ही न रहे । 
और यदि पारस्परिक सामाजिक जीवन अभियोग-निर्णय-पद्धति के बिना सभव न हो 
तो उन निर्णयों को कार्यान्वित किये बिना भी सभव नहीं हो सकता। इस पद की 
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है 


कठिनाई को दप्टिमे रखते हुए इसको एक व्यक्ति (अथवा एक विशिष्ट व्यक्ति-मडल ) 
को सौपत्ता ठीक नही होगा प्रत्युत्त इस पद के कर्तव्यों को विभिन्न न्‍्यायाल्‍रूयों से ग्रहण 
किये गये विभिन्न प्रतिनिधियों को सोंपना अच्छा होगा । इसी प्रकार से, उन लोगो 
के नामो को जो कि सार्वजनिक कजंदारो की सूची में है, प्रदर्शित करने के कार्य को भी 
विभिन्न (पदाधिकारी ) व्यक्तियों में वॉटने का प्रयत्न करता चाहिये । इसके अतिरिक्त 
णासनाधिकारियों के विविध पटल भी कुछ निर्णयों को कार्यान्वित करने में कुछ सहायता 
दे सकते है, विशेष रूप से पदरिकक्‍त करनेवाले अधिकारियों द्वारा आरोपित अर्थदण्ड 
को प्रवत्तित या कार्यान्वित करने का काम पदग्रहण करनेवाले अधिकारियो के ऊपर 
छोड दिया जाना चाहिये। और एक ही समय पदास्ढ (वत्तमान काल में पदासरूढ) 
पदाधिकारियों द्वारा दिये गये अर्थदण्ड के सबंध में यह व्यवस्था होनी चाहिये कि उसको 
कार्यान्वित या प्रवत्तित करने का काम दण्ड देनेवाले अधिकारीपटल से भिन्न अधिकारी- 
पटल पर छोड दिया जाय, उदाहरणार्थ आपणाध्यक्ष द्वारा लगाये गये अर्थदण्ड को 
वास्तु-अध्यक्ष को वसूल करना चाहिये तथा इनके द्वारा लगाये गये अर्थदण्ड को 
अन्य अधिकारियों को वसूल करना चाहिये। किसी अर्थदण्ड को प्रवात्तित करने में 
( >+ वसूल करने में) जितनी ही कम बदनामी होगी उतनी ही सरलता अन्तत उसको 
कार्यान्वित अथवा प्राप्त करने से होगी। जब दण्ड का निर्णय करनेवाले और उसको 
कार्यान्वित करनेवाले अधिकारियों का वर्ग एक ही होता है तो वह द्ग॒ती घुणा की 
दृष्टि से देखा जाता है, तथा जब एक ही अविकारी-वर्ग को राव दण्डो को कार्यान्वित 
करना पदता हे तो वे तो सव के ही शत्रु हो जाते है । 


कई एक नगर-राप्ट्रों में बन्दियो की चौकसी करनेवाला पद, दण्ड को कार्यान्वित 
करनेवाले पद से भिन्न है , जैसे कि अथेन्‍्स में वन्दियों की चौकसी रखना “एकादश” 
अधिकारियों का कर्तव्य था। अतएवं इस (जेलर के ) पद को पुथक्‌ रखना और फिर 
इसके लिए भी उन्ही उपर्युक्त चतुराइयो का प्रयोग करता अधिक अच्छा होगा जिनका 
प्रयोग दण्ड वसूछ करने के लिए वतलाया गया (जिससे यह पद कम अप्रिय बना रहे ।) 
यह जेलर का पद दण्ड को कार्यान्वित करनेवाले पद से कम अनिवार्य नही है। पर यह 
एक ऐसा पद है जिससे भले आदमी दूर भागने का भरसक प्रयत्न करते है, तथा बुरे 
आदमियो को यह सत्ता देना समुचित अथवा भला नही हो सकता क्योंकि वे दूसरों की 
चौकसी कर सके इसकी अपेक्षा तो स्वयं उनकी ही चौकसी अधिक की जानी चाहिये । 
अतएव निष्कर्ष यह निकला कि इस पदके कतंव्य को न तो इसी के लिए विशेष रूप से 
नियुवत किसी एक अधिकारी (अथवा अधिकारीवग) को सौप देना चाहिये और न 
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है] 


लगातार सर्वंदा के लिए ही सौप देना चाहिये, प्रत्युत यह ऐसा पद है जिसके कतंव्य 
का पालन विभिन्न अधिकारियों द्वारा बारी बारी से किया जाना चाहिये। तथा यह 
अधिकारीवर्ग कुछ तो, (जहाँ युवको को कुछ सैनिको और पुलिस के कार्य की शिक्षा 
दी जाती हो वहाँ ) यूवको में से लिये जाने चाहिये और कुछ शासन-पदाधिकारियो के 
पटलो में से लिये जाने चाहिये । 


यह छ पद अनिवायं होने के कारण प्रथम कोटि के माने जाने चाहिये। इनके 
पण्चात्‌ कई एक अन्य पद आते हैं जो इन्ही के समान अनिवार्य है, इनसे महत्त्व में 
किचिन्मात्र भी घटकर नही है, प्रत्युत जो महत्त्व की दृष्टि से इनसे ऊँचे है, एव जिनके 
लिए विशाल अनुभव और विश्वासपात्रता की अपेक्षा होती है। ऐसे पदों में सव 
से प्रथम गणना उनकी होती है जिनमें नगर की रक्षा का भार निहित होता है तथा 
जिनमे सैनिक उपयोगिता के कार्य नियोजित रहते है । शान्तिकाल में और युद्धकाल में 
एक समान ऐसे मनुष्यो की आवश्यकता होती है जिनका कतंव्य लगर के द्वारो और 
प्राचचीरों की रक्षा एवं अध्यक्षता करना एवं नागरिको का सैनिक निरीक्षण और सघटन 
करना होता है। कुछ नगरो में तो उन कार्यो के प्रतिपादन के लिए बहुत से पद होते है 
और कुछ मे थोडे से ही होते है, तथा छोटे नगरो में इन कार्यो के लिए केवल एक पद 
रहता है। इन पदो पर आरूढ अधिकारी लोग युद्धाधिकारी अथवा सेनाध्यक्ष कहलाते 
हैं । फिर इसके अतिरिवत जहाँ अश्वारोही दल, अथवा हलके शस्न्नो वाले सैनिकों के 
दल, अथवा धनुर्धारियो की सेना अथवा नाविक-दल होता है तो कभी-कभी इनमे से 
प्रत्येक के लिए एक-एक पृथक सेनानी नियुक्त किया जाता है तथा इनकी अध्यक्षता 
करनेवाला सेनानी (पदाधिकारी ) नौसेनाघ्यक्ष, या अश्वसेनाघ्यक्ष अथवा हलके अस्त्र- 
धारी सैनिको का अध्यक्ष कहलाता है। फिर इनके पश्चात्‌ इनके अधिनायक-पदाधिकारी 
होते हैँ जो नौसेना-अधिनायक, शत्ताधिकारी, अह्वसेनाधिनायक इत्यादि कहलाते हैं, 
ओर इसी प्रकार के नाम इससे भी छोटी-छोटी टुकडियो के अधिकारियो को दिये जाते 
हैं। यह सव पद-सघटना एक विभाग के अन्तर्गत होती है, जो है--युद्ध का विभाग । 
इस प्रकार इस सेना के शासन-प्रवन्ध के विपय में इतना ही अल है। 


पर क्योकि, इनमें से यदि सव नहीं तो बहुत से पदाधिकारी लगातार सावें- 
जनिक घन का उपयोग किया करते है, अतएवं इसके लिए अनिवार्यंतया एक दूसरे 
पद की आवश्यकता होती है जिसका कार्य अन्य पदो के लेखे-जोखो की सग्रह करना और 
उनका निरीक्षण-परीक्षण करना होता है, तथा इसके अतिरिक्त उसका अन्य कोई 
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कार्य नहीं होता | इस पद के अधिकारी कही तो आय-व्यय-निरीक्षक कहलाते है, कही 
गणक कहलाते हूँ, कही परीक्षक और कही समर्थक (वकील ) कहलाते है । 


इन उपर्यक्त सव पदों से परे एक ऐसा पद है जो इन सबके ऊपर अपनी सत्ता 
रखता है। बहुत से नगरो से इस पद में नवीन विपयो को आरभ (प्रस्तुत) करने और 
अन्त में उनको स्वीकार करने का अधिकार न्यरत होता है। अथवा कम से कम, जहां 
जशासनतत्र जनता के हाथ में होता हैं, वहाँ यह पद नगर-परिपद्‌ का सभापतित्व करता 
है, क्योंकि कोई ऐसी समिति (संस्था) होनी चाहिये जो नगर की शासन-सत्ता की 
सयोजना कर सके । कही कही इस पद के अधिकारी प्रोवृूली (प्रागविचारक ) कहलाते 
हैं क्योंकि वे गाप्ट्र के हित का विचार सबसे पहले प्रारभ करते है । पर जहाँ जन 
परिपद्‌ होती है वहाँ वे बरी अथवा समिति कहलाते है । राजनीतिक पदों का 
स्वरूप कुछ इसी प्रकार का होता है । 


पर इसके अतिरिक्त सार्वजनिक कार्यो अथवा पदों का एक और क्षेत्र है जो देव 
और धर्म सत्थी कार्यो की देखरेख करता है । इसके लिए पुजारियो और मसरक्षकों 
जैसे पदाधिकारियों की आवश्यकता होती है--इन सरक्षको का कतेंव्य देवालयों की 
रक्षा करना, तथा पतनोन्‍्मुख होने पर उनकी मरम्मत कराना, एवं देव सवंधी अन्य 
ऐसी ही बातो का प्रवध करना होता है। कही कही, (जैसे कि छोटे नगर-राज्यों में) 
यह समग्र कर्तव्य-भार एक ही पद (पदाधिकारी ) को सौप दिया जाता है, पर 
अन्य (बडे ) राष्ट्रों में (इस क्षेत्र में) बहुत से पद होते हैँ और यह पद पुजारी के पद से 
पृथक होते है, उदाहरणार्थ सावंजनिक बधर्मक्ृत्यों के अध्यक्ष, देवधामों के सरक्षक 
धामिक अथवा देव सवबधी सम्पत्ति के प्रववकों (अथवा कोपाध्यक्षों) के पद (भी 
हुआ करते हूँ ) । इन उपर्यक्त पदों से निकट सबंध रखनेवाला एक पृथक पद भी हो 
सकता है, जिसका कर्तेब्य उन सब सार्वजनिक यज्ञों का सपादन होता है, जो कानून 
छदारा (साबारण ) याजकों को नहीं सौंपे जाते है, तथा जिनको सार्वजनिक यज्ञगाला 
(अग्निशरण ) में सपादित किये जाने का सम्मान प्राप्त होता है। इस पद को ग्रहण 
करनेवाले कही आखर्खनू, कही वसिलियस्‌ (राजा) और प्रीतानेइस्‌ (पुरोहित) 
कहलाते है । 


अतएव जो पद सव राप्ट्रो में अनिवायंतया आवव्यक हआ करते हैँ उनको सक्षेप 
में इस प्रकार वर्णन कर सकते है, प्रथम तो सार्वजनिक पूजा अथवा धर्म सबंधी पद 
युद्ध वी पद, राजकीय आय (राजस्व) और व्यय सबंधी पद, हाट-वाजार सबधी 
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पद, नगरवास्तु सबधी पद, पत्तन (वन्दर) सबधी पद एव भूक्षेत्र सबधी पद है, इनके 
पञ्चात्‌ न्यायालय सवधी पद, ठेको अथवा ठहरावों के लिपिवद्ध करनेवाले पद, 
दण्डो को प्रवृत्त अथवा कार्यान्वित करानेवाले पद, वंदियों की चोकसी करनेवाला 
पद, पदाधिकारियों के खातों की पड़ताल, देख-रेख ओर निरीक्षण करनेवाले पद 
आते हैं, ओर अन्त में सावंजनिक मामलो पर विचार करने से सबंध रखनेवाले 
पद हैं। इनके अतिरिक्त कुछ ऐसे पद भी है जो अपेक्षाकृत अधिक अवकाज् और अधिक 
समृद्धिवाले राष्ट्रो मे ही, जो सुव्यवस्थाके लिए भी चिन्ताशील रहते है, विशेष रूप से 
पाये जाते है--यह है, महिलाध्यक्ष का पद, नियमाध्यक्ष का पद (जिसका कार्य 
जनता से नियमों -- कानूनों का पालन कराना हे), शिशु-रक्षक का पद, शारीरिक 
व्यायाम सबधी पद । इनके अत्तिरिक्त व्यायाम सवधी प्रत्तियोगिताओ, दिखोनीसियस 
के उत्सव के सबंध में होनेवाली नाटथ प्रतियोगिताओं एवं इसी प्रकार के अन्य सब 
सभव खेल-तमाशो और मनोरजनो के अध्यक्षो के पद भी इन्ही के साथ जोड़े जा सकते 
है । इनमें से कुछ पद--उदाहरणार्थ महिलाध्यक्ष ओर शिशुअध्यक्ष के पद-स्पप्ट ही 
जनतत्रात्मक नही हैं, निर्धन लोगो को (क्योकि उनके पास दास नही होते ) अपनी 
स्त्रियों ओर वच्चो से अनिवार्यतया नोकरो का जैसा काम लेना ही पडता हे । 


फिर, जिन पदाधिकारियो के निर्देश के अनुसार (कुछ ) राप्ट्रो मे निर्वाचको द्वारा 
सर्वोच्च पदाधिकारियो का निर्वाचन किया जाता है, वे तीन है , प्रथभम--नियमाध्यक्ष, 
दूसरे-नगर-परिपद्‌ (प्राकू-परिपद्‌ ), तीसरे समिति । इनमें से नियमाध्यक्ष श्रेष्ट- 
जनतत्रात्मक, प्राकू-परिपद्‌ धनिकतत्रात्मक तथा समिति जन-तत्रात्मक शासन-पद्धति 
से सबध रखनेवाली सस्थाएं हैं । 


इस प्रकार हम लूगभग सभी प्रकार के शासना विकार-पदो का सक्षिप्त रेखाचित्र 
के रुप में वर्णन कर चके, परन्तु 


टिप्पणियाँ 


१, २ चतुर्थ पुस्तक के १५ वे खड में । 


३ वास्तु के लिये मूल प्रोक भाषा में आस्तु अथवा अस्ती शब्द का प्रयोग किया 
गया है। लिडेल और स्कॉर्ट के ग्रोक भाषा के कोश में इसको सस्कृत के “वास्तु” का 
सजातीय बतलाया हे । इसके अर्थ वसति -- नगरी और मकान दोनों हे । 
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४ इनका कर्तव्य इसके अतिरिवत मुत्युदण्ड को कार्यान्वित करना भी था । 


५ यह अन्तिम वाक्य अघ्रा ही रह गया हैँ। इस प्रकार के अबरे वादय अरिस्तृ 
की रचनाओ दें अनेक स्थानो पर मिलते हे । जेसा कि हम पहले वतला चुके है अरिस्तु 
की उपलब्ध रचनाएँ उसके प्रचचनों फी रूपरेखा अथवा टिप्पणियाँ हुं। उसके स्वय 
पर्णहपेण लिखे हुए प्रथ उपलब्ध नही होते । 


सातवीं पुस्तक 


१ 
सोख्य और सम्पत्ति का विवेचन 


श्रेष्ठ अथवा आदर्श प्रकार की झासन-व्यवस्या के स्वरूप के खोजने का कार्य 
समुचित प्रकार से आरभ करने के पूर्व अभीप्टतम जीवन-पद्धति के स्वरूप को निर्धारित 
कर लेना परमावधब्यक (अनिवाय्य) कार्य है। इस (अभीष्टतम जीवन-पद्धति) के 
अस्पप्ट रहने पर वह आदर्श व्यवस्था भी अवश्यमेव अनिश्चित ही रहेगी। अत्तएव 
यह आशा की जा सकती है कि यदि कोई अप्रत्याशित अनोखी घटना न घटे तो 
सर्वश्रेष्ठ जीवन-पद्धति तथा किसी नियत परिस्थिति में सभव्‌ सर्वोत्तम शासन-्यवस्था 
का साहचये होगा ।”* अत हमको सबसे पहले जीवन-पद्धति का वह सर्वेस्न॒मस्मत प्रकार 
खोज निकालना चाहिये जो सब अवस्थाओ में सव मनुप्यो के लिए सवसे अधिक चाछ- 
नीय हो; और तत्पण्चात्‌ यह पत्ता लगाना चाहिये कि क्‍या वही जीवन प्रकार, जो 
व्यक्ति के प्रसण मे वाछनीय है, समग्र समाज के प्रसग में भी वाछतीय है अथवा नही । 


यह मान लेते हुए कि श्रेप्ठ जीवन के सबंध में हमारे द्वारा वाह्य (सार्वजनिक ) 
रचनाओ में पर्याप्तरूपेण बहुत सा विवेचन (कथन) किया जा चुका है, अब हमको 
यहाँ उसी का उपयोग कर लेना चाहिये। श्रेप्ठ जीवन के तत्त्वों के एक विभाजन के 
प्रति तो निम्चय ही किसी को कोई आपत्ति नही हो सकती । यह तत्त्वविभाजन जीवन 
सम्पत्‌ को तीन सम्पदाओ--चबाह्य सम्पदा, शारीरिक सम्पदा, और आध्यात्मिक 
सम्पदा--में विभक्‍त करता है। यह वात भी साधारणतया सर्वेसम्मत है कि सुखी 
मनुष्य को यह सबकी सव सम्पदाएँ प्राप्त होनी चाहिये। कोई भी मनुष्य ऐसा नही 
होगा जो ऐसे व्यक्ति को सुखी कहे जिसमें कि साहस, औचित्य (विवेक) न्याय और 
सुझवूझ ती लेशमात्र भी नही है, प्रत्युत जो पास उडनेवाली मक्खियो तक से भय 
खाता है, जो क्षुधा ओर तृपा की उत्कण्ठा किसी भी अति को वर्जित नही करता, 
जो एक पैसे के लिये अपने प्रिय से भी प्रिय मित्र की वलि दे सकता है, तथा जिसकी 
वृद्धि (अबबा ध्यान) इतनी वेसमझ और विक्षिप्त (दुर्वल, झूठी) है जितनी कि 
किसी बच्चे अथवा पागल मनुष्य की होती है। यह सभी कयन ऐसे है जो उच्चारण 

रे 


४५० अरिस्तु की राजनोति 


किये जाने पर प्राय सभी मनुष्यो द्वारा तत्काल स्वीकार कर लिये जायेगे । पर मत- 
भेद तो तब उत्पन्न होता है जब यह प्रइन पूछा जाता है कि प्रत्येक (उपर्यक्त सपदा ) 
मे से प्रत्येक मनुष्य को कितनी मात्रा अधिकृत करनी चाहिये ” अथवा इन सम्पदाओ 
का आपेक्षिक तारतम्य क्या है ” भलाई (अर्थात्‌ आध्यात्मिक सम्पदा ) का तो अल्पाश- 
मात्र पर्याप्त मान लिया जाता है, पर धन, सम्पत्ति, सामथ्ये, ख्याति और इसी प्रकार 
की अन्य वस्तुओ की लोग असीम कामना किया करते है । ऐसे मनुप्यो के प्रति हमारा 
उत्तर यह है कि, इस विपय में आप लोगो को सरलतापूर्वक आश्वस्त करा देने के लिये 
(अथवा विद्वास प्राप्त करा देने के लिये) वास्तविक तथ्य स्वयमेव समर्थ है । आप स्वय 
देखते ही हैँ कि सद्वृत्ति (आध्यात्मिक सपदा ) की प्राप्ति और रक्षा वाह्य धनदोलत 
से नही होती, प्रत्युत इस (बाह्य-सम्पत्ति ) की रक्षा उस (आध्यात्मिक सपदा) के 
हारा होती है। आप स्वयमेव देख सकते है कि सुख---चाहे तो उसके प्रेय के अन्तर्गत 
मानो, चाहे सद्वृत्त के अन्तर्गत, और चाहे उभयगत ("-उन लोगो की अपेक्षा 
(जिन्‍्होने बाह्म-सम्पत्ति को उपयोगिता की अपेक्षा बहुत अधिक मात्रा मे उपलब्ध 
कर लिया है पर जो आध्यात्मिक सम्पदा की उपलब्धि मे पिछडे हुए हैं) उन मनुष्यो 
को अधिक उपलरूब्ध होता है जिन्होने अपने आचरण और बुद्धि का तो अत्यधिक विकास 
किया हे पर जिन्होने वाह्य-सम्पत्ति की प्राप्ति को साधारण ( मव्यम ) सीमा में 
रहने दिया है। [ यह तो जीवन के वास्तविक अनुभव का दिया हुआ उत्तर है। ] 
पर फिर भी विचार द्वारा भी इसको एक दृष्टिपात मे युक्तिसगत सिद्ध किया जा 
सकता हे । 


अन्य सब उपकरणो के समान वाह्य सम्पत्तियो के आकार की एक सीमा हुआ करती 
है, सच तो यह है कि सभी उपयोगितापूर्ण वस्तुएं ऐसी होती है कि जहाँ कही उनकी 
अति हुई वही या तो वे अपने अधिकारी की कोई हानि कर देती है, अथवा उसको कोई 
लाभ नही पहुँचाती । इसके प्रतिकूल आध्यात्मिक सम्पत्तियाँ जितनी ही अधिक मात्रा 
में होती है उतनी ही अधिक उनकी उपयोगिता भी होती है, वशर्ते कि हमको इस 
प्रसग में केवल मूल्य शब्द का प्रयोग न करना हो ओर वास्तव मे उपयोगिता” विशेषण 
तनिक भी उपयुकक्‍त हो। सामान्यस्पेण हम स्पप्ट ही निम्नलिसित कथन को स्वय- 
सिद्ध कथन के रूप में प्रस्तुत कर सकते हूँ, कि दो वस्तुओ की सर्वोत्तिम अवस्थाओ 
की यदि हम उनके उत्कर्प के तारतम्य की दृष्टि से तुलना करे तो उनका परस्पर एक 
दूसरे के प्रति वैसा ही अनुपात होता है जंसा कि उन दो वस्तुओ में अन्तर (दूरी) 
ह जिन वस्तुओ की अवस्थाएँ हम इन अवस्थाओ को बतलाते हैं ।। अतएव यदि आत्मा, 
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एकान्तत भी और हमारे सवध से भी हमारी सम्पत्ति और हमारे शरीरो से अधिक 
मुल्यवान्‌ वस्तु है, तो आत्मा को सर्वोत्तम अवस्था का भी हमारी सपत्ति और गरीरो 
की सर्वोत्तम अवस्था के प्रति अवश्यमेव यही अनृुवात होगा (अर्थात्‌ आत्मा की सर्वोत्तम 
अवस्था हमारी सम्पत्ति ओर घरीरो की सर्वोत्तम अवस्या से अनिवार्यतया अधिक 
मल्यवान्‌ होगी ।) और इसके अतिरिक्त आत्मा हो के लिये यह अन्य वस्तुएँ (अर्थात्‌ 
सम्पत्ति और गरीर) वाछतीय हुआ करती है, तया सब सद्वुद्धिवाले व्यक्तियों को 
उनकी अभिलाया इसी (आत्मा के) निमित्त करनी चाहिये, न कि इनके निर्मित्त 
आत्मा की आकाआ ।' 


अतएव हमको इस विपय में एकमत होता मान लेता चाहिये कि प्रत्येक मनुष्य के 
भाग्य में जो सुख उपलब्ध होता है वह उतना ही होता है जितनी उसमें भलाई ओर 
संद्व॒द्धि होती है तया जितने भले और सदव॒द्धियूर्ग कार्य वह किया करता है।' भगवान्‌ 
(का स्वरूप) स्वयं इस तथ्य का साक्षी है। वह आननन्‍्दमय ओर मगलमय है, तथावि 
ह ऐसा किसी वाह्य सम्पत्ति के कारण नही है प्रत्युत वह स्वत और अपनी सत्ता के 
स्वरूप के कारण ऐसा है। इससे यह वात समझ में आ जायगी कि सौभाग्यशाली होता 
और सुखी होना अवश्य ही एक दूसरे से भिन्न वाते है। आत्मा से वाहर की जो सम्पदाएँ 
है उनके कारण (उनको जन्म देनेवाले) यदृच्छा और दैव है (अतएवं मतृष्प के सो भाग्प- 
गाली होने के कारण भी यही है) पर कोई भी व्यक्ति केवल देवात्‌ 'अयबा देव द्वारा 
न्‍्यायपरायण एवं सयमी (अर्थात्‌ सुद्दी) कभी नहीं हो सकता । 


इसके अनन्तर इसी से मिलता-जुलूता तथा इसी प्रकार की सामान्य युक्तिति परम्परा 
पर आश्रित यह सिद्धान्त आता है कि जो नगर सदाचार की दृष्टि से श्रेष्ठ है तया 
णोभन कार्य करता है वही सुखी (और सफल) है। भरता कार्य करना तव तक नही 
वन सकता जब तक कि उचित कार्य करने का अभ्यास न किया जाय। (अयवा भला 
तव तक हो नही सकता जबव॒तक भला किया न जाय |) तथा विना भलाई और सददबुद्धि 
के भला काम न तो व्यक्ति से ही वन सकता है और न नगर (--राष्ट्र ) मे । इस प्रकार 
नगर (-ररणप्ट्र) का साहस (शौर्य), न्याय और बुद्धिमत्ता वही शक्ति (सामथ्यं) 
और आकृति रखते है जो कि उन गुणो में पाई जाती है जिनको घारण करनेवाले मनुष्य 
साहसी, न्‍्यायपरायण और वृद्धिमान कहलाते हैं । 


पर वह (उपर्युक्त) कयन, (वे जितने हैं उस सीमा त्तक) हमारे विवेचन के लिये 
तात्तिवक भूमिका का काम दे सकते है। इनका जिन विपयो से सबंध है उनको अछ्ता 
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छोड देना सभव नही है पर, साथ ही साथ यहाँ पर उन सब युक्तियो का प्रपच-विस्तार 
करना भी सभव नही है जो इस विपय से सबद्ध है। यह तो एक दूसरे ही पृथक 
विज्ञान का काम है। यहाँ तो अब इतना ही मान लेना चाहिये कि पृथक्‌-पृथक्‌ व्यक्तियो 
के लिए तघा समप्टिभूत नगर के लिये श्रेष्ठ जीवन वह है जो सद्वृत्तिमय हो तथा साथ 
ही साथ आवश्यक बाह्य उपकरणो की इतनी मात्रा से युक्त हो जिससे भलाई के 
कार्यो मे भाग लिया जा सके (अर्थात्‌ भले काम किये जा सके ) ।! इस कथन का विरोध 
किया जा सकता है, पर इस प्रस्तुत विवेचन में तो हम इस विरोध को सहन कर लेंगे 
और यदि कुछ व्यक्ति ऐसे होगे जो हमारे इस कथन को स्वीकार नही करेंगे तो 
उनकी आपत्तियों का भविष्य में उत्तर देने का प्रयत्न किया जायगा । 


टिप्पणियां 


१ बिशुद्ध तक की दृष्टि से अरिस्तू की यह स्थापना बिलकुल ठीक है कि श्रेष्ठ 
जीवन-पद्धति और श्रेष्ठ (आदर ) व्यवस्था का साहचर्य है। पर प्रश्न तो यह है कि 
वया सार्वकालिक एवं विद्वजनीन श्रेष्ठ जीवन की कल्पना का श्रेय किसी के भाग्य में 
बदा भी है ? अरिस्तु स्वय पूर्णतया आदवत प्रतीत नहीं होता अतएव उसने अप्रत्याशित 
घटना न घटने की द्वात्तं लगाई । इसी कारण मन ने भी कहा-- 

अन्ये कृतयुगे धर्मास्श्रेताया द्वापरेष्परे। 
अन्ये कलियुगे नुणा युगह्लासानरूपत ॥१॥८५ 

कुछ मनीषियो के विचार में जीवन की आन्तरिक अथवा आध्यात्मिक अनुभूति 
में हम शाशवत आदर्शो की स्थापना कर सकते हैँ । जीवन का अथवा श्रेष्ठ जीवन का 
वाह्मरूप तो निरन्तर बदलता रहा है और बदलता रहेगा। बीसवीं शताब्दी में 
आध्यात्मिक अनुभूति की शाश्वतता पर भी कम ही लोगो को आस्था है। 

२ अपने विद्यालय में सायकाल को अरिस्तू साधारण जनता के लिये उपयोगी 
और बोधगम्य विषयो पर सरल शली में प्रवचन किया करता था। इन प्रवचनो फा 
लिखित रूप भी था। पर वह आजकल उपलब्ध नहीं । 

३ अर्थात्‌ एक वस्तु को 'का नाम दें और दूसरी की 'ख' तो इस वाबय को इस 
अनुपात के रूप में प्रस्तुत कर सकते हू -- 

क की सर्वोत्तम अवस्था, ख की सर्वोत्तम अवस्था क ख॥ 

४ यह वाक्य तो दृहदारण्यक उपनिषद्‌ २।४॥५ में याज्ञवह्दय के निम्नलिखित 
वाक्य का साक्षात्‌ अनुवाद जैसा प्रतीत होता है--न वा अरे सर्वस्य कामाय सर्द प्रिय 
भवत्ति, आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रिय भवति । 
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५, यद्यपि अरिस्तू ने अपने गुरु प्लातोन की बहुत आलोचना को है पर वह उसका 
पदे-पदे ऋणी भी प्रतीत होता है। भरा होना ही सुखी होना है, यह सिद्धान्त प्लातोन 
की रचनाओं से ग्रहण किया गया है। अरिस्तु ने अपने गुरु की प्रशसा में जो कविता 
लिखी थी उसकी दो पक्तियाँ इस प्रकार है :-- 

वाचा और कमंणा जिसने प्रथम व्यक्त यह किया विचार । 
जो है साध सुखी है सोई, और सभी निष्फल निसार ॥ 

पीलिटिक्स की अन्तिम दो पुस्तको में तो प्लातोन का प्रभाव सर्वेत्र दृष्टिगोचर 
होता है। डॉ० विरू डचूरंप्ट ने [॥8 /66 0६ (57८८८८ नामक पुस्तक के ५२४ 
पृष्ठ पर अरिस्तु के विषय में लिखा है कि 7८ 7८0 स्‍?400 ४६ <एशए पाया 
ए९८३७४९ ॥९ 92770ए6० 7070 ३ 070 ७ए८४ए /0०४८” अर्थात्‌ क्योकि 
वह अपनी रचनाओं के प्रत्येक पृष्ठ पर प्लातोन का ऋणी है अतएवं उसने जहाँ 
तहाँ उसका खंडन किया हे एऐ* 

६. यहाँ देव अथवा दंचात्‌ से तात्पयें यदृच्छा या भाग्य से हैं। तुलना कीजिये 
सुखस्य दु खस्य न को5पि दाता परो ददातीति कुबुद्धिरिषा । 
अहंकरोमीति वृथाभिमान स्वकर्मसुत्रग्रथितों हि लोक ॥ 

७ यह है अरिस्तु का मध्यममार्ग, न केवल अध्यात्मवाद और न कोरा भौतिक- 

चाद । फिर भी उसका झुकाव अध्यात्म की ओर है । 


राष्ट्रीय जीवन का लक्ष्य सूख अथवा सनिक-विजय ? 


अब यह विवेचन करना शेप रह गया है कि व्यक्ति और नगर (-राप्ट्र) के 
सुख को एक और अभिन्न कहना चाहिये या नही । पर यह वात भी स्पप्ट है, इस विपय 
में सव एक मत हूं कि (व्यवित और नगर का सुख ) एक ही है। जो लोग यह मानते है 
कि व्यवित के जीवन की भराई धन में हे वे यह भी मानते है कि समग्र नगर की भलाई 
उसके धनवान होने में है। जो छोग अधिनायक या तानाज्ञाह के जीवन को सबसे अधिक 
आदरणीय मानते हूँ, वे सवसे अधिक सनुष्यो पर शासन करनेवाले नगर को (सबसे 
बडे साम्राज्यवाले नयर को) सबसे अधिक सुखी वतलाते है, जब कि वह मन॒ष्य 
जो व्यवित के जीवन की ब्लाघा उसकी भलाई ( --सद्वत्ति-साधुता) के आधार 
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पर करता है, जो नगर जितना ही अधिक सद्गुण-सम्पन्न होता है उसको उतना ही 
अधिक सुखी वत्तलाता है। 


यहाँ दो विचारणीय प्रइन उपस्थित होते है । प्रथम प्रश्न यह है कि अन्य नागरिकों 
के साथ मिलकर नगर के कार्यो में भाग लेना, अथवा एक विदेशी के समान नागरिक 
जीवन के सब बन्धनो से स्वतत्र रहना, इन दोनो प्रकार के जीवनो में कौन-सा जीवन 
(अधिक ) वाछनीय है ” दूसरा प्रश्न यह है कि किस प्रकार की शासन-व्यवस्था 
और नगर की कौन-सी अवस्था श्रेष्ठ है--फिर चाहे तो हम यह मानते हो कि नगर के 
सार्वजनिक कार्यो में भाग लेना सबके लिये वाछनीय है, अथवा नही, या केवल अधि- 
काश लोगो के लिये वाछनीय है ” क्योकि यह दूसरा प्रश्न, (अर्थात्‌ किस प्रकार की 
शासन-व्यवस्था और नगर की अवस्था सर्वश्रेप्ठ है) राजनीति के ध्यान देने और चिन्तन 
करने का विपय है, और व्यक्ति के लिये क्या वाछनीय है यह विचारना राजनीति का 
काम नही है, तथा क्योकि हम इस समय इसी विषय के परीक्षण में लगे हुए है, प्रथम 
प्रश्न का विपय हमारे लिये गौण महत्त्व रखता है, अतएव हम इसको (दूसरे प्रश्न के 
विपय को ) प्रस्तुत अन्वेषण का कार्य मान सकते हैं । 


सर्वेश्रेप्ठ व्यवस्था के विपय में इतना बिलकुल स्पष्ट है कि श्रेप्ठ शासन-व्यवस्था 
वह है जिसके प्रवन्ध में प्रत्येक व्यवित, चाहे वह कोई भी क्यो न हो, श्रेप्ठ प्रकार 
से का4 कर सकता है और सुखपूर्वक जीवन व्यत्तीत कर सकता है। परन्तु जो लोग 
इस वात पर एकमत हैँ कि भला जीवन (सद्वृत्तिमय जीवन ) ही श्रेप्ठ जीवन है वे भी 
इस विपय पर विवाद खडा करते हैं कि जीवन की कौन-सी पद्धति अधिक वाछनीय 
है ”“--व्या राजनीतिक और व्यावहारिक जीवन वाछनीय है ” अथवा सब वाह्य 
वस्तुओ से स्वाधीन जीवन (अर्थात्‌ चिन्तनपरायण जीवन, जो कि तत्त्वज (दाशेनिक ) 
के लिये एक मात्र समुचित प्रकार का जीवन कहा जाता है) अपेक्षाकृत अधिक वाछ- 
नीय है ” यही दो प्रकार के जीवन--राजनीतिज्ञ का जीवन तथा दाशनिक का जीवन 
--ऐसे हूँ जो प्राचीन काल में और आजकऊ भी उन लोगो के द्वारा स्पप्टतया अधिक 
पसन्द किये गये हूँ जो सद्वृुत्ति (सदाचारमय जीवन की) की ख्याति प्राप्त 
करने के अत्यन्त उत्कठित रहे है। इन दोनो पक्षों में से सत्य किसके साय है यह तत्त्व 
कोई कम अन्तर डालनेवाला नही है। क्योकि चाहे तो एक व्यक्ति हो और चाहे 
नागरिक समाज हो, दोनों के समझदार होने का अनिवाये कतेंव्य उत्तम लक्ष्य को 
प्राप्त करना ही है। कुछ लोग यह मानते है कि अपने पडासी नगर-राप्ट्रो पर स्वेच्छा- 
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चारितापूर्ण शासन करना अन्याय की पराकाप्ठा है, और यदि शासन-पद्धति व्यवस्था- 
त्मक हो तो भी यद्यपि वह उन (जासितों के लिये) अन्यायपूर्ण नही होती, तथापि 
वे इसको भी स्वय अपने कल्याण (--सुदिन) के लिये अच्छा नही मानते । कुछ अन्य 
लोगो की राय इसके विपरीत है, उनका विचार है कि मनुष्य के लिये तो क्रियात्मक 
और राजनीतिक जीवन ही (आदर्श जीवन है) , उनका विश्वास है कि प्रत्येक सद्वृत्ति के 
व्यवहार के क्षेत्र में एकान्त व्यक्तिगत जीवन, सार्वजनिक और राजनीतिक जीवन की 
अपेक्षा अधिक अवकाग (अवसर ) प्रदान नहीं करता। (्रियात्मक और राजनीतिक 
जीवन के ) कुछ समर्थक इतने से ही सन्तुप्ट हो जाते हैं, पर कुछ अन्य इससे भी आगे 
बढ जाते हैं, उनका तो (यहाँ तक) कहना है कि स्वेच्छाचारी और तानाशाही गासन- 
पद्धति का ही ढग एक मात्र ऐसा है जो सुख प्रदान करता है। वास्तव में कुछ राप्ट्र- 
व्यवस्थाएं ऐसी हैँ जिनमें शासन-पद्धति और नियम (कानून) दोनों का ही लक्ष्य यह 
होता है कि समीपवर्ती नगरो पर किस प्रकार स्वेच्छाचारी-शामसन चलाया 
(स्थापित किया) जाय । 


और इसीलिए यद्यपि अनेकों नगरो में नियम (कानून) बहुत ही गडबड की दशा 
में पडे हुए कहे जा सकते हैँ, तथापि यदि वे सव कही किसी एक दिज्या की ओर लक्ष्य 
रखकर प्रवत्त होते भी है तो वह (दिशा) भक्ति की रक्षा करना है। उदाहरण के 
लिए लाकंदायमॉन और क्रीती में शिक्षा-पद्धति और अधिकाश कानूनो की रचना युद्ध 
को दृष्टि में रवबकर को गयी है। इसके अतिरिक्त वे सब (बर्बर) जातियाँ जो कि 
दूसरी जातियों को अभिभूत करने की सामर्थ्य रखती हैँ, युद्ध-सवधी शौये का ही सबसे 
अधिक सम्मान करती हे, शक, पारसीक, आकनिवासी और कैल्ट' इन जातियो के 
उदाहरण हूँ । इन जातियो में से कुछ के तो कानून ही ऐसे हूँ जो युद्ध-सवची गुणों 
को प्रोत्साहन देते हू, जसे कि कार्खीदीन (कार्थज) के विपय में कहा जाता है कि 
वहाँ जो योद्धा जितने युद्धों में लडता हैं उसको उतने ककणो से अलक्ृत होने का अधिकार 
प्राप्त हो जाता है। मर्कदौनिया में एक समय ऐसा कानून था कि जिस व्यक्ति ने किसी 
शत्रु का कभी वध न किया हो उसको कटिपट्टिका के स्थान पर रस्सी (लगाम) 
पहननी पडती थी। शक लोगो मे इस प्रकार की प्रथा थी कि जिस व्यक्ति ने किसी 
शत्रु को कभी हत्या न की हो उसको विद्येप उत्सव ( अथवा भोज ) के अवसर पर 
चारो ओर सबके पास भेजे जानेवाले प्याले (अथवा सुराही) से मदिरा पीने का 
अधिकार नही होता था। इवेरी' छोगो में, जो कि एक योद्धा जाति है, ऐसी प्रथा 
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है कि मृतक योद्धाओ की समाधियों के चारो ओर उतने ही शकु-स्तम्भो को पृथ्वी में 
गाडकर खडा किया जाता है जितने शत्रुओ को उन्होने मारा हो । 


इसी प्रकार बहुत सी विभिन्न प्रथाएं विभिन्न जातियो मे प्रचलित है, इनमे से 
कितनी ही नियमो (कानूनो) द्वारा स्थापित की गई हैं और कितनी ही परम्परागत 
प्रथाएं बन गयी है । तयापि जो भी व्यक्ति चिन्तन करने का इच्छुक होगा उसको यह 
वात बडी विचित्र (बेहुदी, बेतुकी) प्रतीत हुए बिना न रहेगी कि राजनीतिज्ञ का 
यह काय॑ है कि वह यह पता लगा सके (देख सके ) कि पारशव॑वर्त्ती राष्ट्रो पर किस प्रकार 
शासन ओर प्रभुत्व किया जा सकता है, फिर चाहे वे (पाश्वंवर्ती राष्ट्र) इस शासन को 
चाहते हो अथवा न चाहते हो। भला जो बात नियमानुमोदित भी नही हे वह राज- 
नीतिवेत्ता अथवा नियमनिर्माता के लिए समुचित किस प्रकार हो सकती है ”? जो शासन 
वेवल न्यायानुकल नही, प्रत्युत अन्यायपरक है वह नियमानुसारी तो निश्चय ही नही 
हे। ऐसे शासन में बल का प्रयोग तो अवश्य होता हे पर वह न्यायानुकल नही होता । 
पर अन्य विद्याओ में इस प्रकार का व्यवहार कभी नही देसा जाता। वैद्य अथवा 
निर्यामक का यह कार्य कदापि नही होता कि वह रोगियो अयवा नाव के यात्रियों को 
बहलाये-फुसलछाये अथवा धमकाये । पर राजनीति के क्षेत्र मे अधिकाश मनुष्यो का 
विचार ऐसा प्रतीत होता हे कि दूसरो पर स्वेच्छाचारी प्रभुत्व जमाना ही राजनीतिज्ञता 
हे तथा जिस बात को वे अपने प्रति किये जाने पर न तो न्‍्यायोचित मानते हैं ओर 
न उपयोगी, उसी का दूसरो के प्रति व्यवहार करते हुए वे लज्जित नही होते । स्वय 
अपने लिए और अपने आपस के व्यवहार मे यह लोग न्यायो चित शासन की मॉँग (खोज ) 
करते है, पर अन्य लोगो के प्रति व्यवहार करने मे यह लोग न्याय की तनिक भी चिन्ता 
नहीं करते । यदि (दुनिया में) कुछ वस्तुए (--तत्त्व) अधीन रखने योग्य और 
कुछ अधीन न रखने योग्य न हो तो यह बडी विचित्र (अनोखी) सी बात हो , यदि 
दुनिया का ढग वास्तव में ऐसा ही हो तो सब पर ही प्रभुत्व चलाने का उद्योग नही 
किया जाना चाहिये, प्रत्युत यह उद्योग केवल उन्ही के प्रति किया जाना चाहिये जिन पर 
प्रभुत्त चलाना उचित हे । उदाहरण के लिए भोज (अथवा भोजन) एवं देवबलि 
के निमित्त कोई मनुण्य का शिकार तो कभी नही करता, प्रत्युत उन्ही का शिकार 
करता ह जिनका इस निमित्त शिकार किया जाना चाहिये, और इस कार्य के लिए 
जिनके शिकार का विवान हे, वे हूँ वन्‍्ययणु, जो कि साथे जाने योग्य हो । पर ऐसे 
नगर की कल्पना करना सभव ह जो सव से पृथक्‌ अकेला हो ओर अपने आप मे स्वय 
सु््री हो। मान लो कि ऐसा नगर कही न कही अछूग निराले मे स्थित हे ओर सुन्दर 
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नियमों के नियत्रण में है। इसका विधान स्पप्ट ही वडा अच्छा होगा, पर इस गासन- 
पद्धति की योजना का युद्ध से कोई सबब नही होगा, और न जन्रुओ को जीतने से उसका 
कोई सबंध होगा, क्योंकि हमारी मान्यता के अनुसार इन (युद्ध और शत्रु) का कोई 
अस्तित्व ही नहीं होगा । 
अतएव यह स्पप्ट ही है कि यद्ध-सवधी समग्र अनुशीलन यदि शोभन माने भी जायें 
तो मनुप्य जीवन के आत्यन्तिक उद्देग्य के (परमार्थ) के रूप में नही, प्रत्युत परमार्थ 
की प्राप्ति के उपाय के रूप में ही माने जाने चाहिये । अच्छे नियमनिर्माता को जिस 
लक्ष्य को दृष्टि मे रखना है वह यह है कि कोई, नगर अथवा मानवजाति अथवा 
अन्य सब समाज किस प्रकार भले जीवन के और उससे उत्पन्न होनेवाले सुख के सभोग 
करनेवाले बन सकते है । पर उसके द्वारा बनाये हुए कुछ नियम परिस्थितियों के अनु- 
सार कुछ भिन्न प्रकार के भी होगे । यदि किसी नगर के पास कई पडोसी होगे तो 
नियमनिर्माता का कर्तव्य होगा कि वह यह देखे किस पडोसी के लिए किस प्रकार को 
युद्वविद्या व्यवहार में लाई जानी चाहिये, तथा सामान्यतया प्रत्येक पडोसी के द्वारा 
प्रस्तुत की गई चुनौती का सामना किस प्रकार किया जाय। पर यहाँ पर प्रस्तुत की 
गयी समस्या को---अर्थात्‌ श्रेप्ठ शासन-व्यवस्था को किस लक्ष्य की प्राप्ति का उद्योग 
करना चाहिये--भविष्य में विवेचन करने के लिए रख छोडना उचित होगा ।' 


ठिप्पशियों 


१ प्राद्ीनकाल में यूरोप के पश्चिम प्रदेदशा फे निवासी कल्द कहलाते थे। यह 
आय परिवार की भाषा बोलते थे । 


२ स्पेन, पोत्तुंगा्ल और फ्रास का दक्षिण पद्चिचमी-भाग आइवेरी प्रायद्वीप 
फहलाता है। यहाँ के प्राचीन निवासों आइवेरियन्‌ कहलाते थे। 


३ यह विवेचन आगे चलकर १३ और १४ वें खण्डो में किया गया है। 
र्‌ 
राप्ट्रत जीवन और आत्मरत जीवन 


अब हमको उन लोगो के मतो का विचार करना चाहिये, जो इस वात में तो सहमत 
हैं कि भलाई (या सद्वृत्ति) का जीवन सवसे अधिक वाछनीय है, परन्तु जो इस सिद्धान्त 
के व्यवहार के ढछग पर एकमत्त नही है। इस प्रकार दो पृथक्‌-पृथक मतो का विवेचन 
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करना है। एक वर्ग ऐसा है जो राजनीतिक पदो से दूर रहता है, तथा स्वतत्र व्यक्ति 
जीवन को राजनीतिज्ञ के जीवन से पृथक मानते हुए, इसी जीवन को सबसे अधिक 
वाछनीय समझता है। पर दूसरा व राजनीतिज्ञ के जीवन को ही सर्वेश्रेप्ठ मानता 
है।' उनका कहना है कि कुछ न करनेवाले, भला करते नहीं कहे जा सकते, 
तथा उनके मत में भला करना और सुख यह दोनो एक ही वस्तु है। दोनो ही पक्षों से 
हमारा कहना है कि आप दोनो अशत ठीक कहते हैँ और अशत ठीक नही कहते । 
प्रथम वर्ग का यह मानना सत्य (ठीक ) है कि स्वतत्र मनुष्य का जीवन (कितने ही दासो 
के) स्वेच्छाचारी प्रभु से अधिक अच्छा है, क्योकि दास के रूप में दासो से काम लेना 
(अथवा दासों पर शासन चलाना ) कोई बडी गौरवपूर्ण बात नही है, तथा परमा- 
वच्यक कार्यो के विपय में दासो को आज्ञा देने में भी शोभनता का लेशमातन्र अश नही 
है। पर दूसरी ओर यह मान लेना कि सभी शासनकार्य दासो के ऊपर चलनेवाला 
स्वेच्छाचारपूर्ण प्रभुत्व ही है, गलत है। स्वततन्न लोगो पर किये जानेवाले शासन, 
और दासो पर किये जानेवाले शासन का अन्तर स्वभावत' स्वतत्र मनष्य और स्वभावत 
परतत्र मनृष्य के अन्तर से कम नही होता । इस विपय में इस पुस्तक के प्रथम अध्याय में 
पर्याप्त रूप से विवेचन किया जा चुका है। (उपर्युक्त प्रथम वर्ग का) अक़ियता को 
सक्रियता से अधिक वढ़कर बताना भी ठीक नही है, क्योकि सुख तो सक्रियता ही 
है। इसके अतिरिक्त न्यायपरायण और सयमशील (अथवा बुद्धिमान) के कार्य एक 
बडी सीमा तक शोभनता की ही परियृणेता होते है । 
अब हम जिस निश्चय पर पहुँचे हें स्यात्‌ उसका यह अर्थ किया जा सकता है कि 
सर्वोपरि सत्ता ही सर्वोपरि भलाई है, क्योकि यही (सर्वोपरि सत्ता) सबसे अधिक 
ससस्‍या में सबसे अधिक शुभ कार्यो के करने की शक्ति भी है। यदि ऐसा है तब तो इससे 
यह अनुमान सिद्ध होगा कि जो व्यक्ति शासन करने की सामथ्यं रखता है उसको अपने 
पटोसी को अपनी शक्तित में से कोई भी अश देना नही चाहिये (अथवा जिस शक्ति से 
वह अपने पडोसी पर शासन कर रहा है उसमे से कुछ भी शक्ति पडोसी के अधीन नही 
कर देनी चाहिये ) प्रत्युत उसकी शक्ति का अपहरण ही करना चाहिये । पिता को 
अपने पुत्रों की ओर कुछ ध्यान नही देना चाहिये और न पुत्रो को पिता की ओर, तथा 
न किसी भी प्रकार के मित्रो को मित्रो के प्रति कोई ध्यान देना चाहिये, इस सर्वोपरि 
सिद्धान्तविन्दु की समक्ष रखते हुए किसी को किसी की भी कोई गणना नही करनी 
चाहिये । सवको इस सिद्धान्त के अनुसार काम करना चाहिये कि जो सबसे श्रेष्ठ है 
वही सबसे अधिक वाछनीय है और मराई करना ही सवसे श्रेष्ठ (सम्पत्ति) है। इस 
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दृष्टिकोण में स्थात्‌ कुछ सत्य होना सभव था यदि ऐसा होता कि जो लोग रूटपाट और 
हत्या करते हैं उनकी परम वाछनीय तत्व की उपलरूबव्धि हो गयी होती । पर उनको 
इस प्रकार की सिद्धि की प्राप्ति असभव है, एवं उनको इस प्रकार की सिद्धि प्राप्त 
हुई मान लेना एक झूठी मान्यता है। कार्यो का भरा होना तव तक सभव ही नही है 
जब तक कि उनको करनेवाला स्वय अन्य मनुप्यो से इतना वढकर नही हूँ जितना कि 
पुरुष नारी की अपेक्षा, पिता अपने बच्चो की अपेक्षा अथवा प्रभु अपने दासो की अपेक्षा 
बढ कर होता है। अतएवं नियम का अतिक्रमण करनेवाला भविष्य में कोई ऐसा 
लाभ प्राप्त नही कर सकता जो भलाई की उस हानि को पूति कर सके जो उसके नियमा- 
तिक्रमण से हो चुकी है। वरावरीवाले समाज में शोभन और न्यायानुमोदित मार्ग 
यही है कि सब शासनाधिकार पद को वारी-बारी से भोगे, जैसा कि समानता और 
सद्शता के सिद्धान्त के अनुकूल है। पर यह बात तो प्रकृति के प्रतिकूल है कि समान 
लोगो को समान भाग न मिले तथा जो परस्पर एक सदृश है, उनको सदृश भाग न मिले 
(अथवा उनके प्रति सदशता का व्यवहार न किया जाय) और जो वात प्रकृति के 
प्रतिकूल है वह कभी भोभन हो नही सकती । अतएव यदि कोई ऐसा व्यक्ति हो 
जो सद्वृत्ति में अन्य लोगों से अपेक्षाकृत अधिक अच्छा हो तथा श्रेप्ठ कार्य करने मे 
साम्थ्यवान्‌ हो, तव ऐसा सयोग घटित होता है कि ऐसे अन्य (अपने से भिन्न) व्यक्ति 
का अनुसरण करता और विज्वास करना (आजा पालन करना) न्यायोचित होता है। 
केवल भलाई ही पर्याप्त नहीं होनी चाहिये, प्रत्यत उसके साथ ही भलाई करने में 
सक्रिय होने के लिये क्षमता भी चाहिये । 


यदि हमारा यह कथन (मत) ठीक है और यदि भले कार्य करना ही सुख माना 
जाय, तब यह निप्कर्पं निकलता है कि सामूहिक रूप से समग्र नगर के लिये 
तथा प्रत्येक व्यचित के लिये सक्तिय जीवन ही सर्वोत्तम जीवन है । पर सक्तिय जीवन 
के लिये (जैसा कि कुछ लोगों का विचार है) यह अनिवार्य नही है कि उसका सवन्ध 
अन्य लोगो से हो ही, तथा ऐसा भी नही है कि वे ही विचार सक्रिय समझे जायें जो 
ऐसे पदार्थों के प्रति निदिप्ट हो जो कि करनी के द्वारा प्राप्त किये जाने हैं, प्रत्युत 
वे विचार जो स्वय अपना अन्तिम लक्ष्य है (जो अन्य लक्ष्य से मुक्त है) तथा वह 
चिन्तन और ध्यान की सरणियाँ जो स्वत अपने मे पूर्ण है तथा जिनका उद्देश्य स्वय 
अपना अनुसरण करना, कही अधिक सक्रिय “विशेषण” के पात्र है। हमारा (अन्तिम) 
लक्ष्य है भलाई करना, अतएव किसी न किसी प्रकार का कार्य हमारा उद्देश्य है, पर 
वाह्य (भौतिक) कार्य के क्षेत्र में भी “कार्य करना” इस शब्द का प्रयोग पूर्णार्थ में 
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कार्यो के निर्देश करनेवाले मस्तिष्क (विचारो) के प्रति भी किया जा सकता है।' 
और न यही वात अनिवार्य है कि जो नगर अन्य नगरो से पृथक्‌ स्थित हैं, तथा जिनका 
अकेला रहने का निः्चय है उनको निष्क्रिय समझा जाय, वे अपने (आन्तरिक ) 
विभागों द्वारा इस (सक्रियता) को प्राप्त कर सकते है, नगरो के विभिन्न सामाजिक 
विभागों के परस्पर सपकक के वहुत से प्रकार हो सकते हँँ। यही वात प्रत्येक मनुष्य 
के विपय में भी इसी के समान लागू होती है। यदि ऐसा न होता तो, ईश्वर और जगत, 
जिनमे स्वगत क्रियाकलाप के अतिरिक्त और कोई बाह्य कार्य नही है, दोनो में ही कुछ 
न कुछ स्खलन अवश्य होता । 


अतएव यह स्पप्ट है कि जो जीवन-पद्धति एक व्यक्ति के लिये श्रेष्ठ है, वही 
अनिवार्यतया समग्र नगर के लिये और उस नगर के सब मनुष्यों के लिये (व्यष्टित ) 
भी श्रेष्ठ है। 


टिप्परयों 


१ पिछले खड के प्रारभ में जो दो प्रदन प्रस्तुत किये गये थे उनमें से प्रथम का 
विवेचन यहाँ आरभ किया गया है। 

२ अरिस्तू के मत में चिन्तन भी एक कार्य है। 

३ आत्मतुष्ट नगर अरिस्तू के मत में सुखी ओर सक्रिय दोनो हो होता है । 


4 


आदशं-नगर की जनसदख्या की मर्यादा 


प्रस्तुत विवेचन की इतनी भूमिका (पूर्वपीठिका) की दृष्टि में रखते हुए तथा, 
जो कुछ अन्य आदर्श राष्ट्रो के विषय मे हम पहले अन्वेषण कर चुके हैं उसको भी घ्यान 
में रखते हुए हम अब अवशिप्ट विपय का विवरण आरभ कर सकते है, जिसमें सर्वप्रथम 
जञातव्य वात यह है कि किसी आदर्श नगर-राप्ट्र के निर्माण के लिये परमाववश्यक आधार 
वया होने चाहिये ? आदर्श राष्ट्र की सत्ता समुचित उपादानो' के बिना तो सभव 
हो ही नही सकती । जतएवं हमको बहुत सी ऐसी आदर्श अवस्थाओ की पूर्वकल्पना 
करनी चाहिये जो कि आदर्ण होते हुए भी असभव न हो। इन आदर्श दक्षाओ में से 
उदाहस्णस्वसप नागरिक जनसमूह और (निवास )-भूमि का उल्लेख किया जा सकता 
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है। जिस प्रकार अन्य शिल्पियो (कारीगरो) को, उदाहरणार्थ जुलाहो तथा जहाज 
बनानेवाली को अपने अपने शिल्प के अनुरूप और समुचित उपादान मिलने चाहिये 
(और जिस मात्रा में यह उपादान अधिक अच्छे प्रस्तुत किये गये होगे, उत्तनी ही मात्रा 
में शिल्प द्वारा प्रस्तुत भिल्पकृति भी अवश्य ही उत्तम होगी ), इसी प्रकार राजनीतिन 
को और नियमनिर्माता को भी अपने कार्य के अनुरूप उपादान मिलने चाहिये जो उनके 
विशिष्ट उद्देश्य के लिये समुपयोगी हो । 


नग्रराष्ट्र के निर्माण मे राजनीतिन्न को जो उपादान चाहिये उनमें प्रथम उपादान 
मानव-समूह है, (जिसके विपय में यह विचार करना है) कि स्वाभाविकतया उस 
(मानव-समूह ) की मात्रा (सख्या) कितनी और उसका प्रकार (अथवा गुण ) कसा 
होना चाहिये । इसके उपरान्त दूसरा उपादान भूमि है, उसके वियय में भी इसी प्रकार 
विचार करना है कि उसकी मात्रा और लक्षण कैसे होने चाहिये। बहुत से लोगो का 
विचार है कि सुखी नगर को बडा होना उचित है। यदि यह विचार ठीक भी हो तो 
भी वे लोग यह नही जानते कि वास्तव में वद्र अथवा छोटा नगर कौन-सा होता है । 
वे ती नगर के वठप्पन का निर्णय निवासियों के समृह की सख्या के आधार पर किया 
करते हैं, पर वास्तव में उनको निवासियों के समह की सख्या को नही प्रत्युत उनकी 
क्षमता (जक्ति) को देखना चाहिये (और उसके आवार पर महत्ता का निर्णय करना 
चाहिय ) । अन्य वस्तुओ (अथवा व्यक्तियों) के समान नगर का भी कोई अपना कार्य 
होता है, अतएव जो नगर अपने नगरत्व के कार्य को सपादित करने में सबसे अधिक 
अमता का परिचय देता है उसको इसी प्रकार सबसे महान्‌ नगर समझा जाना चाहिये, 
जिस प्रकार हिप्पौक्चातीस (अश्वबल) भनुष्य-शरीर में तो नही पर वैद्य के रूप में 
स्वाभाविकतया उस मनृप्य से बढ़कर कहा जायगा जो शरीर की विशालता में 
उससे वढकर हो । पर यदि हम किसी नगर की महत्ता का निर्णय उसके निवासियों 
के समृह को देखकर करें, तो भी हमको किसी भी निवासियों की सख्या पर विश्वास 
नही कर लेना चाहिये । क्योंकि किसी भी नगर में सर्वदा ही दासो की, बसे हुए विदे- 
शियो और परदेशियो की एक वडी सख्या अनिवाय्यत्या होती है। अतएणव यदि हम 
संख्या को निर्णय का आधार बनायें तो भी हमको नगर-निवासियों की गणना में उनको 
ही सम्मिलित करना चाहिये जो नगर के वास्तविक सदस्य है और नगर की रचना 
के सारभूत घटक है । ऐसे लोगो की सख्या की अत्यन्त अधिकता किसी नगर की 
महत्ता का चिह्न (प्रमाण) हो सकती है। पर वह नगर जिसमें से केवल शिल्पी ही 
बहुत वडी सख्या में (युद्धक्षेत्र मे जाते हैँ) उत्पन्न होते है तया जिसमे भारी शस्त्रास्त्र- 
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वाले योद्धा बहुत थोडी सख्या में होते है, समवतया महान नही हो सकता। नगर क! 
महान होना तथा बहुत घना बसा होना दोनो एक वात नही है। 


फिर एक वात यह भी है कि अनुभव से यह स्पप्ट पता चलता है कि किसी भी 
वहुत जनसख्यावाले नगर के लिये सुनियमित (नियमों का अनुसरण करनेवाल ) होना 
यदि असभव नही तो अत्यन्त कठिन अवश्य है। निरीक्षण ने यह बतलाया है कि जो 
राष्ट्र सु-प्रवन्ध (सुशासन ) के लिये विख्यात है उनमे कोई भी ऐसा नही है जो जन 
सस्या के विपय में अमर्यादित हो । यही तथ्य दाशंनिक युक्तियो के बल पर भी 
सिद्ध किया जा सकता है। नियम (कानून) किसी प्रकार की व्यवस्था ही तो है, 
और सुनियमता अवश्य ही सु-व्यवस्था होनी चाहिये, पर सख्या की अत्यन्त अधिकता 
का व्यवस्था का भागी होना शवय नही है। असीम में व्यवस्था की सृष्टि करना देवी 
शवित का काम है जो इस समग्र विश्व को एकत्र सघटित रखती है, जिस (विश्व में ) 
सौन्दय, सस्या और विशालता निहित पायी जाती है। अतएवं, जो नगर विज्ञालता 
के साथ उपर्यवत व्यवस्था के आदर्श को समन्वित कर सकेगा, वही अनिवार्यंतया सबसे 
सुन्दर नगर होगा। पर जिस प्रकार अन्य वस्तुओं मे---जैसे कि, प्राणी, उद्भिज, तथा 
करणो में---एक (सीमित ) मात्रा होती है इसी प्रकार नगरो के विस्तार (विद्ञालता) 
की एक सीमित मात्रा है। और इनमे से प्रत्येक, अत्यधिक छोटा रहने पर अथवा 
अतिशय विशाल होने पर, अपना कार्य करने योग्य रह नही जाता । ऐसा होने पर कभी 
तो यह विलकुल ही अपनी प्रकृति को खो बंटता है, और कभी दोपपूर्ण हो जाता है। 
उदाहरण के लिये यदि एक जहाज एक बालिश्त लम्बा हो तो वह कोई जहाज नही होगा 
ओर यदि वह दो स्त दियन्‌ (१२०० फ्रीट) लम्बा हो तो भी जहाज नही होगा, और 
फिर इन दोनो आकारो के मध्यवर्ती आकार के जहाज भी ऐसे हो सकते है जो या तो 
बहुत अधिक छोटे होने के कारण अथवा अतिशय बडे होने के कारण तैरने के कार्य में 
कठिनाई उत्पन्न (दोप उत्पन्न) कर सकते हे। यही बात नगर के सबध में भी ठीक 
है, जो कि बहुत छोटा होने पर आत्मनिर्भर न हो, जेसा कि उसको परिभापानुसार 
होना चाहिये, और दूसरी ओर बहुत ही बडा नगर सब अनिवार्य मौतिक आवश्यकताओ 
में तो अवव्य ही आत्मनिर्भर हो सकता है जैसे कि कोई भी जाति होती है, पर तो भी 
वह (वास्तविक अर्थ में) नगर नही होगा, वयोकि उसकी शासन-व्यवस्था करना 
सरलता से सभव नही होगा । भला इतने अतिशय विशाल जन-समूह का सेनानायक 
कौन होगा ”? तथा जबतक किसी को स्तेन्तोर' का कण्ठ प्राप्त न हो तततक उस नगर 
च आदेशक कौन होगा ? 
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अतएव प्रारभ में तो अवश्य ही नगर की जनसख्या ऐसी होनी चाहिये कि वह 
प्रारभिक जनसख्या नागरिक समाज की दृष्टि से सत्‌ जीवन के निमित्त आत्मनिर्भर 
हो, जो नगर इस (प्रारभिक) जनसख्या का अतिक्रमण करता है वह फिर भी एक 
वडा नगर बना रह सकता है, पर जेसा कि में कह चुका हूँ यह जन-वृद्धि सीमारहित 
नही हो सकती। वृद्धि की सीमा क्‍या हो, यह एक ऐसा प्रश्न है जिसका उत्तर 
अनुभव (अथवा तथ्यो) के आधार पर देना सरल है। नगर के कार्यो मे से 
कुछ तो शासको के कार्य होते हैं ओर कुछ गासितों के, शासको का कार्य आदेश 
(आज्ञा) करना और निर्णय करना होता है (तथा शासितो का कार्य शासकों 
का निर्वाचन करना) । विवादग्रस्त विषयो का ठीक-ठीक निर्णय करने के लिये तथा 
योग्यता के अनुसार झासनाधिकार-पदों को (जगासको में) वितरण करने के लिये, 
किसी भी नगर के नागरिकों को एक दूसरे का चरित्र ( >-यह वात कि कौन कैसा 
है) अवध्यमेव जानना चाहिये। जहाँ कही ऐसा नान घटित नही होता वहाँ गासना- 
विकार-पदों पर शासको का निर्वाचन तथा विवादों का निर्णय, यह दोनो ही त्रुटि- 
(+>दीप ) पूर्ण रहेंगे । यह दोनों ही कार्य ऐसे हैँ जिनमें यो ही विना विचार 
किये निर्णय कर डालना ठीक नहीं, पर जहाँ जनसख्या बहुत अधिक होती है 
वहाँ प्रत्यक्षतया बहुत कुछ निर्णय इसी प्रकार किये जाते हैं । इसके अतिरिक्त, (अधिक 
जनसख्यावाले नगर में) बसे हुए विदेशी और परदेणी लोग सरलता से नागरिकता 
के अधिकार प्राप्त कर लेते हैं, बहुत अधिक सख्या में उनका ध्यान से विस्मृत्त हो 
जाना (अर्थात्‌ यह्‌ तथ्य विस्मृत हो जाना कि वे नागरिक नही विदेणी हैं) कठिन 
नही है। 


उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्टतया सूचित होता हैं कि नगर की जनसख्या की 
सर्वोत्तम सीमा वह्‌ अधिकतम सख्या है जो जीवन की आवश्यकताओ की दृष्टि से 
आत्मनिर्भर हो तथा जो सन्निरीक्ष्य हो । नगर की जनसख्या के आकार की सीमा 
निर्धारण करने के विपय में इतना विवेचन पर्याप्त है। 


टिप्पोणयों 
१. उयादानो के लिये ग्रीक भावा में खोरेगिया” शब्द का प्रयोग हुआ है 
जिसका अर्थ व्यय अथवा सम्बल भी होता है । 
२. हिप्पोक्राती (ते)स्‌ का जन्म कॉसू नामक द्वीप में ई० पु० ४६० के लगभग 
हुआ था। इनको यनान का घस्वन्तरि कहना चाहिये। इनकी रचनाओं फी संख्या 
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७२ कही जाती है। पर वास्तव में इनमें से अनेको रचनाएँ इनकी नहीं हैँ । इनकी 
कुछ रचनाएँ सृत्रात्मक भी हें। उदाहरण-स्वरूप एक सूत्र का अनुवाद इस प्रकार है 
“जीवन छोटा है, विद्या विज्ञाल है, प्रयोग भयपूर्ण है, निर्णय कठिन है ।॥ 
इनकी मृत्य लम्बी आयु भोगकर लारिस्सा नगरी में हुई । 


३ स्तन्तोर न्रॉय में रहता था इसका कण्ठ-नाद पचास मनुष्यों फे कण्ठनाद के 
समान था। 


४ न्यायकर्ताओ को वादी-प्रतिवादियों से व्यकितगत रूप से परिचित होना 
चाहिये, नहीं तो वे ठीक निर्णय नहीं कर सकेंगे । 


५ अरिस्तू ने आदशे जन-सस्या की दो कसोटियाँ प्रस्तुत की हं--- (१) सख्या 
इतनी और इतने विविध प्रकार की हो कि अच्छे जीवन की आवश्यकताओ के सबध 
में भले प्रकार ओर पूर्णतया आत्मनिर्भर हो सके , (२) इतनी अधिक न हो कि 
नागरिंफो को एक दूसरे से पुरा और अच्छा परिचय न हो सके । 


वि० यद्यपि मकंदौनिया का फिलिप और उसका पुत्र अरिस्तु फी आँखो के सामने 
ग्रोक नगर-राष्ट्र की स्वतत्न सत्ता को मिटाकर साम्राज्य का निर्माण कर रहे थे पर 
ज्ञानियों का गुर (777352 0 (096 ॥772/ 7१09 ) अरिस्तू समय की गति को 
देखकर भी नहीं देख सका। वह साधुतापूर्ण आत्मनिर्भर सुब्यवस्थित नगर के सुन्दर 
स्वप्न को ही अपने हृदय से चिपटाये रहा। वर्योकि यूनानी जगत स्वेच्छा से नगर-प्रेम 
को त्यागकर अधिक विज्ञाल राजनीतिक इकाई का निर्माण नहों कर सका तथा 
अलंक॒ज़ाण्डर की मत्य अत्पायु में ही हो गई अतएवं यूनान का विलय रोमन साम्राज्य 


में हो गया। २०वां शताददी के मध्य का नागरिक इन विचारों पर केवल मुस्करा 
सकता है। 


५ 
आदश्श नगर का भूमिक्षेत्र 


लगभग यही विवेचन भूक्षेत्र के विपय में भी लाग होता है। जहाँ तक इस प्रदन 
का सबंध है कि नगर का भूक्षेत्र कसा हो तो इस सबंध में यह स्पष्ट है कि सब ऐसे 
भूक्षेत्र को प्रशसनीय बतलायेंगे जो सबसे अधिक आत्मनिर्भर हो ! ऐसी भूमि वही 
होगी जो सब प्रकार की वस्तुओ को उत्पन्न करती है, क्योकि आत्मनिर्भरता का लक्षण 
है सव कुछ अपने पास रखना तथा किसी वस्तु के अभाव से पीडित न होना । विस्तार और 
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आकार में भक्षेत्र ऐसा होना चाहिये उससे उस पर निवास करनेवाली जनता 
सयम और उदारता से समन्वित अवकाशपूर्ण जीवन बिता सके । यह सीमा-निर्धारण 
ठीक है या नही इस विपय का ठीक ठीक यथात्तथ्य अनुमधान हम आगे चलूकर त्तव 
करेगे जब कि हम सम्पत्ति और सम्पत्ति के अधिकार के प्रइन का सामान्य विवरण 
प्रस्तुत करेगे तथा इस विपय की मीमासा करेगे कि सम्पत्ति (के स्वामित्व) और 
उपयोग का क्‍या सवध होना चाहिये । यह एक ऐसा विपय है जो अत्यन्त विवाद- 
ग्रस्त है, वयोकि सामान्यतया मनुष्यों का झुकाव कुछ इस प्रकार का जीवन ब्यतीत 
करने का हैं कि वह दो अतिणयों में से एक न एक की दिशा में चला ही जाता है-- 
या तो कजूसी की दिशा में अथवा अपव्यय की दिशा मे । 


भूखड की सामान्य अवस्था का निर्वारण करना कठिन काम नहीं है (यद्यपि इस 
विपय से सबंध रखनेवाली बहुत सी वाते ऐसी है जिन पर युद्धाध्यक्षो की सम्मतियों 
को भी ध्यानपूर्वक सुना जाना चाहिये।) नगर की भूमि ऐसी होनी चाहिये कि वह 
शन्रुओ के लिये दुष्प्रवेग्य हो और नगर-निवासियों के लिये उससे वाहर निकलना सरल 
हो । इसके अतिरिबत, जैसा कि हमने नगर-निवासियो की सख्या के विपय में कहा था 
कि वह सन्निरीक्ष्य होनी चाहिये, वैसा ही भूखड के विपय में भी होना चाहिये । वह 
भूखड जो सुसन्निरीक्ष्य होता है उसकी रक्षा भी सरलता से की जा सकती है। जहाँ तक 
(केन्द्रीय) नगर की स्थिति का प्रश्न है, यदि हमारे इच्छानुसार स्थान मिरू सके 
तो उसको ऐसे स्थान पर स्थापित किया जाना चाहिये जहा जरू (समुद्र) और स्थरू 
दोनो से सरलता से पहुँचा जा सके । जैसा कि पहले ही कहा जा चुका है, प्रथम वात 
तो यह होनी चाहिये कि वह ऐसी सुविधाजनक मण्डी (व्यापारिक केन्द्र) हो जहाँ 
सब प्रकार के फल और क्षेत्रों की उपज लाई जा सके तथा मकान बनाने की रूकडी, 


और अन्य किसी स्थानीय कला-कौशल के लिये कच्चा माल सरलता से लाया त्तथा 
ले जाया जा सके | 


टिप्पणियां 


१. यह प्रतिज्ञा आगे चलकर पूरी नही की गई | पर इस विषय का विवेचन 
प्रथम गौर द्वितोय पुस्तक में किया जा चुका है। वहाँ यह सुझाया गया है कि सम्पत्ति 
का अधिकार व्यक्ति के हाथ में होना चाहिये तथा उसका उपयोग सार्वजनिक होना 
चाहिये । 

२. जिसको भले प्रकार देखा और समझा जा सके । 

३० 


४६६ अरिस्तु की राजनीति 
६ 


नगर और पत्तन ८ बन्दरगाह 


किसी सुव्यवस्थित नगर के लिये समुद्र का सपर्क लाभदायक होता हे अथवा हानि- 
कारक, यह एक ऐसा प्रश्न हे जिस पर बहुत अधिक विवाद होता रहा हे । कुछ लोगो 
की घारणा है कि अन्य नियमो (काननों) की छत्रच्छाया में पले हुए छोगो का भागमन 
और उसके फल-स्वरुप जनसख्या की वृद्धि यह दोनो ही बाते नगर की सुव्यवस्था के 
प्रतिकल है । उनका कहना हे कि जब वहुत से व्यापारी माल के आयात और निर्यात 
वे लिये समुद्र का उपयोग करते हैं तो इससे जनसख्या में उपर्युक्त (विदेशियों की) 
वद्धि हो ही जाती हे, तथा यह वृद्धि सुव्यवस्था की विरोधिनी है। पर दूसरी ओर 
यह बात भी अस्पप्ट नही हे कि यदि जनता की यह वृद्धि घटित न हो तो किसी भी राष्ट्र 
के पुर और जनपद दोनों के लिये समुद्र से सम्पर्क होना, सुरक्षितता ओर आवश्यक 
वस्तुओं के प्रभूत आयात दोनो की दृष्टि से अधिक अच्छा हे। (सुरक्षितता का उप- 
भोग करने के लिये) तथा शत्रुओं के आक्रमण का सरलता से सामना करने के लिये 
नगर की स्थिति ऐसी होनी चाहिये जिससे उसको स्थल तथा जल (समुद्र) दोनो 
ही ओर से सहायता पहुँचाकर बचाया जा सके । यदि नगर का सबंध समद्र से हो तो 
यह स्थिति आक्रमणकारी श्षत्रुओ का विरोध करके उनको हानि पहुँचाने के लिये भी 
अच्छी होती हू, यदि नगर-रक्षक जल और स्थरू दोनो का उपयोग कर सकते हो तो 
चाहे वे दोनो का एक साथ उपयोग न भी कर पाये तो (कम से कम) किप्ती एक क 
उपयोग कर (शजन्रु को हानि पहुँचा सकते हैं।) किर आवश्यक वस्तुओ की प्राप्ति 
के लिये यह आवश्यक हे कि जिन वस्तुओ को कोई राष्ट्र स्वय उत्पन्न नही कर सकता 
उनको दूसरे राष्ट्रों से ग्रहण करे तथा जो वस्तुएँ अपने यहाँ आवश्यकता के अतिरिक्त 
टो उनको बाहर भेज दे, नगर को अपने लिये, न कि दूसरो के लिये, अवश्यमेव 
सोदागरी करनी ही चाहिये। जो नगर अपने आपको दुनिया भर के लिये हाट मे 
परिणत कर देते है वे ऐसा केवल लाभ (आय) के लिये करते है । ओर यदि किमी राष्ट्र 
को ऐसी लाभ-प्राप्ति का लोलप नही होना चाहिये तो उसको अयने आपको ऐसा हाट 
भी नहीं वनाना चाहिये। आजकल हम प्रदेशों (जनपदों) ओर नगरो में बहुधा एसे 
नौद्दार और नोभरण देस पाते है जो नगर मे वटी ही सुविधाजनक स्थिति में स्थित है, 
जो नगर से स्पप्टतया पृथक है पर बहुत दूर नही है, पर प्राचीरो एव इसी प्रकार के 
अन्य रक्षा-सावनों से मुट्ठी (वश) में रक्खे जा सकते हैं।' स्पप्ट हे कि यदि नगर के 
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नौद्वार के साथ सवध से कोई छाभ (सुविधा) प्राप्त होना सभव है तो उसको यह नगर 
इस ढग से प्राप्त कर लेंगे। यदि कोई असुविधा अथवा हानि होता सभव हो तो उसको 
ऐसे नियमो (काननों ) के द्वारा बचाया जा सकेगा जो इस तत्त्व को घोषित और निर्धा- 
रित करेंगे कि किसको किसके साथ परस्पर ससर्ग नही करना चाहिये और किसको 
करना चाहिये । 


नौसेना की सामान्य मात्रा में शवित को अधिकार में रखना नगर के लिये छाभ- 
दायक होता है, यह वात अस्पप्ट (सदिग्व) नहीं है। यह केवल आत्मरक्षा का ही 
उपाय नही है, प्रत्यत जो कुछ निकटवर्ती अन्य पडोसी नगर हो तो हमारे प्रकृत 
नगर को उनको डराने की क्षमता रखनी चाहिये, अथवा (आवश्यकता पडने पर ) 
जल और स्थल दोनो ही मार्गो से सहायता करने की क्षमता रखनी चाहिये। इस 
नौसेना की सख्या और विशालता (आक्ृति) नगर के जीवन-प्रकार पर निर्भर होगी । 
यदि कोई राष्ट्र (अन्य राष्ट्रो के मध्य में) राजनीतिक जीवन मे नेतृत्व पाने का इच्छुक 
हो तो यह अनिवार्य होगा कि उसकी नौसेना की शक्ति इतनी हो जितनी इस प्रकार 
के कार्यो के लिये पर्याप्त मात्रावाली हो। नाविकों के समूह से जनसख्या की वृद्धि 
होने के विपय में हमारा यह कहना है कि नगर में ऐसा होना अनिवाय नही है, क्योकि 
यह नाविक नगर के घटक (नागरिको के अधिकार पाये हुए) नहीं होने चाहिये।' 
पर नौसनिक जो कि पूर्णतया स्वाधीन नागरिको की कोटि के अन्तर्गत है, पदाति सेना 
के भी अग होते हैं, तथा नौकाओ पर नियत्रण और आदेश किया करते हैं। पर 
यदि बंधुओं और भूमिहार कृपक-श्रमिको की वहुत वडी सस्या विद्यमान हो तो फिर तो 
ढंरो नाविक (मल्लाह, खेबट) अवव्य ही मिल जायेंगे। और इस प्रथा का व्यवहार 
हम आजकल कुछ नगरो में (वास्तव मे) देखते है। उदाहरणार्थ, (कृष्णसागर के 
तट पर स्थित) हेराविकया नामक नगरी इसी प्रथा का अनुसरण करती है, यद्यपि 
इस नगरी में (नागस्किता का अधिकारप्राप्त) जनसस्या अन्य नगरो की अपेक्षा 
वहुत कम है, तथापि वह बहुत सी नं।काओ को पूर्णतया प्रस्तुत कर सकी है। भूखड 
(जनपद ), वन्दरगाह, नगर (पुर), समुद्र और नौ-सेना की शवित के विपय में हमारे 
निर्णय इसी प्रकार के हैं । 


टिप्पणियो 


१. स्पष्ट ही इस कथन का उदाहरण स्वय अथेन्स ही था। अथेन्स का पत्तन 
(वन्दरगाह) नगर से पाँच मील की दूरी पर था। उसका नाम पेइरायस था। नगर 
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से इसका सबध लम्बी दीवारो के हारा स्थापित किया गया था। यह दीवारे अथेन्‍्स 
फो पेइदरायस और फालेरस से जोडती थी। पेरीक्लेस की आज्ञा से एक तोसरी दीवार 
और बनाई गई थी जो मध्यम दीवार कहलाती थी, पेइरायस्‌ की दीवार के समानान्तर 
उससे २०० गज्ञ की दूरी पर स्थित थी। यह पंइरायस्‌ को जोडनेवाली दीवार १२ 
फट मोटी और ४ मील हरूम्बी थी। इनके टूटे-फूटे अवशिष्ट खेंडहर १८ वी शताब्दी 
तक यात्रियों द्वारा देखे गये थे। इनका निर्माण ई० पु० ४०० और ई० पु० ४४५ में 
हुआ था। 

२ अरिस्तु नाविको की उपयोगिता का तो अनुभव करता हे पर वह उनको 
नागरिकता का अधिकार नही देना चाहता। उसको भय हे कि नाविको को नागरिक 
बनाने से आदर्श नगर मे अतिगामी जनतत्र-व्यवस्था स्थापित हो सकती हैँ और बह 
इस व्यवस्था को वाछनीय नही मानता। 
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आदर्श नगर के नागरिको का स्वभाव 


नागरिक जनो की सरया के विपय में नगर का क्‍या मानदड होना चाहिये, इसका 
विवेचन हम पहले ही कर चुके हैं। अब हम यह बतलायेंगे कि नागरिको की प्रकृति 
किस प्रकार की होनी चाहिये। यदि हम ख्यातिप्राप्त हैलेनीस (ग्रीक) नगरो पर, 
तथा समग्र निवासयोग्य भूमडऊरू पर बिखरी हुई मानव जातियो पर सामान्यतया 
दृष्टिपात करे तो यह वात (कि नागरिको की प्रकृति कैसी होनी चाहिये) लगभग भली 
प्रकार समझ में आ जायगी। शीतप्रघान स्थानों मे रहनेवाली जातियो में (सामान्य 
रूपेण) तथा यूरोप में रहनेवाली जातियो में विशेषर्पेण ओजस (साहस ) 
तो भरा रहता हे पर उनमे बुद्धिमत्ता' तथा कोशल का अपेक्षाकृत अधिक अभाव रहता 
हे। अतएव वे अन्य लोगो की अपेक्षा लगातार स्वतन्न तो अधिक बने रहते है पर न तो 
स्वय ही उनका राजनीतिक विकास हुआ है ओर न वे अपने पडोसियो पर शासन करने 
की क्षमता ही रखते है। एशिया-निवासी बुद्धिमत्ता तथा कोशल इत्यादि आध्यात्मिक 
गुणों से युक्त होते है पर उनमे ओजस्‌ (साहस) का अभाव होता हे, अतएव वे 
निरन्तर शासित ओर दास बने रहते हैँ। हेलेंनीस जनता इन दोनो प्रदेशों (यूरोप 
ओर एशिया) के मध्य में वसी हुई हे अतएव उभय प्रकार की जातियो के गुणो से 
समन्वित है (अथवा उभय प्रकार की जातियो के गुगो का अश इसको प्राप्त हे।) 
उसको ओजमस तथा बुद्धिमत्ता दोनों ही उपलूब्ब है, अतएव यह निरन्तर स्वतत्र भी 


ब्ट्णो 
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वनी रहती है, तथा अन्य सव जातियो की अपेक्षा अधिक सुशासित है, ओर यदि 
यह जाति केवल एक वार राजनीतिक एकता प्राप्त कर ले तो सव (ससमार) पर शासन 
करने की क्षमता (भी) रखती है। (जिस प्रकार का भेद ग्रीक ओर अन्य जातियों 
में पाया जाता है) कुछ इसी प्रकार का अन्तर ग्रीक (हेलेनीस) जातियो में भी परस्पर 
उपलब्ध होता है, उनमें से कुछ एकागी स्वभाववाली हे, दूसरी कुछ जातियों में 
दोनो उपर्युक्‍त क्षमताओं का शुभ सयोग घटित हुआ है। 


अत यह स्पष्ट हे कि नियम-निर्माता को जिन लोगो को सदाचार के मार्ग पर ले 
चल सकना सरल कार्य होगा वे वह लोग होगे जिनको यह वुद्धिमत्ता और ओज (साहस ) 
का सायोग स्वभावत प्राप्त होगा । कुछ लोगो का कहना है कि रक्षकों की प्रवृत्ति अपने 
परिचित व्यक्तियों के प्रति मित्रतापूर्ण होनी चाहिये तथा अपरिचितो के प्रति कठोर 
होनी चाहिये, इस प्रकार की प्रवृत्ति ओज पूर्ण स्वभाववाले व्यक्ति की हो सकती 
है। यही (ओजमस) हमारी आत्मा की ऐसी शक्ति है जो प्रेम और मित्रता के रूप 
में परिणत होती है। इसका प्रमाण यह है कि जब कभी हम अपने को किसी के द्वारा 
अवमानित हुआ अनुभव करते ह तव हमारी यह राजस (ओजस ) वृत्ति अपरिचितो 
की अपेक्षा परिचितो, मित्रों की ओर कही अधिक विक्षुब्ध हो उठती है। अतएव 
आखिलोखस, अपने मित्रो के प्रति अधिक्षेप करते हुए अत्यन्त औचित्य के साथ 
अपनी राजनस्‌ वृत्ति को ही सम्दोधन करके कहता टै-- 


निः्चय मित्रो के ही गृह में त्‌ आहत (क्षतपूर्ण) हुआ। 


आदेग करने की (ज्ञासनव करने की) और स्वतत्रता का अनुभव करने की 
जगवित सब मनुष्यों मे इसी प्रवृत्ति पर निर्भर हैँ, क्योंकि रागवृत्ति आदेशपूर्ण और 
अजेय है। यह जो कहना है कि (रक्षको को ) अपरिचितो के प्रति कठोर होना 
चाहिये, तो यह भी कोई अच्छी बात नहीं है, उनको किसी के भी प्रति कणर 
नहीं होना चाहिये । उदारचेता महात्मा लोग स्वभावत किसी के भी प्रति 
कठोर नही होते, हाँ, कुकर्म करनेवाले इसके अपवाद हैं (अर्थात्‌ उनके प्रत्ति 
महात्मा रुप्ट और कर्कंभ हो सकते है )। तथापि यदि उनको ऐसा हछगे कि 
उनके प्रति दुब्यवहार करनेवाले उनके परिचित व्यक्ति ही हैं तो, ज॑ंसा कि 
हम पहले ही वर्णन कर चुके है, वे सम्भवतया कहीं अधिक कठोरता प्रदर्शित 
करेगे तथा यह बात युव्तिसगत भी है। ऐसी स्थिति में हमको ऐसा लगता है 
कि जिन छोगो को हम पूर्व सेवाओ के कारण अपने प्रति उपकार करने के लिये बाधित 
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मानते हैं वह हमको अपमान के सहित हानि पहुँचा रहे है और कृतघ्नता के सहित 
हमारा अपकार कर रहे है । जेसा कि कहा है-- 


अति कठोर भाई भाई के होते विग्रह ।' 
और फिर, 
अतिशय प्रणय किया करते जो, वही घृणा करते अत्यन्त । 


इस प्रकार हमने (आदर ) राप्ट्र के आधारभूत तत्त्वो--जनसख्या और मूक्षेत्र-- 
के विपय में सामान्यरूप से यह निर्धारित कर दिया कि उसके जनसमृह की समुचित 
सख्या कितनी होनी चाहिये तथा उन्तके स्वाभाविक गुण क्‍या होने चाहिये एवं उसके 
जनपद का वया आकार होना चाहिये तथा भूमि का लक्षण क्या होना चाहिये । सामान्य 
रूप से! इसलिये कहा क्योकि दाशनिक विवेचन में उतने ही यथातथ्य की आवश्यकता 
नही होती जितनी कि परिदृश्यमान पदार्थो के विवरण में आवश्यक होती है । 


ट्प्पण्््णि 


१ ओजस अथवा साहस के लिये ग्रीक भाषा में थीमॉस अथवा थध्यूमॉस शब्द का 
प्रयोग फिया गया है। यह सस्क्ृत के धूम शब्द का सजातीय है। 


२ बुद्धिमत्ता के लिये मूल में “दियानोइया” शब्द आया है एव फौशलू अथवा 
शिल्प-कोशल फे लिये तंखूने शब्द का प्रयोग फिया गया है। इन शब्दों की तुलना 
ससस्‍क्ृत के ध्यान और तक्षण शब्दो से की जा सकती है। 


३ अरिस्तू सभवतया मकंदोनिया के सम्नाटो द्वारा आरोपित एकता को दृष्टि 
में रख कर यह लिख रहा है। पर वास्तविक एवं स्थायी एकता यूनानी नगर राष्ट्रो 
में स्थापित नहीं हो सकी । 


४ यहाँ प्लातोन के आत्मत्रंगुण्य के सिद्धान्त की ओर सकेत किया है। इसके 
लिये प्लातोन की आदशे नगर-व्यवस्था की चतुर्थ पुस्तक देखनो चाहिये। 


५ यह ई० पु० ७ वीं शताब्दी के एक प्रसिद्ध ग्रोक कवि का नाम है। यद्यपि 
इसके पिता फा कुल अत्यत विख्यात था तथापि इसकी माता दासी थी। इसका स्नेह 
लीकाम्बेस की पुत्री नेओबूले से था पर उसके पिता ने अपनी पुत्री का बिवाह दासीपूत्र 
के साथ करना स्वीकार नहीं किया । इस पर कवि ने पिता और पुत्री के विषय में ऐसी 
तीक्षण निन्दात्मक कविता लिखी कि वे दोनो आत्महत्या करके मर गये । इयुस्ताथियस्‌ 
नामक आजलोचक ने अपखिलोखस को वृश्चिचक-जि हू फहा है। 
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६. यह पक्त प्लूटार्क के मतानुसार यूरीपिदेस की रचना से उद्धत है। अगली 
पंक्तियों के रचयिता का पता नहीं चला। 


८ 
नगर के सेवाकार्य और अग 


जिस प्रकार अन्य प्राकृतिक (भौतिक ) सयोगो में देखा जाता है कि वे अवस्थाएँ 
(अथवा परिस्थितियाँ ) जिनके बिना किसी अवयवी की सत्ता सभव नही होती, उस 
अवयव-सघात के अवयव नही होती, इसी प्रकार राप्ट्र की भी दशा है, इससे यह 
स्पप्ट हो जाता है कि जो तत्त्व राप्ट्र की अथवा अन्य किसी पूर्ण अवयव सघातरूप 
अवयवी की सत्ता के लिये आवश्यक (अनिवार्य ) है, वे राप्ट्र अयवा अवयवी के अग 
(अथवा अवयव ) नहीं माने जा सकते । 


इसका तात्परय यह हुआ कि कोई एक ऐसी वस्तु होनी चाहिये जो किसी सघात के 
सभी अवयदो में सामान्य रूप से वत्तमान हो तथा उस एकमेवाद्वितीय का सवसे 
सबंध हो, चाहे वे सव उसके समान अथवा असमान अजञ के भागी हो। (वह वस्तु 
स्वय विभिन्न प्रकार की हो सकती है) जैसे कि भोजन, भूखण्ड अथवा ऐसी ही 
अन्य कोई वस्तु । परन्तु जहाँ ऐसी दो वस्तुएँ होती हैं जिनमे से एक उपायरूप है और 
दूसरी उद्देदय रूप तो उनमे उभयनिप्ठ अथवा उभयसपुक्‍त कोई वस्तु नहीं होती-- 
इन दोनो का सबंध तो इस प्रकार का होता है कि इनमें एक (उपाय ) तो कुछ उत्पादन 
करता है तथा दूमरा (उद्देश्य) उस उत्पादन को ग्रहण कर लेता है। उदाहरण के 
लिये कारीगर, कारीगर के यन्नादि उपकरण तथा उनके द्वारा सम्पन्न कार्य के सबध 
को लीजिये। भवन-निर्माण करनेवाले कारीगर (वास्तुकार) और उसके द्वारा 
निर्मित भवन में (दोनो में) कोई एक सामान्य उभयनिष्ठ तत्त्व नही है, बस उनका 
नाता यह है कि वास्तुकार की कला भवन-निर्माण का उपाय है और बह कला वसतिगृह 
के निमित्त है जो उस कला का उद्देग्य है।' अतएव (यद्यपि) सम्पत्ति नगर के लिये 
जआावश्यक तो है पर तो भी सम्पत्ति नगर का अग नही है। यह सत्य है कि सम्पत्ति के 
बहुत से सजीव अग (अर्थात्‌ दास इत्यादि) होते हे और निर्जीव भी, (फिर भी 
सम्पत्ति नगर का अग नही होती ), क्योकि नगर तो केवल समान और सदृश तत्त्वो 
का सघात है, जिसका रूद्य ऊँचे से ऊंचा और अच्छे से अच्छा जीवन है (जिसके 
भागीदार दास लोग नही हो सकते ) । सर्वोत्तम भलाई सुख है, और यह सुख सद्वृत्त 
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(सदाचार) की क्षमता एवं परिपूर्ण व्यवहार है । पर वास्तविक जीवन में जो होता 
है वह यह है कि कुछ लोग तो इसके (पूर्णतया) भागीदार होते है, कुछ केवल अशत 
(थोडे ही) भागीदार होते, अथवा बिलकुल ही भागीदार नही होते । इसका परिणाम 
स्पप्ट है कि मनुष्यों के गुणो की विविधता के कारण ही विविध प्रकार के राष्ट्रो को 
उत्पत्ति होती है और अनेक प्रकार की बहुसख्यक शासन-पद्धतियों का जन्म होता है। 
विविध प्रकारों एव विविध उपायो से सुख का अनुसधान करते हुए विविध मनुष्य अपने 
लिये विविध प्रकार के जीवनो और शासन-व्यवस्थाओ की सृष्टि किया करते है । 


अब हमको यह भी परीक्षण करना चाहिये कि कितनी वस्तुओ के बिना नगर की 
सत्ता ही नही हो सकती । और जिनको हम नगर के अवयव कहते है वे नगर की 
सत्ता के लिये अनिवार्यंतया अपेक्षित वस्तुओ की सूची के अन्तर्गत आ जायेंगे । इस प्रकार 
की सूची प्रस्तुत करने के लिये हमको (प्रथम ) राष्ट्र द्वारा किये जानेवाले सेवा-कार्यो 
की गणना करनी चाहिये, इससे राप्ट्र (नगर) के अनिवाय तत्त्वों की सरूया स्पष्ट 
हो जायेगी । 


प्रथम वस्तु जिसका प्रबन्ध नगर को करना चाहिये भोजन है, इसके परचात्‌ 
(दूसरी वस्तु) कला-कौशल है, क्योकि जीवन के लिये वहुत से उपकरण होने चाहिये । 
तीसरी आवश्यक वस्तु हथियार हैं, क्योकि कुछ तो शासन-कार्य चलाने के लिये, 
शासनावज्ञा के दमनार्थ और कुछ वाहरी आक्रमणकारियो के उपद्रवों का सामना करने 
के लिये, राप्ट्र के सभी सदस्यो को स्वय (अपने शरीर पर ) शस्त्र धारण करने चाहिये । 
इसके अतिरिक्त चौथी वस्तु, जिसका प्रवंध किया जाना चाहिये कुछ धन-सम्पत्ति है 
जो स्वत राष्ट्र के आन्तरिक उपयोग के लिये भी आवश्यक है, और युद्धकाय के लिये 
भी । पॉचवी (पर महत्त्व की दृष्टि से प्रथम ) बात है देवसेवा-कार्य की देखभाल जिसको 
सामान्यतया देवपूजा भी कहा जाता है। छठी, और सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण बात है 
यह निर्णय करना कि सार्वजनिक हित कया है तथा व्यक्तियों के पारस्परिक व्यवहार में 
न्‍्यायोचित वात क्‍या है ? 


यह छ सेवाका्य ऐसे है जिनके विपय में ऐसा कहा जा सकता है कि प्रत्येक राष्ट्र 
को इनकी आवश्यकता है। नगर (-राप्ट्र) कोई देवात्‌ एकत्रित हुए मनुष्यो का समूह 
मात्र नही है। वह तो, जो कि हम कह चुके है, ऐसा मानव-समाज है जो जीवन के 
उद्देश्य के लिये पर्याप्त है। अतएवं यदि किसी नगर मे उपर्युक्त सेवा-कार्यो में से किसी 
एक का भी अभाव हो तो उस नगर के समाज का पूर्णतया आत्मनिर्भर होना सभव 
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नही हो सकता। अतएवं नगर की व्यवस्था (सस्थापना) इन उपर्युक्त सेवा-कार्यो 
के सम्पादन की दृष्टि से की जानी चाहिये। इसलिये (प्रत्येक नगर में ) वहुत से कृपक 
(जो कि भोजन प्ररतुत कर सके ), शिल्पीगण, योद्धा छोग, धनिकसमूह, पुरोहितगण 
एवं (यह निर्णय करने के लिये कि क्या अनिवार्य है और क्या उपादेय ) निर्णायक होने 
चाहिये ।' 


व्प्पिशियोँ 

१ यहाँ अरिस्तु ने एकाधिक दार्शनिक संज्ञाओ का प्रयोग किया है। वह इनका 
प्रयोग पीछ तृतीय पुस्तक के प्रथम खड के आरभ में भो कर चुका है। यहाँ पर जिस 
इब्द का अनुवाद अवयदी' झव्द से किया गया है वह ग्रीक का 'होलन्‌” शब्द हे। 
अवयब के लिये मूल में “मरॉस” शब्द का प्रयोग किया गया है एव अचयव-सघात के 
लिये “सिस्तासिस्‌” शब्द आता है। वह आवदहयक परिस्थितियाँ जिनके बिना अवयबी 
का जीवन सभव नहीं होता पर जो उसकी अतरग अदयव नहीं होतीं उसकी अनिवाये 
अथवा अपरिहार्य आवश्यक परिस्थितियाँ मानो जाती हूँ । 

२ पर काण्ट के दर्शन के अनुसार व्यक्ति कभी उपाय नहीं हो सकता । 

३ अरिस्तु ने राष्ट्र के आवश्यक कार्यो का विवरण यहाँ पर आदर राष्ट्र की 
दृष्टि से दिया है। इसके अतिरिक्त उसने इस विषय का विवरण चोथी पुस्तक के तीसरे 
और चौथे खडो सें भी दिया है। पर यह वर्णन परस्पर सुसगत नही प्रतीत होते । 


है. 


नागरिक सेवा करनेवाल अग और उपाग 


इस वात का निर्धारण हो जाने के पश्चात्त अब यह विचार करना शेप रह जाता है 
कि क्‍या उपर्युक्त सब साव॑जनिक सेवाओ में सब लोगो को समान रूप से भाग लेना 
चाहिये। वया यह समव है वही सव छोग एक साथ कृपक , शिल्पकार, पारिपद्‌ और 
न्यायाध्यक्ष इत्यादि हो सकें ? अथवा उपयुवत सेवाकार्यों में से प्रत्येक कार्य एक 
पृथक व्यवितत (अथवा व्यक्ति-समूह) को सौपा जायगा ? अथवा कुछ कार्यों को 
अल्‍रूग अलग व्यक्तियो (अथवा व्यक्ति-समूहो ) के लिये नियत कर दिया जाय और 
कुछ मे सब भागीदार हो सकें ”? सब शासन-पद्धतियो में एक ही प्रकार को प्रया का 
अनुसरण नही किया जाता। जैसा कि हम कह चुके है, विभिन्न प्रकार की प्रणालियाँ 
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सभव हुँ, सब (नागरिक) सब कार्यो में भाग ले (हाथ बेटा) सकते हैं, अथवा सब, 
सब कार्यों में भाग न लें, प्रत्युत कुछ (नागरिक ) कुछ ही कार्यो में भागीदार हो । इन्ही 
विभिन्न सभावनाओ के कारण शासन-पद्धतियाँ विभिन्न प्रकार की हो जाती हैं। 
जनतत्रात्मक पद्धतियो में सव लोग सब कार्यों में भाग लेते है, जबकि अल्पजनतत्न- 
शासन-पद्धतियों की कार्यप्रणाली इससे उलटी है। पर क्योकि, इस समय तो हम 
सर्वेश्रेप्ठ पद्धति का विचार कर रहे है, (अर्थात्‌ उस पद्धति का जिसकी छत्रच्छाया में 
नंगर सबसे अधिक सुखी हो सकेगा ), तथा सुख की सत्ता, जैसा कि हम पहले कह आये 
हैं, बिना सद्वृत्त (सदाचार, भलाई) के असभव है, अतएवं यह स्पप्ट बात है कि उस 
नगर के नागरिक, जिसकी शासन-व्यवस्था सुन्दरतम है तथा जिसके सदस्य निरपेक्ष 
भाव से न्‍्यायपरायण है--न कि किसी विशेष भमानदण्ड की दृष्टि में न्‍्यायपरायण हैं, 
मजदूरो (श्रमिको) और दृकानदारो का जीवन-यापन नही कर सकते, क्योकि इस 
प्रकार का जीवन निरृप्ट प्रकार का एवं सद्वृत्तिमय जीवन का विरोधी होता है । 
और न वे कुृपक ही हो सकते हैं, क्योकि सदाचार के विकास तथा राजनीतिक 
कार्यो का सपादन दोनो के ही लिये अवकाश होना चाहिये।' 


ओर फिर दूसरी ओर सैनिको का समूह, और सार्वजनिक हित का चिन्तन करने 
के लिये तथा न्याय सबधी बातो का निर्णय करने के लिये विचारको का समूह, यह 
दोनो ही स्पष्टतया एक नितान्‍्त विशिष्ट अर्थ में नगर (-राष्ट्र) के अग है। क्‍या 
यह दोनो अग एक दूसरे से पृथक्‌ रक्खे जायें अथवा दोनो को एक ही जनवगं को दे दिया 
जाय ” यह वात भी बिलकुल स्पष्ट है, इसलिये कि एक प्रकार से तो उनको एक ही 
जनवर्ग को सौंप देना चाहिये, पर एक दूसरे अर्थ में उनको पृथक्‌ पृथक वर्गो को दिया 
जाना चाहिये। एक ओर तो यह दोनो काये जीवन की पृथक पृथक्‌ प्रकार की 
पराकराप्ठाओ की अपेक्षा करते है-- (हितचिन्तन के लिये) परिपक्व बुद्धिमत्ता की 
पराकाप्ठा और (युद्ध के लिये) यौवनसुलभ शक्ति की पराकाप्ठा अपेक्षित होती है--- 
इस दृष्टिकोण से यह कार्य अलग अलग जनसमूहो को दिये जाने चाहिये । दूसरी ओर, 
जो मनृप्य शवित के प्रयोग और निरोध की क्षमता रखते है, उनके सर्वदा अबीनता 
में रहने की आशा करना सभव नही है, इस दृष्टिकोण से दोनो कार्य एक ही लोक- 
वर्ग को सौपे जाने चाहिये, क्योकि जो लोग शस्त्रास्त्रो की शक्ति धारण करते हैं 
राष्ट्रनव्यवस्था का स्थायी होना अथवा न होना भी उन्ही के वश की बात होती है। 
इस प्रकार हमारे लिये एक मात्र यही मार्ग बच रहता है कि इन दोनो व्यवस्थात्मक 
कार्यो को (सैन्य सवधी और चिन्तन सवधी कार्यो को) एक ही लोकवर्ग को दे दिया 
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जाय, पर ऐसा एक ही समय पर नही करना चाहिये, किन्तु आनुक्रमिक ढग से करना 
चाहिये जो कि प्रकृति का अनुसरण करनेवाला है। प्रकृति का क्रम यह है कि वह 
नवयुवकों को बल और वृद्धो को बुद्धि प्रदान करती है।' अतएवं इन कार्यो का इस 
प्रकार दोनो (युवकों और वृद्धो के) वर्गों मे विभाजन करना उपयोगी और न्यायोचित 
दोनो ही है बयोकि यह वितरण योग्यता के आधार पर अधिकार प्रदान करने के 
सिद्धान्त पर आश्रित है। 


जो नागरिक इस प्रकार के अधिकारों को काम में लाते है वे ही सम्पत्ति के स्वामी 
भी होने चाहिये, किसी भी नगर (-राप्ट्र) के व्यक्ति सुसपन्न होने चाहिये (जिससे 
कि उनको सद्वृत्ति के विकास और नागरिक कार्यो के लिये अवकाश प्राप्त हो सके, 
और केवल यही छोग (जो उपर्युवत दोनो कार्य करने के अधिकारी हैं) वास्तविक नाग- 
रिक हूँ। श्रमिको का नगर (-राष्ट्र) में कोई भाग नहीं होता और न अन्य ही किसी 
ऐसे लोकवर्ग का होता है जो भलाई (अथवा सद्वृत्त) का निर्माता (अथवा सवादक) 
न हो। यह निष्कर्ष तो (आदर्ण राप्ट्र के) आधारभत सिद्धान्तो से ही स्पप्टतया 
निकलता है। वह सिद्धान्त यह है कि सुख का सचध अनिवार्यतया सदवृत्त (भलाई ) 
से होना चाहिये। और नगर को, उसके किसी एक अग को ही दृष्टि मे रखते हुए सुखी 
नही कहा जा सकता, प्रत्युत समग्र नागरिको को दृष्टि मे रखते हुए कहा जा सकता है। 
तथा यह स्पप्ट ही है कि सम्पत्ति इन्ही (नागरिकों) के हाथ में रहनी चाहिये, क्योकि 
ऊंपक लोग तो अवशच्य ही या तो दास होगे या वर्वर (या) परिवासी होगे ।* 


जिन छ वर्गो की हमने ऊपर गणना की है उनमे से केवल एक वर्ग-पुरोहित वर्ग- 
शेप बचा है। जिस योजना पर यह वर्ग आश्रित होना चाहिये वह स्पष्ट है। पुरोहित 
पद पर ने तो किसी कृपक की नियुक्ति होनी चाहिये मौर न किसी श्रमिक की । 
देवताओं का सम्मान (पूजा, अर्चना) तो नागरिकों के हारा ही किया जाना उचित 
है। और वयोकि (उपर्युवत योजना के अनुसार) नागरिक लोग दो भागो मे विभाजित 
होते हँ-.. (युवावस्था के) योद्धा और (वृद्धावस्थावाले ) हितचिन्तक , तथा क्योकि 
देवताओं की उपासना समुचित्त प्रकार से सपादित होना उचित है, एव जो लोग सुदीर्घा- 
वस्था के कारण सक्रिय सेवा को त्याग चुके है उनको सेवा से विश्वाम भी मिलना ही 
चाहिये, अतएव पुरोहित-पद का कायें इन्ही (वृद्ध) छोगो को सौंपा जाना चाहिये । 


(इस प्रकार) हमने यह वर्णन कर दिया कि नगर की सघटना के लिये अनिवाये 
परिस्थितियाँ क्या हैं एवं राप्ट्र के घटक अग कौन से है।" कृपक, शिल्पकारवगे 
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एवं सामान्‍य श्रमिकवर्ग, यह सव नगर की सत्ता के लिये अनिवार्यतया आवश्यक है 
(अर्थात्‌ यह नगर-सघटना की अनिवाय॑ परिस्थितियाँ है) पर राप्ट्र के अग तो शस्त्र- 
थारी योद्धा तथा सार्वजनिक हित का चिन्तन करनेवाले पारिपद्‌ ही हैं। इनमें से प्रत्येक 
(योद्धा और पारिषद्‌) एक दूसरे से पृथक हँ--यह पृथकता कही तो सार्वकालिक हैं 
और कही आतनुक्रमिक है--अर्थात्‌ कुछ लोग अपनी आयु के पूर्वभाग में एक वर्ग के 
अन्तर्गत रहते हैं और उत्तरकाल में दूसरे वर्ग मे । 


िप्पश्ण्योॉ 


१ आदर्श राष्ट्र के नागरिक सुखो होने चाहिये और सुखी वही व्यक्ति हो सकते 
है जिनका जीवन क्ियात्मक अच्छाई अथवा सद्वृत्ति से युक्त होता है, अर्थात्‌ जो अपने 
जीवन में (१) सहिष्णुता, (२) सयम, (३) न्याय और (४) बुद्धिमत्ता का नित्य 
व्यवहार करते हे । ऐसा होना कृषको और श्रमिकों के जीवन में सभव नहीं है । 

२ मनुष्य की अवस्था के विचार से अरिस्तू युवकों में शारीरिक बल की पूर्णता 
सानता था, वृद्धो में बुद्धि की पराकाष्ठा और अधेड अवस्थावालो में इन दोनो के साम- 
जस्य से उत्पन्न अभीष्ट सध्यम स्थिति । 

३ उपयोगी इसलिये कि नगर-राष्ट्र को बलिष्ठ सेना की और बुद्धिमान शासको 
की उपलब्धि हो सकेगी ओर न्यायोचित इसलिये कि जो जिस योग्य है उसको वही पद 
प्राप्त हो जायगा। 

४ प्लातोन ने अपनी 'आदरशों नगर-व्यवस्था” नामक रचना में नगर के रक्षको 
को और शासको को सम्पत्ति रखने का निषेध किया है और कृषकों फो सम्पत्ति का 
स्वामित्व दिया है। अरिस्तू ने इससे बिलकुल उलठे सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। 
इसी प्रकार अरिस्तू के मत में प्लातोन ने राष्ट्र के रक्षकों और शासको को सौख्य से 
भी वंचित कर दिया है। 

“परिवासी” के लिये मूर में पेरि-ऑइकस्‌ शब्द आया है जो सस्क्ृत के परि_+- 
विज्ञ का सजातीय है। यूनान की समाज-व्यवस्था में इस शब्द से उन व्यक्तियों 
का बोध होता था जिनको सामाजिक स्वतत्नता तो प्राप्त होती थी पर राजनीतिक 
अधिकार प्राप्त नहीं होते थे। 

५ आठवें खड के अन्त में अरिस्तृ ने राष्ट्र के सेवा-कार्यो को ६ विभागों में बाँटा 
था। उनमें से (१) भोजन उत्पन्न फरने और (२) शिल्पकर्म करनेवाले कृषकों 
को, शिल्पियो को तो उसने नगर-राष्ट्र की सत्ता की आवश्यक और अनिवार्य शर्त तो 


| 
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माना पर नगर का अग नही माना (३) योद्धाओ का कार्य उसने युवक नागरिकों को 
सॉंपन की सलाह दी और (४) न्याय एवं हितचिन्तन का कार्य अघेड अथवा मध्य 
अवस्थावाले नागरिको को । (५) सम्पत्ति का स्वामित्व भी इन्हीं नागरिकों का भागधेय 
बतलाया। (६) देव पूजा का कार्य वृद्धनागरिको को दिया गया। पिछले चार- 
कोटियोचाले व्यक्ति नगर के अंग माने गये हे । प्रथम दो को हम उपाग कह सकते हे । 


१० 
सहभोज को प्रथा तथा कृषि-भूमि की व्यवस्था 


शासन-व्यवस्था के तत्त्वज्ञान में यह न तो आज की खोज है और न कोई नया आवि- 
प्कार है कि नगर विभिन्न जनवर्गों में विभाजित होने चाहिये तथा योद्धा और क्ृपको 
के वर्ग एक दूसरे से पृथक होने चाहिये । ईगिप्तॉस (मिस्र) देश में यह प्रथा आजकल 
तक प्रचलित है, तथा क्रीती में भी ऐसा ही है । कहते है कि भित्र देश में इस प्रथा को 
सैसोस्त्रिस' ने स्थापित किया था, और क्रीती मे इस प्रकार का नियम मिनोस ने बनाया 
था। ऐसा प्रतीत होता है कि सहभोज की प्रथा भी पुरातन व्यवस्था है, क्रीती में 
इसकी उत्पत्ति राजा मिनोस्‌ के राज्यकाल में हुई थी, पर इटालिया (के दक्षिण ) में 
यह प्रथा और भी अधिक पुरानी है। उस देश के इतिहासकारो का कहना है कि कभी 
ओयनोटिरिया मे कोई इटालस्‌ नाम का राजा हुआ जिससे ओयनोटि्रिया के निवासी नाम 
वदलकर इटालियन कहलाने लगे तथा जिसने यूरोप के उस समुद्र तट को इटा- 
लिया नाम प्रदान किया जो कि स्किलीतिकस्‌ और लछामीतिकस्‌ आखातो के मध्य में 
विद्यमान है. --यह दोनो आखात एक दूसरे से आधे दिन की यात्रा की दूरी पर स्थित 
हैँ । कहते हैँ कि उसने (इंठालसने) ओयनोट्रिया निवासियों को (जो कि घुमक्कड़ 
चरवाहे थे) कृपक बना दिया था, एवं अन्य नियमो की स्थापना के अतिरिक्त उसने 
सबसे पहले सहभोज की प्रथा प्रचलित की । अतएवं उसके अनुयायियों के वशधरो 
में यह प्रथा और उसके कुछ नियम अभी तक बचे हुए हैं। उपर्युक्त स्थान से (इटालिया ) 
से पश्चिमोत्तर की ओर तिरहीनिया' के पास तक औपिकस्‌ जाति के लोग रहा करते 
थे, जो कि प्राचीन काल मे (आदि में) और आज तक भी औसोनेस उपनाम से पुकारे 
जाते है | इयापीगिया और इयोनिया के आखात की ओर. अर्थात्‌ उपर्युक्त स्थान के 
उत्तरपृर्व की ओर, उस प्रदेश में जो कि सिरितिस कहलाता है खोनैस जाति के लोग 
निवास करते थे, यह खोनसू भी मूलत औयनोट्रियन जाति के ही थे। इस प्रकार से 
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सहभोज की प्रथा मूलत इस स्थान (इटालिया) से प्रचलित हुई, नागरिक जनसमूह 
को विभिन्न बर्गो (गणो) मे विभाजित करने की प्रया ईगिप्तास्‌ से आरभ हुई, क्योकि 
सैसोस्त्रिस का शासन-काल राजा मिनोस के समय की अपेक्षा बहुत अधिक प्राचीन है। 
इसी प्रकार वहुत-सी अन्य प्रयाओं के विपय मे भी हुआ है। सुदीर्ध प्राचीन काल में 
(युगयगान्तरो में ) बह और इसी प्रकार की अन्य बहुत-सी प्रथाएँ विविध अवसरो पर-- 
एक वार ही नही अनेक वार आविष्कृत हो चुकी है '--वास्तव मे असड्पो बार आवि- 
प्कृत हो चुकी हैे। स्वयं आवश्यकता मनुप्य को अनिवार्य आविष्कारों को सिखा देती 
हे ऐसा विचार युक्तिसगत है। एक बार इनकी प्राप्ति हो जाने पर इन्ही के आधार 
पर तत्पश्चात्‌ यह युवितमगत ओर सभव है कि अन्य आविष्कार, जो कि जीवन को 
सुविभूपित ओर मडित करते है, शर्ते शने वद्धि को प्राप्त हो जाते हैं। यह सामान्य 
नियम जिस प्रकार जीवन के अन्य क्षेत्रों में लागू होता हे उसी प्रकार राजनीति के 
विपय में भी सत्य हे । ईगिप्तास से इन सब राजनीतिक सस्थाओ की प्राचीनता प्रमा- 
णित होती हे। ससार भर की जातियों में ईगिप्तास-निवासी सबसे अधिक प्राचीन 
प्रतीत होते हैं, तथा उनके यहाँ नियमो के समूह और शासन-व्यवस्था अनादि काल से 
चले आ रहे हैं। अत्तएव जो बात पहले ही मली भाँति अभिव्यक्त हो चुको हे हमको 
उसको ग्रहण करके उसका सदुपयोग कर लेना चाहिये ओर स्वय उसी बात का आवि- 
प्कार करने का प्रयत्न करना चाहिये जिसकी अभी कमी बनी हुई है। 

यह तो पहले ही बतलाया जा चका हे कि (हमारे आदशे-राष्ट्र मे ) भूमि पर शस्त्र 
वारण करने वाले योद्धाओ और शासन-व्यवस्था के सचालन में भाग लेवेंबाले नागरिको 
का अधिकार होना चाहिये। तथा यह भी समझाया जा चुका है कि कृपक-वर्ग इन 
उपर्युक्त वर्गों से पृथक होने चाहिये, एवं जन-पद का भूविस्तार कितना होना चाहिये 
ओर भूमि किस प्रकार की होती चाहिये । अब हमको भूमि के विभाजन का विवेचन 
करना चाहिये, ओर यह निर्णय करना चाहिये कि खेती किस प्रकार की जानी चाहिये 
और क्षपक वर्ग किस प्रकार का होना चाहिये । क्योकि मेरा विचार है कि सम्पत्ति 
का अधिकार सार्वजनिक नही होना चाहिये (जेसा कि कुछ लोगो (प्लछातोन) का 
कहना है ) भप्रत्युत उसका उपयोग सार्वजनिक होना चाहिये जिस प्रकार मित्र लोग अपनी 
सम्पत्ति का परस्पर उपयोग किया करते है । दूसरी ओर यह भी होता चाहिये कि कोई 
भी नागरिक जीविका के अभाव में न रहे । सहभोज की प्रथा के विपय में यह सर्वेसम्मत 
वात्त है कि यह सब सुव्यवस्थित नगरो के लिये हितकारी प्रया हे । हम इस दृष्टिकोण 
से जिन कारणों से सहमत हैं उनको आगे चलकर समझायेगे । इन सहमोजो में 
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सम्मिलित होने का अधिकार सवन गरिको को होना चाहिये । पर निर्धन लोगों के लिये 
अपनी व्यवितगत सम्पत्ति मे से (जद कि उन्हें अपनी गृहस्थी के अन्य कार्यों के लिसे 
भी व्यय करना पडता है ) सहभोजो के व्यय के लिये अपना अञ देना सरल नही होगा । 
(अतएव सहभोज का व्यय कोश से दिया जाना चाहिये) इसी प्रकार सार्वजनिक 
देवपूजा का व्यय भी सार्वजनिक घन में से ही होता चाहिये । 


अतएव भक्षेत्र को अवव्य ही दो भागों में वाँट देता चाहिये, इन में से एक भाग 
सार्वजनिक सम्पत्ति और दूसरा व्यक्तिगत सम्पत्ति होना चाहिये । इन दोनो भागों मे से 
प्रत्येक का पुन दो दो भागो में विभाजन होना चाहिये। सार्वजनिक भूमि की आय का 
एक भाग देवाचेन के निमित्त समपित होना चाहिये तथा दूसरा भाग सहभोज पर व्यय 
किया जाना चाहिये। (जो भूमि व्यक्तिगत सम्पत्ति है उसका विभाजन इस प्रकार 
हो कि) एक भाग त्तो राप्ट्र की सीमा पर स्थित होना चाहिये तथा दूसरा नगर के समीप 
दोनो प्रकार के भागो में से प्रत्येक को एक एक मिलाकर दो भाग प्राप्त होने से, सबके 
सब नागरिकों को दोनो स्थानो पर सम्पत्ति मिलेगी। इस प्रकार का विभाजन समानता 
और न्याय दोनो ही से समन्वित है, तथा सीमासवधी युद्धों में इसके कारण जनता में 
ऐकमत्य का पोषण होता है। जहाँ इस प्रकार की विभाजन-ब्यवस्था नही होती वहाँ 
कुछ नागरिक तो (जिनकी भूमि सीमा पर नहीं होती) सीमावर्ती राष्ट्र से शत्रुता 
करने की बहुत्त थोडी चिन्ता करते है, तथा दूसरे कुछ नागरिक (जिनकी भूमि सीमा 
पर स्थित होती है) इस युद्ध की इतनी अधिक चिन्ता करते है कि जितनी चिन्ता करना 
शोभन नही होता । इसी कारण कुछ (राष्ट्रों) में ऐसा नियम है कि पडोसी राष्ट्रो से 
युद्ध करने के विपय में मन्नणा करते समय सीमावर्ती निवासियों को उस मन्नणा में 
भाग लेना मना है, इसका कारण यह है कि उनके व्यक्तिगत स्वार्थों के कारण परिपद्‌ 
की मत्रणा ठीक नहीं रह सकती । 


अतएव पूर्वोबत कारणो से, भूमि को अवध्यमेव इसी ढग से विभाजित करना 
चाहिये | कृरपि कार्य करनेवालो के विषय मे यदि हमारी मनोकामना पूर्ण हो सके तो 
सबसे अच्छी बात यह होगी कि वे दास हो, सब एक ही जाति के न हों और न साहस- 
पूर्ण ही हो। यदि वे ऐसे होगे तो अपने कार्य के लिये उपयोगी होगे, तथा उनके ऋान्ति 
करने का भय बिलकुल नही होगा। यदि दास न मिलें तो दूसरे स्थान पर यही अच्छा 
होगा कि वे विदेशी, अस+य परिवासी हो जिनका स्वभाव उपर्युवत दासो के स्वभाव 
के सदृण ही हो। इनमें से कुछ तो सम्पत्तिशाली व्यवितयो के अपने (दास अथवा 
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सेवक) होने चाहिये जो उनके खेतो पर काम करें, तया कुछ सार्वजनिक दास होने 
चाहिये जो सार्वजनिक भूमि पर कृपिकाय करें। दासो के साथ किस ढग से बर्ताव 
करना चाहिये, तथा सब दासो के समक्ष उनके परिश्रम के पुरस्कार के रूप में उनकी 
स्वतत्रता की आशा को रखता क्यो अच्छा (हितकर) है, इसका विवेचन हम 
आगे करेंगे।* 


टिप्पणियां 


१ इगिप्तोंस्‌ अथवा अइगिप्तॉस्‌ मिस्र देश का यूनानी नाम है । 

२ संसोसत्रिस्‌ नाम के दो राजा मिल्न में हुए हे। प्रथम का नाम ओसीतसिन्‌ 
भी था। दूसरे का नाम रसंसेस्‌ द्वितीय है। यह दूसरा राजा सिस्र के इतिहास 
से अत्यन्त विख्यात व्यक्ति हुआ है। एक भारतीय ईसाई सज्जन ने तो इसो को 
भगवान्‌ रामचन्द्र माना है। देखिये विल्किन्सन्‌_ए पौपुलर अकाउण्ट ऑफ दी 
एनशिय्ेण्ट इजिपृशियल्स्‌ प्रथम जल्द पु० ३०७ और राम, दी ग्रेट फारोह आफ 
ईजिप्ट (ले मल्‍्लादि बंडूटरत्नम)।॥ पता नहीं कि अरिस्तु फिस 'सेसोस्‌ जिस” 
को ओर सकेत कर रहा है। एक संसोस्‌त्रिस्‌ का समय तो प्रथम ओलिपियद्‌ सबत्‌ 
से २९३६ वर्ष पूर्द माना जाता है। प्रथम ओलिपियद्‌ ई० पु० ७७६ से आरभ 
होता है। 

३ फ्रीती (अथवा कंते) और मिनोस्‌ के विषय में पहले लिख चुके हे । 

४ जिसको आजकल इटली का अँगूठा कहा जाता है। 

५ तिरंहीनिया इटली के उत्तर-पश्चिम प्रदेश को कहते हे । 

६ अरिस्तू फा मत यह है कि एक प्रथा एक ही स्थान से अनको स्थानों पर नहीं 
फैलती । आवद्यफता के अनुसार एक ही प्रया अनको देशों में अनेक समयो पर स्व॒तत्र 
रूप से आविष्कृत और प्रचलित हो सकती है। 


७ अरिस्तु ने इस प्रतिज्ञा को नहीं निबाहा। पर इतना तो मानता ही है फि 
सहभोज प्रथा से सम्पत्ति का सार्वजनिक उपभोग चरितार्थ होता है अतएव इतना 
कारण ही पर्याप्त माना जाना चाहिये। 


८ यह प्रतिज्ञा भी पूरी नहों की गई । पर अरिस्तु ने अपने वसीयतनामे में अपने 
कुछ दासो को स्वतत्रता प्रदान करके इस सिद्धान्त को अपने व्यवहार में चरितार्थ किया । 
वि० इस खड फे आरभ में जो इटली का प्राचीन भूगोल और इतिहास आदि वर्णन 


किया गया है वह कुछ सम्पादको के मत में प्रक्षिप्त है । यहाँ पर जिन ऐतिहासिक तथ्पों 
का उल्लेख किया गया है उनके आधार के विबय में भी बहुत कुछ मतभेद है । 
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११ 
नगर और दुर्ग की स्थिति और निर्माण 


यह तो हम पहले ही वर्णन कर चुके है कि राष्ट्र का नगर, जहाँ तक सभव 
हो, स्थल और जल से तथा समग्र जनपद से समान रूप से सब॒द्ध और समवस्थित 
होना चाहिये ) अपने आन्तरिक स्वरूप में और वसति-स्थान से हमारे अभीष्ट नगर 
की यीजना चार बातो को दृष्टि में रखते हुए की जानी चाहिये (अथवा सफल या 
सौभाग्यशाली होनी चाहिये ) | सर्वप्रथम वात जिसको दृष्टि मे रखना चाहिये तथा 
जो एक अनिवार्य आवश्यकता है, है स्वास्थ्य । जो नगर पूर्व की ओर ढलवाँ होते हैं 
तथा पूर्व की ओर से आनेवाली वायु (पवन) जिन पर वहा करती है वे वगर स्वस्थ- 
तर हुआ करते हैं। इससे उत्तरकर दूसरे स्थान पर वे नगर आते है जो उत्तरीय वायु 
(के झोको ) से सुरक्षित होते हैं, ऐसे नगर शीतकाल में स्वास्थ्य के लिये हितकर होते है । 
नगर-स्थान के विपय मे दो शेप ध्यान मे रखने योग्य बातें है राजनीतिक और सामरिक 
कार्यों की दप्टि की सुविधा । सामरिक दृष्टि से नगर की स्थिति ऐसी होनी चाहिये कि 
नगर-निवासी सरलरूता से नगर के बाहर जा सके तथा किसी भी जत्रु के लिये उसमे 
प्रवेश करना अथवा उस पर घेरा डालना कठिन (दु साध्य) हो । नगर मे यथासभव 
प्राकृतिक जलाशयो और स्रोतो का वाहुल्य भी होना चाहिये । यदि ऐसा न हो तो इस 
अभाव की पूर्ति वर्षा के जल के सम्रहार्थ विश्ञाल और विपुर जलाणशयो के निर्माण द्वारा 
की जानी चाहिये, जिससे युद्धकाल मे शत्रु के द्वारा नगर का जनपद से सवध कट जाने 
पर भी जनता को जरू का अभाव कभी न हो )। नगर-निवासियो के स्वास्थ्य के विषय 
में विशेष ध्यान दिया जाना चाहिये, तथा अच्छा स्वास्थ्य नगर के स्वस्थ स्थान पर 
स्थित होने पर तथा इस बात पर निर्भर रहेगा कि नगर को स्वस्थ पवन का झुख़ 
मिलता है अथवा नही, दूसरे इस बात पर भी निर्भर होगा कि उनको स्वास्थ्यप्रद 
जल प्राप्त ही । स्वास्थ्यप्रद जल ऐसी वात नही है जिसका महत्त्व गौण समझा जाय । 
अपने गरीरों के पोषण के लिये जिन तत्त्वों का हम सबसे अधिक और बहुधा उपयोग 
करते है वे ही तत्त्व हमारे शरीरो के स्वास्थ्य मे अत्यधिक योगदाव करते हैं, तथा पानी 
और पवन इसी प्रकार का प्रभाव रखते है । अत्तएव वद्धिमत्तापूर्ण ढग से व्यवस्थित सभी 
नंगरो में ऐसा नियम बना देना चाहिये कि यदि सब स्नोतो का जलरू एक समान अच्छा 
न हो तथा स्वास्थ्यवर्द्धक जल पर्याप्त मात्रा मे उपलब्ध न हो तो पीने के जछ को अन्य 
उपयोगो में आनेवाले जल से पुथक्‌ कर दिया जाय । 


३९ 
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गढ (दुर्ग )-निर्माण के विपय में ऐसी कोई नीति नही है जो सब शासन-पद्ध तियो 
के लिये एक समान उपयोगी (लाभदायक) हो । उदाहरण के लिये, धनिकतत्र और 
एकराट्तन्न के लिये ऊँचा दुगे (अक्रोपौलिस ) उपयुक्त होता है पर जनतत्र-पद्धति के लिये 
खुछा समतल मैदान ही ठीक होता है । श्रेप्ठ जनतत्र के लिये इन दोनो में से कोई मी 
उपयुक्त नही होता , इसके लिये तो कई एक सुदृढ स्थान ठीक होते है । व्यक्तिगत 
भेवनो की निर्माण-व्यवस्था, शान्तिकाल के कार्यकलापो को दृष्टि में रखते हुए, 
तब मनोरम और उपयोगी (सुविधानजक ) समझी जाती है जब वे हिप्पोदामस' द्वारा 
प्रचारित नवीन पद्धति के अनुसार सीधी (सडको की ) पक्तियो के किनारे ठीक ढग से 
वनाये जाते है । पर युद्धकाल की सुरक्षा की दृष्टि से तो इसकी बिलकुल उलटी पद्धति 
ही ठीक है। प्राचीन काल की अनियमित भवन-निर्माण-पद्धति, जिससे विदेशी 
संनिको को वाहर निकलना तथा आक्रमणकारियो का नगर में प्रवेश करना दु साध्य 
हो जाता है, युद्धकाल के लिये अधिक उपयोगी है । अतएव नगरो को उपर्युक्त दोनो 
भवन-निर्माण-पद्धतियो के मिश्रण का उपयोग करना चाहिये। इस प्रकार की 
अनियमित” भवन-निर्माण-व्यवस्था उस पद्धति को अगीकार करने से सभव हो सकती 
है जिसका अनुसरण अगूरो की कृषि करनेवाले द्वाक्षाकुजो को लगाने में करते है ।* 
(इसका विकल्प यह हो सकता है) कि समग्र नगर की भवन-निर्माण-योजना सीधी 
भवन-पक्तियों में न की जाय, प्रत्युत नगर के कुछ भागो और स्थानों के भवनो को 
इस प्रकार बनाया जाय । इस प्रकार सुरक्षा और सुन्दरता का दोनो का सुयोग एक 
साथ उपलब्ध हो सकेगा । 


नगर की प्राचीरों के सबंध में जिन लोगो का यह कहना है कि यौद्धिक योग्यता 
का अभिमान (दावा ) करनेवाले नगरो को इन प्राचीरो को नही रखना चाहिये, उनका 
मत अत्यन्त पुराना (खूसट ) प्रतीत होता है। विशेषकर जव कि हम सब अपनी आँखो से 
देख रहे हैं कि जो नगर इस विपय में बडा दर्प रखते ये वे तथ्यो द्वारा अभिभत हो रहे 
हैं ।' यह तो ठीक है कि जब शत्रु अपने ही समान हो और सख्या मे भी बहुत अधिक न 
हो तो दुर्ग की प्राचीर की आड में सुरक्षितता पाने के प्रयत्न मे कोई शीभन (सम्मान की ) 
वात नही है । पर कभी कभी ऐसा घटित हो जाता है--तथा ऐसा घटित होना सभव 
तो सर्वदा ही है--कि आक्रान्ता का बलातिशय साधारण मानवीय साहस से, और उस 
साहस से जो कि थोड़े से ही व्यक्तियों में पाया जाता है, दोनो से ही बहुत अधिक हो , 
तव ऐसी स्थिति में कोई राष्ट्र अपनी रक्षा किया चाहे, तथा पशाजय भोगने और 
जपमान सहने से बचना चाहे, तो सुदृढ़तम प्राचीर ही को श्रेप्ठ युद्धीति समझा जाना 
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चाहिये , विशेषकर आजकल जब कि युद्ध के यत्र--अर्यात्‌ गोंफप६ और अन्य 
अवरोब यत्र इतनी पूर्णता को प्राप्त कर चुके है । नगर के चारो ओर प्राचीर न 
बाँधना, तथा उसको ऐसे स्थान पर स्थापित करना जहाँ वह अन्रु के आक्रमण के 
लिये खुला हो एवं ऊँचे स्थलों को खोदकर समतल कर देना यह वाते एक समान है । 
ऐसा करना मानो व्यक्तिगत घर के चारो ओर इस भय से दीवार न बनाने के समान 
होगा कि कही घर में रहने वाहे डरपोक न वन जाये । फिर हमको यह बात भी 
कदापि न भला देनी चाहिये कि जिन लोगो के नगर के चारो ओर प्राचीरे होती है 
उनको उभ्य विकल्पों की सुविधा प्राप्त होती है, वे चाह तो नगर को परिबेष्टित 
मानकर (रक्षात्मक युद्ध कर सकते है ) अथवा अपरिवेप्टित मानकर (आक्रमणात्मक ) 
युद्ध कर सकते है । पर जिन लोगों का नगर प्राचीर से परिवेष्टित नहीं होता उनको 
ब्ोई अन्य विकल्प अथवा गति जथेप रहती ही नही । 


यदि इस युक्ति को स्वीकार कर लिया जाय तो इसका निष्कर्य यही नही निकलेगा 
कि नगर प्राचीरावेप्टित हो, प्रत्युत यह भी भनिकलेगा कि दीवारों को इस प्रकार 
सुव्यवस्थित रखने की सावधानी वरती जानी चाहिये जिससे वे नगर के सौंदर्य 
की तथा सामरिक आवश्यकता की दृष्टि से सन्तोपप्रद हो, विशेषकर उन सामरिक 
आवश्यकताओं की दृष्टि से जो आजकल के आविप्कारो के कारण प्रकाश में आई है । 
जिस प्रकार नगर के आक्रान्ता यह जानने के लिये चिन्तित रहते हैं कि हम किस प्रकार 
से अधिक हिठतकर (सुविधाजनक ) स्थिति ग्रहण कर सकते हूँ, इसी प्रकार नगर के 
रक्षको को भी इस बात के लिये चिन्तित होना चाहिये कि जो आविप्कार हो चुके है 
उनका नगर की रक्षा के लिये उपयोग करे और अन्य उपायों को सोचे और उनका 
आविप्कार करें। जो लोग अपने नगर की रक्षा के लिये पहले से ही प्रस्तुत रहते हैं 
उनके जणत्रु उनके नगर पर आक्रमण करने का यत्व ही नही करते । 


जिप्पणियो 


१. चार बाते हु (१) स्वास्थ्य, (२) नागरिक जीवन की जावश्यकताओ की 
दृष्टि से उपयोगिता, (३) सेनिक दृष्टि से उपयोगिता और (४) सौन्दर्य, यद्यपि 
इस अन्तिम तथ्य का अरिस्तृू ने स्पष्ट उल्लेख नहीं किया है। 


२ स्वास्थ्य-संबधी बिषयो की विवेचना में अरिस्तु ने अपने प्रारभिक जीवन में 
अपने पिता से प्राप्त किये हुए वेद्यकशास्त्र के ज्ञान का भी उपयोग किया है। संभव 
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है कि उसने हिप्पोक्नातेस की कही जानेवाली 'पेरी अएरोन्‌, हुदातोनू, तोपोन्‌” (पवन, 
जल और स्थल के विषय में ) नामक पुस्तक का भी इस प्रसग में उपयोग किया हे। 
उत्तर की ठडी वायु से बचने की ओर सकेत उत्तर की ठडी हवा की कठोरता फो सूचित 
करता है । 


३ हिप्पोदासस्‌ नगर-निर्माण-पद्धति का विशेषज्ञ या। 


४ द्वाक्षालताएँ पचको में लगाई जाती थीं। एक चोकोर बर्ग फे चार कोणों पर 
चार लताएं आरोपित की जाती थीं और पाँचवीं लता केन्द्र-स्थान में, जंसा कि 
निम्नलिखित आकृति से स्पष्ट होगा । 


> >< 
>< 
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५ यह सकेत स्पार्टा की ओर है। स्पार्टा नगर को अपने योद्धाओ का बडा गर्व 


था और वह प्राचीर और दुर्ग का परिहास फिया करता था। पर ई० पृ० ३६९ में ऐपए- 
मिनौन्दास्‌ ने उसके गये को खर्व कर दिया। 


६ गोफण के स्थान पर मूल भ्रीक भाषा सें 'कातापल्तेस” शब्द का प्रयोग फिया 
गया है। इसका आविष्कार सिराकूस नगर में प्रथम दियौनीसियस्‌ के शासन-काल में 
हुआ था। गोफण बिलकुल शब्दानुवाद नहीं है केवल यह सूचित करने के लिये है कि 
जिस प्रकार गोफण पत्थर फेंकने के लिये काम में आता है इसी प्रकार “कातापल्तेस्‌” 
बडे-बडे पत्थर अथवा अन्य अस्त्र फेंकने के काम आता था। 


५ 


सहभोजो की व्यवस्था 


यदि यह मान लिया जाय कि नगर-निवासियो को सहभोज-मडलो में विभाजित 
किया जाना चाहिये तथा प्राचीरों में समुपयुवत स्थानों पर रक्षक-गृह और घवलगृह 
(धौररे) होने चाहिये, तो स्पप्ट ही इस विचार से यह दूसरा विचार उद्भत होगा कि 
कुछ सहभोज-पटिटिकाएँ रक्षक-गुहो में स्थापित की जानी चाहिये । सहभोजो की विभा- 
जन-व्यवस्था का एक प्रकार यह हो सकता है। नगर के शासनाधिकारियो के सहभोज 
का प्रवन्ध देवस्थानो के लिये नियत स्थलों पर किया जाना चाहिये, अथवा किसी ऐसे 
ही अन्य स्थान पर किया जाना चाहिये । अपवाद-स्वस्प वह मन्दिर और स्थान होगे 
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जो नियम के अनुसार अथवा पीथिया की देववाणी के अनुसार विशिप्ट और पृथक रहने 
चाहिये । यह स्थान किसी ऐसे स्थल पर होना चाहिये जो ऊँचा हो और जहाँ पर मनुप्य 
सद्वृत्ति (भलाई) को भरी प्रकार स्थापित हुआ देख सके, तथा जो पास पडोस के 
स्थानों से पर्याप्तरूपेण ऊँचा और सुदढ हो । इस स्थान के कुछ नीचे सार्वजनिक 
चौक (अगोरा” ) की व्यवस्था होनी चाहिये, वह ऐसा होना चाहिये जैसा कि थैसाली में 
' स्वाधीन जनता का चौक” कहलाता है। यह स्थान सब पण्य वस्तुओ (सौदे सुरूफ) 
से रिवत होना चाहिये तथा जब तक कोई जशासनाधिकारी न बुलाये तब तक किसी 
श्रसिक, कृपक अथवा अन्य किसी ऐसे व्यक्ति को यहाँ प्रवेश करने की आज्ञा नही होनी 
चाहिये । यदि इसी स्थाव पर वयोवुद्ध लोगो के व्यायाम की व्यवस्था भी कर दी जाय 
ती यह स्थान अत्यन्त मनोरम हो जायगा । इस प्रकार के मनोरजन की व्यवस्था में 
विभिन्न आयुओ के व्यवितयों को एक दूसरे से पृथक रचखा जाना चाहिये । यदि इस 
योजना का अनुसरण किया जाय तो कुछ शासवाधिकारी लोग तो नवयुवकों के साथ 
(रक्षक गृहो के पास) रह सकते है तथा वयोवृद्ध लोग शेप शासनपदाधिकारियो के 
साथ (सावेजनिक चौक में) रह सकते हैं । शासनपदाधिकारियो की आँखों के सामने 
रहने से जनता के हृदय में वह सच्ची विनय (लज्जा) और ग्लानि के भय की भावना 
का जन्म होगा जिससे प्रत्येक स्वत्तत्न जन अनुप्राणित होना चाहिये ।! क्रय और विक्रय 
का वाजार इस चौक से भिन्न होना चाहिये और इससे कुछ दूरी पर पृथक स्थान पर स्थित 
होना चाहिये, इस बाजार को ऐसा स्थान अधिकृत करना चाहिये जो सम्‌द्र के पार 
से आयात की गई वस्तुओ के लिये तथा स्वय राप्ट्र के समस्त क्षेत्र मे उत्पन्न हुई 
वस्तुओं के लिये एक सुन्दर सग्रह-स्थल का काम दे सके ! 
नगर के जनसमूह का विवरण उपस्थित करते समय (अथवा नगर के निर्देशको 
का विवरण करते समय ) हमको शासनाधिकारियो के समान पुरोहितो का भी उल्लेख 
करता चाहिये, तथा इन छोगो के लिए भी, शासनाधिका रियो के समान ही देवमन्दिरो 
के समीप सहभोज का भ्रवन्ध करना समुचित होगा । वह शासनाधिकारी जिनका सवध 
ठेकी, दोषपारोपणो, अदालत (न्यायारूय) में आमत्रणो तथा इसी प्रकार की अन्य वातो 
से है--इसके अतिरिक्त जिन शासनाधिकारियों का सवध वाजार की अध्यक्षता से है, 
और नगर की अध्यक्षता से है वे वाजार के पास अथवा किसी सार्वजनिक सम्मिलनत 
के स्थान पर अवस्थित होने चाहिये। इस प्रकार की आवश्यकता के लिये 
व्यापारियों का बाजार सबसे अधिक उपयुक्‍त स्थान है, ऊँचे पर स्थित जो सार्वजनिक 
चौक है उसको हमने सावकाश जीवन के लिये नियोजित किया है, तथा यह दूसरा 
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वाजारवाला चौक जीवन की व्यापारिक आवश्यकताओं के लिये । यही सामान्य 
व्यवस्था, जिसका हमने वर्णन किया है जनपद के विपय में भी लागू होनी 
चाहिये । वहाँ पर भी विभिन्न शासनाधिकारियो के लिये, जो कि कही तो वनाध्यक्ष 
कहलाते है और कही ग्रामाध्यक्ष, उनके कार्य के सबध में रक्षक गृहो और सहभोज 
पट््‌टिकाओं का प्रवन्ध अवश्य किया जाना चाहिये । इसके अतिरिवत समग्र जनपद 
मन्दिरो से ग्रथित होता चाहिये, जिनमें से कुछ तो देवताओं के निमित्त समपित हो 
और कुछ वीर पुर्पो के निमित्त । 


पर अब इस विपय की बाल को खाल खीचते हुए तथा बारीक विवरण उपस्थित 
करते हुए इसी मे अटके रहना समय व्यर्थ खोना है । ऐसे विपय में (नवीन) कल्पना 
अथवा विचार करना कठिन नही है किन्तु उन विचारो को कार्यरूप में परिणत करना 
कही अधिक कठिन कार्य है। हम ऐसे विषयो पर अपनी इच्छा (>- आवश्यकता) 
के अनुरूप बातचीत किया करते हूँ, पर जो कुछ होना होता है वह सयोगात्‌ ( --दैवात्‌ ) 
घटित होता है । अतएवं अब इस विपय में अधिक कुछ कहने से हम विरत होते है । 


ट्प्पिरियों 


१ इसका निष्कर्ष यह है कि पचास वर्ष से कम अवस्थावाले योद्धा नागरिकों 
का सहभोज रक्षकों के कक्ष में होना चाहिये और उससे अधिक अवस्थावाले नागरिकों 
का सहभोज मन्दिरो में होना चाहिये । जो मन्विर देल्फी की देववाणी की आज्ञानुसार 
सब से पृथक्‌ रहते हे उनमें सहभोज नहीं होना चाहिये । 


२ अथथेन्स का रावेज़तिक चोक प्राचीन काल मे दो भए्यो से विभषत था 
(१) दक्षिण भाग (२) उत्तर भाग। दक्षिण भाग नागरिक कार्यों के लिये काम में 
आता था और उत्तर भाग व्यापार इत्यादि के लिये काम में आता था। अरिस्तु समग्र 
चौक को व्यापार इत्यादि से मुक्त रखना चाहता था। व्यापार के लिये बह एक अन्य 
चौक का विधान करता है। 


३ यदि लोगो के आमोद-प्रमोद शासनाधिकारियो को दृष्टि के समक्ष रहेंगे तो 
उनमें अप्राकृतिक मंथुन जंसी निर्लज्ज प्रवृत्तियों फो बाघा पहुँचेगी। 


४ इस स्थान पर एक पाठान्तर आया है। यदि "तो प्लेथॉस” पाठ को स्वीकार 
करे तो अर्य जनसमूह्‌ होगा, और यदि “तो प्रोएस्तॉस” पाठ ले तो निर्देशक अर्थ होगा । 
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१३२ 
नंगर (राष्ट्र) कित तत्त्वों से घटित हो 

अब हमको स्वयं गासन-व्यवस्था के विपय में ही चर्चा करनी है, और यह वतलाना 
है कि यदि किसी नगर (राष्ट्र) को सौभाग्यणाली (सुखी) और सुणासित होना है 
तो वह किन और किस प्रकार के तत्त्वों से घटित होना चाहिये | दो वाते ऐसी हैं 
जिनमे सर्वत्र और सवंदा सब भलाई सन्निहित रहती हे । इनमे से एक तो अपने कार्यों 
फा लक्ष्य और अन्तिम उद्देश्य ठीक प्रकार से निर्घारित करना है, दूसरे उन कार्यों 
का आविप्कार करना है जो उस अन्तिम उद्देश्य की प्राप्ति के लिये उपयोगी होगे । 
यह दोनो तत्त्व--अन्तिम लक्ष्य और उसके सावधन---परस्पर परविसवादी भी हो सकते 
हैं और सवादी भी । कभी कभी लक्ष्य का निर्वारण तो ठीक हो जाता है पर क्रियात्मक 
सर्प में उसको प्राप्त करने में मनुप्य असफल रहा करते है । कभी ऐसा होता हैं कि अन्तिम 
लक्ष्य के साधनों की प्राप्ति में सफलता प्राप्त हो जाती है, पर जो उद्देश्य मनृप्य 
अपने समझ्ष रखते है वह दोपपूर्ण होता है । कभी कभी दोनों के ही विपय में असफलता 
रहती है । उदाहरण के लिये आयुवेद विद्या को ले सकते है, कभी कभी वैद्य न केवल 
प्राकृतिक स्वास्थ्य की अवस्था का निर्णय करने मे ही भल करते है, प्रत्यत वह उन सावनो 
का आविप्कार करने मे भी असफल रह सकते हूँ जो उसके लक्षित उद्देश्य को 
निप्पन्न कर सकते हैं । सव कलाओ और विद्याओ में यह दोनो ही--अन्तिम लक्ष्य भी 
और उस लक्ष्य की सिद्धि के साधन-स्वरूप कार्य-कलाप---अपनी मुट्ठी में (+-सगृहीत ) 

टोने चाहिये । 
सुन्दर अथवा सुखी जीवन अथवा सुख ही वह वस्तु है जो प्रत्यक्षेण सव (मनुष्यों ) 
का अभीप्ट लूक्ष्य है। पर कुछ मनुप्यो मे तो इस लक्ष्य को सिद्ध करने की शक्ति 
होती है, किन्तु अन्य मनुप्य किसी सयोग (दंवयोग) अथवा अपने ही प्रकृति-दोय के 
कारण उसको उपलब्ध नहीं कर पाते । सुन्दर जीवन के लिये वाह्य उपकरणो की 
आव्व्यकता होती हैं, जव किसी की अपनी प्राकृतिक सपदा की स्थिति अच्छी हो तो 
इन वाह्म उपकरणो की आवश्यकता अपेक्षाकृत कम मात्रा में हुआ करती है , पर जिसके 
प्रति प्रकृति की देन तुच्छ हो उसके लिये इनकी आवश्यकता अधिक मात्रा मे हुआ करती 
है । कुछ लोग ऐसे होते हँ कि यद्यपि उनको सुख-प्राप्ति के उपादान प्राप्त होते है, 
तथापि वे आरभ से ही सुख की खोज में गलत मार्ग पर चल पडते है । पर क्योकि हमारा 
लक्ष्य श्रेप्ठ गासनव्यवस्था का ज्ञान प्राप्त करना है, और श्रेप्ठ शासन-व्यवस्या वह है 
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जिसके अनुसार नगर का शासन श्रेष्ठ प्रकार से हुआ करता है, श्रेप्ट-शासित 
नगर वह है जिसमे नगर के सुखी होने की सभावना सबसे अधिक होती है, 
अतएव स्पप्ट ही हमको यह नहीं भुला देना चाहिये कि सुख का स्वरूप क्‍या है 
( अर्थात्‌ हमको यह निरचय रूप से जान लेना चाहिये कि सुख का स्वरूप 
क्या है) । 


हमने ईथिकस नामक पुस्तक में (यदि उस पुस्तक में निरूपित युक्तियो में कुछ 
सार हो) ऐसा कहा है कि सुख भलाई का पूर्णता की सीमा तक पहुँचनेवाला 
क्रियात्मक व्यवहार और अभ्यास है, तथा यह व्यवहार और अभ्यास सापेक्षिक प्रकार 
का नही प्रत्युत आत्यन्तिक (निरपेक्ष ) प्रकार का है। सापेक्षिक शब्द का प्रयोग 
मैने ऐसे कार्य के लिये किया है जो आवश्यक और बाधित हो और निरपेक्षिक से हमारा 
तात्पयं उस कार्य से है जो स्वत अपने में ही अच्छा हो । उदाहरण के लिये न्याय्य 
कार्यो को ही ले लीजिये , प्रतीकारात्मक यत्रणा और न्यायोचित दड यह दोनो ही 
सद्वृत्ति से ही उत्पन्न होते है , पर साथ ही साथ यह कार्य अनिवाय भी है तथा इनमें 
जो भलाई है वह इनकी अनिवार्यता के कारण है । यह कही अधिक वाछतीय वात होती 
यदि न तो व्यक्ति को और न नगर को कभी इस प्रकार के कार्यो की शरण लेनी पडती | 
पर वह कार्य जो कि दूसरो को सम्मान और सम्पत्ति प्रदान करने की दृष्टि से किये जाते 
है निरपेक्षतया सर्वोत्क्ृष्ट भले कार्य हूँ । (दण्ड देने का) पूर्वोक्त कार्य तो ऐसा 
कार्य है जिसमें कुछ बुराई का वरण करना पडता है (क्योकि पीडा पहुँचाना बुराई 
ही तो हे), पर यह जो सम्मान और सम्पत्ति प्रदान करनेवाले कार्य है यह एक दूसरे 
विरोधी प्रकार के कार्य हैं वे भलाई की आधार-भित्ति और सृष्टि है। अच्छा मनुष्य, 
निर्धनता, रुग्णता और जीवन की ऐसी ही अन्य विपदाओ का भी भला से भरा उपयोग 
कर सकता है , तथापि सुख तो इसके विपरीत अवस्थाओ में ही प्राप्त हो सकता है ।' 
और यह बात तो हम सदाचार-सबधघी युक्तियो (ग्रथों) में वर्णन कर चुके हैं कि वही 
मनुष्य वास्तव में भला होता है जो स्वयं अपने सद्वृत्त के कारण भला होता है, तथा इसी 
कारण जिसको निरपेक्ष भाव से भली वस्तुएँ भली (प्रतीत) होती हैं । यह वात बिल- 
कुल स्पप्ट है, उसका इन सुविधाओं का उपयोग भी अवश्य ही निरपेक्ष भाव से सद्वृत्ति- 
मय और निरपेक्षमाव से शोभन होगा । इससे (कभी कभी) मनुप्यो का विचार यह 
हो जाया करता है कि यह वाह्म-साधन- (सपत्ति ) ही सौख्य (सौमनस्य ) का कारण है, 
जैसे मानो कोई यह कहे कि वीणा के सुस्पप्ट प्राजल वादन का कारण वह वाद्ययत्र है 
न कि बजानेवाले कलछावन्त की कला। 
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अतएव जो कुछ कहा जा चुका है उससे यह अनिवार्य निष्कर्ष निकलता है कि 
राष्ट्र के कुछ तत्त्व तो स्वत पहले से ही उपलब्ध होने चाहिये, तथा कुछ का प्रवध 
लियम-निर्माता को करना होगा । इसलिये हमको यह प्रार्थना (कामना ) करनी चाहिये 
कि, जहाँ तक उन सपदाओ का सबंध है जिनको प्रदान करना भाग्य की शकित मे हे, 
त्मारा राष्ट्र ऐसा सघटित हो कि वह उन सम्पदाओ से सपन्न हो--क्योकि प्राकृतिक 
देन के क्षेत्र में हमको भाग्य की सत्ता मान्य है । इसके विपरीत जहाँ तक राष्ट्र मे 
भलाई की सत्ता का प्रश्न है, यह भाग्य का कार्य नही है , प्रत्युत मानवीय विज्ञान 
(विद्या) और उद्देश्य का परिणाम है ४ राष्ट्र तो तभी अच्छा हो(सक)ता हैं 
जब कि उसके शासन-प्रवध में भाग लेनेवाले नागरिक भी भले हो । हमारे 
(आदर्श ) राप्ट्र में तो सभी नागरिक शासन-कार्य मे हाथ बँटाते है, (अतएवं सभी को 
भलामानस होना चाहिये |) इसलिए अब हमको यह देखना (विचार करना) 
चाहिये कि मनुष्य भले किस प्रकार वन सकते हैं । यद्यपि (नगर के) प्रत्येक व्यक्ति 
के भला न होते हुए भी सव नागरिको का समष्टिस्पेण भछा होना सभव है, तथापि 
अधिक अच्छी बात यही है कि प्रत्येक नागरिक व्यक्तिश भला हो, क्योकि प्रत्येक 
व्यक्ति की भलमनसाहत में सबकी भलमनसाहत अनुस्यृत रहती है। 


पर मनुष्य भले और सदाचारी तीन उपायो से हुआ करते हैं । यह तीन उपाय 
है, जन्म के समय प्रकृति की देन, हमारे द्वारा वनाई हुई आदतें और मनुष्य में रहने- 
वाला विवेक-तत्व । सबसे प्रथम जन्म से प्रकृति की देन का विचार करे तो प्रथम 
वात यह है कि जन्मना हम अन्य किसी प्रकार के जीवधारी न होकर मनृप्य हैं और 
फिर मनुष्य भी कैसे कि जिनको शरीर और आत्मा की कुछ विशिष्टताएँ प्राप्त है । 
कुछ गुण ऐसे होते है कि उनका जन्म के साथ प्राप्त होना उपयोगी नही है । हमारी 
आदतें उन गुणो को बदल डालती है| कुछ सहज गुण उभय वृत्तिवाले होते है, और 
वे हमारी आदतो से बुरे अथवा भले बना दिये जाते हूँ । अन्य जीवधघारी तो प्रायेण 
प्राकृतिक प्रेरणाओ के अनुसार जीवन व्यतीत करते है, यद्यपि उनमें से कुछ थोडी मात्रा 
में आदतों का भी अनुसरण करते हैँ , पर मनुष्य इन (सहज प्राकृतिक प्रेरणा और 
आदतो के अनुसरण ) के अतिरिकत विवेक-तत्त्व के अनुसार भी अपना जीवन-यापन 
करता है, पर यह (विवेक ) केवल मनुष्य को ही प्राप्त है। इससे यह निष्कर्प निष्पन्न 
होता है कि यह तीनो (उपाय ) परस्पर सवादी (समन्वित) होने चाहिये । बहुधा जब 
मनुष्यों को विवेक हारा यह पता चल जाता है कि कोई अन्य मार्ग अच्छा है तो वह आदतो 
और सहज स्वभाव द्वारा बतलूाये मार्ग का अनुसरण नहीं करते । यह तो हम पहले 
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ही (७वे अविकरण मे) निर्धारित कर चुके हैं कि यदि हमारे नागरिकों का स्वभाव 
नियम-निर्माताओ (स्मृतिकारो) की कला के द्वारा सरलता से ढाला जाने योग्य होना 
है तो उनके साहजिक गुणों का स्वरूप क्या होना चाहिये । यदि उनको यह्‌ साह॒जिक 
गण प्राप्त हो तो शेप कार्य तो शिक्षा का कार्य रह जाता है। मनुष्य कुछ वाते तो 
जादतों के अभ्यास से सीखते है और कुछ शिक्षण-सस्थान से (-द्वंसरों से सुतकर ) । 


ट्प्पिणियो 


१ अब तक नंगर-राष्ट्र की पू्बपीठिका का विवरण उपस्थित किया गया है। 
नाटचशास्त्र की भाषा मे कह सकते हें कि रगभूमि का निर्माण हो चुका है, पात्नो की 
कल्पना भी की जा चुकी है, अब वास्तविक अभिनय की चर्चा होगी । 

२ अरिस्तु श्रेष्ठ शासन-व्यवस्था, श्रेप्ठ जीवन-पद्धति और सबसे अधिक सुखी 
जीवन इनको एफ हो बात मानता है। 

३ दण्डनीय व्यक्ति को दण्ड देता विचशता के कारण की हुई भाई है अतएव 
स्वतन्न अथवा निरपेक्ष भलाई नहीं है, पर दूसरों के प्रति भलाई करना निरपेक्ष 
भलाई है, स्वतत्न भलाई है। 

४ निरपेक्ष भलाई के लिये नौरोगता, सम्पन्नता एव अन्य आवश्यक वस्तुओं की 


सम्प्राप्ति आवश्यक है। यहाँ ग्रन्थो से तात्पर्य निकोमारथियन एथिक्स से भिन्न अन्य 
दो सदाचार सबधी ग्रथो से हे। 


५ अर्थात्‌ वाह्य साधन भाग्यायत्त हें पर भलाई (“अरेते”) पुरुषायत्त है, 
पुरुषार्थ है। 


१४ 


क्या शासक और जासित एक दूसरे से पथक्‌ रहे ” 


८ ञ् 


वयोकि सव राजनीतिक (नागरिक) समाज शासकों और शासितों से मिलकर 
सयटित (निर्मित) होते है, अतएव हमको यह विचार करना है कि क्या शासक ओर 
गासित आजीवन एक दूसरे से पृथक रहे अथवा दोनो एक ही रहे । स्पप्ट ही इस प्रश्न 
वा जो उत्तर हम देंगे उसी के अनुसार शिक्षा मे भी परिवर्तन अवश्यम्भावी होगा । 
यदि कोई मनुष्य ऐसे हो जो अन्य सब मनुप्यो से इतने अधिक अन्तरवाले हो जितने कि 
देवना जार वीर पुर्प सावारण मनृप्यो से वढकर हआ करते है (जो प्रथम तो शरीर 
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में ही अन्य सवसे अतिशय महत्ता रखते है तथा दूसरे मस्तिप्क में भी ), जिससे कि शासकों 
की उच्चता शासितों की अपेक्षा निविवाद स्पष्ट हो, तो ऐसी अवस्था में यह नि३चयरूपेण 
स्पप्ट ही अच्छा होगा कि शासक और शासितो के बीच का अन्तर एक वार ही स्वेदा 
के लिये स्थापित (स्थिर) कर दिया जाय । पर क्योक्ति इस अवस्था को प्राप्त करना 
सरल नही है, और क्योकि हमारे यहाँ राजाओ और शासितो के वीच इतना महान्‌ 
अन्तर नही है जितना कि स्किलाक्ष ने इण्डिया (भारत)” के राजाओं और प्रजा के 
बीच वर्णन किया है, अतएवं यह अनेक कारणो से स्पप्ट है कि (हमारे यहाँ तो ) सब 
नागरिकों को समान रूप से वारी बारी से शासन-प्रवध मे भाग लेना चाहिये और पर्याय- 
क्रम से हासन करना और शासित होना चाहिये । वरावरीवाले सदस्यो के समाज में 
समानता का अर्थ होता है सदुृश लोगो के साथ एक समान व्यवहार , तथा कोई भी सस्था 
न्याय के अतिक्रमण पर स्थापित होकर स्थायी नही हो सकती । क्योक्ति यदि गासन 
अन्याय पर स्थित हो तो सारे शासित नागरिक जन सव जनपदवासियो के साथ मिलकर 
क्रान्ति कर डालने की इच्छा पर एकमत हो जायेंगे, तथा यह तो एक असभव वात 
है. कि शासक-मडल की सख्या इतनी अधिक हो कि वे अपने सब एकत्रित गत्रुओ से 
अधिक शक्तिशाली हो । दूसरी ओर यह भी निविवाद (तथ्य) है कि शासकों और 
शासितो में (कुछ) अन्तर तो होना ही चाहिये। यह (अन्तर) किस प्रकार होगा और 
साथ ही साथ) वे (शासक और शासित ) राज्य-प्रवध में एक समान भाग ले सकेंगे, 
इस समस्या पर नियम निर्माताओं को विचार करना चाहिये। इस (समस्या) के 
विपय में हम तो पहले ही अपने विचार प्रकट कर चुके है ।' 


हमने (वहाँ यह सुझाव प्रस्तुत किया है) कि एक ही जाति के जीवो मे से कुछ को 
युवा तथा कुछ को वृद्ध वनाकर प्रकृति ने स्वय ही यह विभाजन प्रदान कर दिया है 
जिनमें से एक को उसने शासित होने और दूसरे को झासन करने योग्य बनाया है । 
यूवको को शासित होने पर अप्रसन्नता नही होती और न वे अपने को गासको की अपेक्षा 
अधिक योग्य ही समझते हैं, और जब वे यह जानते है कि समुचित अवस्था को प्राप्त 
करने पर शासन-कार्य को ग्रहण कर छंगे तो उनके रुप्ट होने की सभावना और भी कम 
हो जाती है। 


अतएव इससे हम इस निर्णय पर पहुँचते हैं कि एक अर्थ मे शासको और गासितो 
को एक और अभिन्न कहना चाहिये, तथा दूसरे अर्थ में पृथक । यही वात उनकी शिक्षा 
के विषय में भी सत्य होगी कि एक दृष्टिकोण से सवकी शिक्षा एक ही होगी, तथा दूसरे 
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से भिन्न भिन्न होगी । इस विपय मे लोकोक्ति है "यदि तुम भले प्रकार शासन करना 
सीखना चाहते हो तो पहले तुमको आज्ञाकारिता (शासित होना) सीखना चाहिये ।' 
जैसा कि हम अपनी इस पुस्तक के प्रारभिक भाग में कह आये हैँ कि शासन-कार्य एक तो 
आसको के हित में होता है और दूसरा शासितो के हित मे ।' प्रथम प्रकार की शासन-पद्धति 
प्रभु (का दासोपर ) -शासन होता है, दूसरे प्रकार की शासन-पद्धति स्वेतत्र लोक- 
शासन होता है। कुछ आज्ञाएँ एक दूसरी से, किये जानेवाले कार्य के कारण, भिन्न नही 
होती, प्रत्यत कार्य के उद्देश्य के कारण भिन्न होती हैं। अतएवं बहुत सी ऐसी सेवाएं, 
जो आपातत निकृष्ट कोटि की सेवाएँ समझी जाती है, ऐसी हो सकती है जिनको नवयुवक 
सम्मान के साथ सपन्न कर सकते है । कोई कार्य शोभन (सम्मानपूर्ण ) है अथवा शोभन 
नही है, यह भेद कार्यो के अपने स्वरूप के कारण नही है, यह तो उस अन्तिम लक्ष्य अथवा 
उद्देश्य पर निर्भर है, जिसके निमित्त कोई कार्य किया जाता है । पर क्योकि हम यह 
कह चुके हे कि शासन-कार्य मे भाग लेनेवाले (पूर्ण) नागरिक की उत्तमता (भलाई ) 
ओर श्रेष्ठ मनुष्य की भछाई दोनो एक और अभिन्न है" तथा यह भी कह चुके है कि एक 
ही मनुष्य प्रथम शासित रहेगा और (उचित आयु होने पर) वही पीछे शासक बनेगा, 
अतएव निधम-निर्माता का कार्य यह हो जाता है कि वह पता लगाये कि मनुप्य किस 
प्रकार नेक वन सकते है तथा किन उपायो (अथवा सस्थाओ ) द्वारा इस उद्देष्य की 
सिद्धि हो सकती है, एव श्रेष्ठ (पूर्ण) जीवन का अन्तिम (त्तलस्पर्शी) उद्देश्य क्या है । 


मनुष्य की आत्मा दो भागो में विभकत है, इनमें से एक मे स्वान्तर में स्वरूपत 
विवेक तत्त्व पाया जाता है, दूसरे मे वह तत्त्व इस प्रकार नही पाया जाता, पर वह इस 
विवेक तत्त्व की आज्ञा का पालन करने की क्षमता रखता है । जब हम यह कहते है कि 
कोई मनुप्य भला है तो हमारा तात्पर्य यह होता है कि उस मनुष्य को आत्मा के इन 
दोनो अशो की भलाई प्राप्त है। पर मानव-जीवन का अन्तिम लक्ष्य इन दोनों मे से 
अपेक्षाकृत किसमें विशेषतया उपलब्ध होगा, यह बात उनको तो बिलकुल ही अस्पष्ट 
नही होगी जो हमारे सुझाये हुए इस विभाजन को स्वीकार करते हैं । कला के जगत्‌ में 
जोर प्रकृति के जगत्‌ में दोनो मे ही एक समान निकृष्ट की सत्ता उत्कृष्ट के लिये हे ।' 
(आत्मा का) उत्कृष्ट भाग वह है जिसमें विवेक-तत्त्व रहता है । पर हम सामान्यतया 
जिस विभाजन-पद्धति का अनुसरण करते है उसके अनुसार आत्मा के इस विभाग के 
फिर दो भाग हो सकते है । इस विभाजन-योजना के अनुसार विवेकतत्त्व का एक भाग 
व्यावहारिक (>क्रिपात्मक) है और दूसरा विमर्शात्मक ।" अतएव यह स्पप्ट हे 
कि आत्मा का बह भाग, जिसमे इस विवेक तत्त्व का निवास है, इसी प्रकार दो भागो 
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में विभवत होना चाहिये । जिस प्रकार आत्मा के भागो का (उच्चावच) कोटिकम 
होता है इसी प्रकार उत्त भागों के कार्यो का भी कौटिक्रम होगा । इससे यह निष्कर्प 
निकलता है कि जो सव ("-तीनो) प्रकार की कार्यावल्ियो को उपलब्ध कर सकते 
ह, अथवा तीन मे से दो प्रकार के कार्यो को कर सकते हैं वे अनिवायंतया उस भाग के 
कार्य को अन्य भागों के कार्यो की अपेक्षा अधिक वरेण्य मानेंगे जो प्रकृत्या उच्चतर हें , 

क्योंकि जिस ऊँचे से ऊँचे तक हमारी पहुँच होती है वही हम सबके लिये वरेण्पत्म होता है। 


फिर जीवन स्वय सामग्रचेण विभिन्न इन्द्दों में विभक्त किया जा सकंता है--जैंसे कार्ये 
और अवकाश, युद्ध और शान्ति , तथा कार्यो के क्षेत्र मे भी,भ्निवार्यतया आवश्यक कार्य, 
उपयोगी कार्य तथा शोभन (सम्मानपूर्ण) कार्य (इत्यादि) कार्यभेद हो सकते है । 
जीवन के अगो तथा उनकी विभिन्न कार्यावलियों के वरण करने में हम जो अभिरुचियाँ 
प्रदर्शित करते है उनको अनिवार्यतया उसी सामान्य मार्ग का अनुसरण करना चाहिये 
जिसका अनुसरण आत्मा के भाग तथा उनकी विभिन्न कार्यावलियों को वरण करते समय 
हमारी अभिरुचियाँ किया करती हूँ । अतएव युद्ध जान्ति के निभित्त होना चाहिये, कार्य 
अवकाश के लिये, तथा अनिवार्यतया आवश्यक कार्य और उपयोगी कार्य गोभन 
कार्यो के निमित्त होने चाहिये । सच्चे राजनी तिज्ञको इन सव बातो को दृष्टि में रखते 
हुए नियम-निर्माण करना चाहिये । उसको आत्मा के भागों और उनकी कार्यावलियो को 
दृष्टि में रखना चाहिये , तथा (इस क्षेत्र मे) उसको (निक्ृष्ट की अपेक्षा ) उत्कृष्ट 
का, एवं (साथतो को अपेक्षा ) साध्य (अन्तिम लक्ष्य) का अधिक ध्यान रखना चाहिये । 
इसी ढग से उसको अपने नियमों के अन्तर्गत जीवन के विभिन्न भागो अथवा प्रकारो ” 
और कार्यो की विभिन्न कोटियो' को भी ध्यान मे रखना चाहिये | यह सत्य है कि हमारे 
आदर्श नगर के नागरिक सक्तियता और युद्ध का जीवन व्यतीत करने की क्षमता 
रखनेवाले होने चाहिये, पर इससे भी अधिक क्षमता उनमें शान्ति और अवकाश का 
जीवन-यापन करने की होनी चाहिये | फिर जो कार्य अनिवार्यतया आवश्यक हैं 
और जो कार्य उपयोगी है उनको करने की क्षमता उनमें होनी चाहिये, पर इससे भी 
अधिक क्षमत्ता उनमें शोभन कार्य (शूभ कर्म) करते की होनी चाहिये । बच्चो की 
शिक्षा तथा युवावस्था की उन सब भूमिकाओं की शिक्षा (जिनको कि शिक्षा की 
आवश्यकता होती है) इन्ही उपयूकक्‍त लक्ष्यों के अनुसार होनी चाहिये । 


पर जहाँ तक आजकल के हँलनी लोगो की श्रेष्ठ मानी जानेवाली शासन-व्यवस्थाओं 
का तथा उन शासन-व्यवस्थाओ का निर्माण करनेवाले नियम-निर्माताओ का सवध है, 
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ऐसा प्रतीत नही होता कि उनकी व्यवस्थाए जीवन के उच्चतर लक्ष्यों को दृष्टि मे 
रखकर सघटित की गई है, अथवा उनका नियम-विधान और शिक्षाविधान सब सद्गुणो 
की उपलब्धि की दृष्टि रखकर बनाया गया है, प्रत्युत इसके विपरीत उनमे ऐसे 
गुणो की ओर एक गँवारू झुकाव प्रत्तीत होता है जो कि उपयोगी और अपेक्षाकृत 
अधिक लाभदायक माने जाते है । हमारे कुछ पिछले खेवे के उन लेखको में लगभग 
ऐसी ही भावना पाई जाती है, जिन्होनें इस प्रकार की सम्मति को अगीकार कर 
लिया है। यह लोग लाकंदायमौन (स्पार्टा) की शासन व्यवस्था की प्रशसा करते हुए 
वहाँ के नियम-निर्माता की इसलिए स्तुति करते है कि उसने अपने समग्र नियम निर्माण 
का लक्ष्य विजय और युद्ध बनाया है । यह एक ऐसी सम्मति है जो तक के द्वारा सरलता 
से खडित की जा सकती है और अब तो यह हाल की धटनाओ के आधार पर तथ्यो 
हारा भी खडित की जा चुकी है। ' क्योकि बहुत से मनुप्य तो इस आशा में सा म्राज्य- 
प्राप्ति के उद्योगी बन जाते है कि साम्राज्य के सौभाग्य से भौतिक समृद्धि की विपुल उप- 
लब्धि होती है।'' इसी कारण थिन्नौन * ने, स्पार्टा की शासन व्यवस्था के विपय में लिखने 
वाले अन्य लेखको के समान, वहाँ नियम-निर्माता की प्रशसा की है कि उसने मनुष्यों 
को भय का सामना करने में शिक्षित करके, स्पार्टा के लिए एक साम्राज्य की सुप्टि कर 
दी । अब लाकं॑दायमौन (स्पार्टा) का साम्राज्य नप्ट हो चुका और यह स्पष्ट ही है 
कि वे सुखी नही हो सके, तथा न उनका नियम-निर्माता ही ठीक (पथप्रदर्शक) था ! 
यह कंसी उपहासयोग्य स्थिति है कि यद्यपि सारी जनता उसके नियमो के पालन में 
लगातार लगी रही है और उनके पालन करने में कभी किसी प्रकार अडचन नही पडी 
है, तथापि जीवन में जो कुछ सुन्दर है उसको यह जाति गेँवा बैठी हैं । नियम निर्माता 
को जिस प्रकार की शासन-पद्धति के प्रति आदर प्रदर्शित करना चाहिये इसके विपय 
में भी यह स्पार्टा के पक्षपाती सही मार्ग पर नही है । स्वतन्न लोगो का शासनप्रबध 
कही अधिक शोभन होता है तथा स्वेच्छाचारी शासन के किसी भी प्रकार की अपेक्षा 
सद्वृत्त (अथवा सदाचार ) से अधिक सबद्ध होता है । फिर, इसके अतिरिक्त, न तो 
उप्त नगर को सुखी माना जाना चाहिये और न उस नियम-निर्माता की ही प्रशसा की 
ज,नी चाहिये जो अपने नागरिको को यह शिक्षा देता है कि वे अपने पडोसियो को 
युद्ध में जीतकर अपने अधीन करने के अभ्यस्त हो । इस नीति में (स्वत अपने ही 
राष्ट्र के प्रति) एक महान्‌ बुराई निहित है। क्योकि इसके अनुसार तो स्पष्ट ही 
किसी भी नागरिक को, (यदि उसमें ऐसा करने की सामर्थ्य हो) अपने ही नगर के 
शासन को हस्तगत (स्वायत्त) करने के उद्योग का अनुसरण करना चाहिये ।" 


५ 
५ 
| 
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और यह वही अपराध है जिसके करने का दोप लाकंदायमॉन्‌ (स्पर्टा ) निवासी अपने 
राजा पौसानियास पर लगाते है--जों इतने महान्‌ सम्मान का पद पाये हुए था। 


इस प्रकार के कोई भी तक, तथा इस प्रकार के कोई भी नियम, न तो राजनीतिज्नता 
के सूचक है, न उपयोगी हैँ और न उचित (सत्य) ही हैँ। चाहे तो एक व्यक्ति हो 
और चाहे समाज, दोनो के लिये जो श्रेप्ठ (या भला) है वह एक ही है। और प्रत्येक 
नियम-निर्माता को इस (भलाई ) को ही अपने नागरिकों की आत्मा में आरोपित करना 
चाहिये । यद्धविद्या का अभ्यास इस दृष्टि से नही किया जाना चाहिये कि उन लोगो को 
भी दास बनाया जाय जो दास होने के योग्य नही है , प्रत्युत इसलिए किया जाना चाहिये 
कि प्रथम तो मनुप्य अपने को ही स्वय दास बनाये जाने से रोक सके, दूसरे इसलिए कि 
जासितो की भलाई के लिये (न कि सामान्‍य प्रभुता की स्थापना के लिये) नेतृत्व 
(अथवा साम्राज्य) की प्राप्ति का प्रयत्त किया जा सके और तीसरे इसलिये कि उन 
लोगो पर प्रभुत्व प्राप्त किया जा सके जो दास बनने के योग्य है। नियम-निर्माता को 
अपने समग्र युद्ध सवधी उपायों एवं अन्य नियम-निर्घारित उपायो का लक्ष्य अवकाञ 
और बजान्ति (की प्राप्ति) को बनाना चाहिये--यह एक ऐसा तथ्य है, जिसका समर्थन 
घटनाओ के साक्ष्य (और तरको) के द्वारा किया जा सकता है । अधिकाण ऐसे नगर 
(जो युद्ध को ही अपना लक्ष्य बना लेते है) तभी तक सुरक्षित (सकुशल) रहते हैं 
जब तक कि वे लडते रहते है, पर साम्राज्य प्राप्त करने के उपरान्त वे तत्काल विनप्ट 
हो जाते हैं , उपयोग से वहिप्कृत लोहे (तलवार) के समान, शान्तिकाल में उनके 
स्वभाव की तीरणता कुठित हो जाती है ।” उनको अपने अवकाण का ठीक उपयोग 
करने की शिक्षा न देने का कारण इसका दोप निय्म-निर्माता के मत्थे है । 


टिप्परियो 


१. स्किलाक्ष कारिया प्रदेश में कर्यान्दा चगर का रहनेवाला था । उसको 
फारस के सम्राट दारा (दारयवस अथवा दरियुस्‌) ने सिन्धु नदी से अरब प्रायद्गीप 
तक्क की यात्रा करने और भौगोलिक वृत्तान्त जानने के लिये भेजा था। उसने अपनी 
यात्रा का वत्तान्त लिखा था। न्यूमेन का कहना है कि इस समय जो पुस्तक उसकी 
यात्रा के वत्तान्त के सस्बन्ध में मिलती है वह प्रामाणिक नहीं है और उसमें वह उल्लेख 
नहीं मिलता जिसकी ओर अरिल्तु संकेत कर रहा हे। अरिस्तु के समय सभवतया 
उसकी असलो पुस्तक अरिस्तू को प्राप्त रही होगी। इस पुस्तक और लेखक का 
समय ई० पु० चतुर्थ शताब्दी है। 
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२ देखिये इसी पुस्तक का खड ९। 

३ देखिये पुस्तक ३ खड़ ४ और ६१ 

४. दासो और स्वतत्र पुरुषो दोनो फो ही आज्ञाकारिता और निम्न कहे जानेवाले 
कार्य सीखने ओर करने चाहिये। परन्तु दोनों के लिये उद्देश्य भिन्न होंगे। दास इन 
फार्यो को दास के रूप में फरेगा। स्वतत्र व्यक्ति इस आज्ञाकारिता इत्यादि को आगे 
चलकर शासन फरने की योग्यता प्राप्त करने के लिये करेगा । 

५ देखिये पुस्तक ३२े खड़ ४। 

६ कला के जगत में निक्ृष्ट की सत्ता उत्कृष्ट के लिये है। इसके दो अर्थ सभव हे- 
(१) कलाकृति जो कलाकार से निक्षष्ट है उत्कृष्ट (अर्थात्‌ कलाकार) के लिये है 
(२) कलाकार अपनी कला के बिफास-क्रम में पहले निकृष्ट रचनाएँ प्रस्तुत करता है 
पर वे धीरे धोरे उसको उत्कृष्ट रचनाओ की ओर अग्रसर करती हे और इस प्रकार इस 
चरम उत्कृष्ठता की सिद्धि के लिये (साथन) हैं । प्रकृति फे जगत्‌ में प्रत्पेक निकृष्ट 
पदार्थ का विकास-क्रम अपने से उत्कृष्ट को ओर प्रकृति को प्रेरणा करता है। अमीवा 
से लेकर मनुष्य तक जीवों का विकास इसो प्रकार हुआ है। 

७. ग्रीक भाषा में क्रियात्मक के लिए 'प्राकतीकस्‌” और विमर्शात्मक के लिये 
थियोरेतिकस्‌” दाब्द प्रयुकत हुए हैं। 

८ तीन प्रकार की कार्यावलियाँ यह हे --(१) विमर्शात्मक कोटि की सबिवेक 
कार्यावलि, इसका फल बुद्धिमत्ता है, (२) व्यावहारिक कोटि की सविवेक कार्यावलि, 
इसका फल सदाचार-परक व्यावहारिफ चतुरता है जिसको ग्रीक भाषा में फ्रौनेसिस्‌ 
कहते हे और (३) विबेक तत्त्व की आज्ञाफारिता-परक्त फार्यावलि, इसका फल आत्म- 
सयम होता है। अरिस्तू ने आत्मा के स्वरूप का विवरण इस प्रकार दिया है-- 

जात्मा 


विवेकयुकत भाग विवेक का आज्ञाकारी भाग 


| | 
क्रियात्मक विवेकाश विरमर्शात्मक विवेकाश 


आत्मा के इन विभागो के अनुसार उपर्युक्त तौन प्रकार की कार्यावलियाँ उपलब्ध 
होतो है । इनमें सर्वश्रेष्ठ कार्यावलि वह है जिसका फल बुद्धिमत्ता है। इूसरे स्थान पर 
व्यावहारिक वुद्धिसत्ता आतो है। आत्मसयम््‌ का स्थान तीसरा है। 

९ ऐसा सत्कर्म जो स्वत अच्छा हो। 
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१०. जीवन के भाग अथवा प्रकार हे क्रियात्मक जीवन और अवकाशमय जीवन 
एव युद्धरत जीवन और दान्तिपरायण जीवन । 

११. कार्यों की कोटियाँ हु जीवन के लिये आवद्यक कार्य एव स्वत शोभन कार्य 
या सत्करम । 

१२. वयोकि स्पार्टा की युद्धतत्पर व्यवस्था को ऐपासिनौन्दास हारा ध्वस्त किया 
जा चुका हे । 

१३ सभवत्तया अरिस्तु अपन समय के अथेन्स के युद्धवलू और श्ान्तिदल की 
ओर भी सकेत कर रहा है। पर यह समस्या तो सनातन है ओर २०वीं शताब्दी में 
भी उमग्रतम रूप में विद्यमान है। भौतिक समृद्धि के इच्छक युद्धों की नींव पर साम्राज्य 
का भवननिर्माण किया करते हे पर उसको नाम अच्छे अच्छे चुनकर दिया करते है । 

१४. थिन्नौन के सबंध में अधिक ज्ञात नही हे । 

१५ तथाकथित दूसरो को सताने अथवा पददलित करने के लिये यदि बुराई 
का अभ्यास किया जायेगा तो वह अवश्य ही एक दिन अपने लिये भी घत्तक होगा । 
पर इस बुराई से बचने का एक मात्र मार्ग विद्वात्मंक्य के अतिरिवत और कोई नही हे । 

१६. अरिस्तू के मत में आदर ग्रीक नगर अन्य ग्रीक नगरो का हितचिन्तक नेता 
किन्तु बबर (ग्रीफेतर जातियो) का प्रभु हो सकता है। इसका तात्पर्य यह है कि 
अरिस्तू बुराई की दीवार को अधिक दूरी पर स्थापित करने का पक्षपाती है बिलकुल 
दूर करन का पक्षपाती नही है। सारे पश्चिम की दृष्टि आज भी यही बनी हुई है और 
इसी समस्या से ससार दु खी है । 

१७ आज का जगत्‌ भौतिक साधनो के बाहुलय में आकण्ठ निमग्न होते हुए शान्ति- 
पूर्वक रहना नहीं जानता । 


१७ 
नागरिक कौन ” 


क्योकि समप्टिरूप में और व्यप्टि (व्यक्ति) रूप में मनुप्य का अन्तिम लक्ष्य 
एक (अभिन्न) है, अतएव श्रेप्ठ मनप्य और श्रेष्ठ शासनव्यवस्था का मानदण्ड (अथवा 
मर्यादा) भी एक ही होना चाहिये, इसलिए यह स्पष्ट है कि अवकाश के सदुपयोग का 
गुण उन दोनो (व्यवित और नगर) में ही होना चाहिये , क्योकि जैसा हमने बहुधा 
कहा है, युद्ध का चरम लक्ष्य है गान्ति और व्यापार का लक्ष्य है भवकाग । अवकाण 


के उपयोग के लिये तथा मानसिक परिप्कार के लिये जिन गुणों की आवच्यकता होती है 
३२ 
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उनमे से कुछ तो ऐसे है जो अवकाश के समय में चालू रहते है तथा कुछ ऐसे है जो 
व्यापारकाल' में भी चाल रहते है । अवकाण की प्राप्ति के सभव होने के लिये उसके 
पूर्व बहुत सी अनिवार्य आवश्यकताओ (अवस्थाओ) की उपलब्धि होनी चाहिये । 
इसलिए नगर को सयमवान, साहसी ओर सहिष्णु (अर्थात्‌ तितिक्षावान्‌ ) होना चाहिये । 
जैसा कि लोकोक्ति में कहा गया है, दासो के लिये अवकाश नही होता”, तथा जो लोग 
साहसपूर्वक मर्दों के समान भय का सामना नही कर सकते वे किसी भी आतक्रान्ता के 
दास वन जाते है । साहस ओर सहिष्णुता (तितिक्षा) यह (दोनो) गुण व्यापार के 
लिये आवण्यक है, तत्त्वगान (>वुद्धिमत्ता) अवकाश काल के लिये अपेक्षित हे । 
सयम और न्याय इन दो गुणो की आवश्यकता दोनो ही कालो में हुआ करती हे , यद्य्ि 
विशेपरूप से उनकी आवश्यकता शान्ति और अवकाश के काल में ही हुआ 
करती ह। थुद्ध तो मनुप्य को अनिवायंतया स्वय ही न्‍्यायपरायण और सयमी बना 
देता है , पर समृद्धि (सौभाग्य) का ओर शान्ति के साथ अवकाश का उपयोग ही 
मन॒प्य को विशेपरूप से घमडी (ढीठ) बना दिया करता हे । अतएव जो लोग सर्वोत्तिम 
सोभाग्यदशा का उपभोग करते प्रतीत होते है, तथा जो उन सब पदार्थों को भोग रहे है, 
जिनका उपभोग सोस्यपूर्ण माना जाता हे जिनकी दशा उन लोगो के समान है जिनकी 
कवियों ने सुखी द्वीपो वासी” कहकर गान किया हे, उनमे विशेषरूप से बहुत अधिक 
मात्रा में न्‍्याय ओर सयम की आवश्यकता हुआ करती है । ऐसे अच्छे सुखोपभोगों 
के अतिशय के मध्य में रहते हुए इन लोगों को जितना ही भधिक अवकाशत प्राप्त 
होगा उतने ही अनुपात से उनको तत्त्वत्ञान (बुद्धिमत्ता), सयम और न्याय की अधिक 
आवश्यकता पटेगी । इससे यह स्पप्ट हो जायगा कि जो नगर सुखी ओर अच्छा बनने 
की आकाक्षा करता है उसको इन गुणों का भागीदार क्यो वनना चाहिये । यदि जीवन 
को सुखी बनानेवाले पदार्थों का ठीक उपयोग न कर सकता (सव्वदा) लज्जाजनक 
समझा जाता हो, तो अवकाशकाल मे उनका ठीक ठीक उपयोग न कर सकता तो ओर 
भी अधिक लज्जाजनक माना जायगा , यह कितनी निन्‍्दायोग्य बात हे कि जो मनुष्य 
व्यापारकाल में ओर युद्वकाल में तो अपने को अच्छा प्रदर्शित करे वही शान्तिकाल 
ओर अवकाशकाल मे दासवत्‌ व्यवहार करे | अतएव सदृवृत्ति (सदाचार, भलाई) 
को प्राप्ति का अभ्यास लारकदायमॉननिवासियो की पद्धति के अनुसार नहीं किया जाना 
चाहिये । यह (स्पार्टा निवासी) अन्य (देणो के) मनुप्यो से इस वात मे तो भिन्न नही 
हैं कि यह जीवन की सवसे अधिक महान्‌ वस्तु वही न मानते हो जो अन्य लोग मानते 
हो , अन्य लोगो से ये केवल इस वात में भिन्न है कि इनका विचार है कि इस (सबसे 
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अधिक महान वस्तु) की प्राप्ति केवछ एक सद्गुण (के अभ्यास) के द्वारा हो सकती है 
(अर्थात्‌ युद्ध-बीरता के द्वारा हो सकती है) । क्योंकि इन [स्पार्टा-निवासियों ) की 
दृष्टि में वाह्य सावन-सम्पत्ति अन्य सम्पत्तियो की अपेक्षा महत्तर है और उनसे प्राप्त 
होनेवाला आनन्द भी उस आनन्द की अपेक्षा अधिक अच्छा है जो कि सद्वृत्ति के अभ्यास 
से प्राप्त होता है (अतएवं यह लोग केवल उसी एक सद॒गुण का अम्यास करते ह जो इन 
बाह्य साधन सम्पत्तियों की उपलब्धि का उपाय है । पर अभ्यास तो सकल सदवृत्ति 
का ही किया जाना चाहिये)” और जैसा कि हमारे विवेचन से स्पप्ट है यह अभ्यास ही 
स्वत अम्यासार्थ ही किया जाना चाहिये । पर अब यह देखना शेप रह जाता है कि 
साग सद्वृत्ति के अभ्यास की प्राप्ति कैसे और किन साथनों द्वारा संभव हो सकती है । 


जैसा कि पहले निर्णय किया जा चुका है, इस कार्य के लिये, प्राकृतिक देन, आदते 
आर विवेक तत्त्व यह तीन वस्तुएँ होनी चाहिये । इन तीनो में नागरिकों की भ्रकृति 
(की देत) कैसी होनी चाहिये इसका निर्धारण भी पहले ही किया जा चुका है। अब 
अन्य णेंप दो उपायो का विचार करना और यह निर्णय करना वच रहता है कि 
विवेक तत्त्व में जिक्षित होना प्रथम स्थान पर आता चाहिये, अथवा आदतो में शिश्लित 
होना । इन दोनो प्रकार की शिक्षाओ को परस्पर सवादी होना चाहिये, तभी यह श्लेप्ठ 
सवादिता को प्राप्त कर सकेगे। अन्यथा विवेकतत्त्व से गलती हो सकती है और वह 
सर्वोच्च आदर्श को प्राप्त करने मे असफल रह सकता है, एवं आदतो के द्वारा दी जाने- 
वाली शिक्षा भी इसी प्रकार त्रूटिपूर्ण हो सकती है। यह स्पप्ट है कि प्रथम तो सानव- 
जीवन के क्षेत्र में (जैसे कि अन्य क्षेत्रों मे भी होता है) जन्म का एक पूर्वारिभ (अर्थात्‌ 
माता-पिता का सम्मिलन) होता है पर ऐसे आरभ से जिस लक्ष्य की सिद्धि होती है 
वह किसी अन्य भावी लक्ष्य का आरम (अथवा साधन ) बन जाता है। मानव-प्रकृति का 
अतिम लक्ष्य विवेक तत्त्व और विचार शवित (की प्राप्ति) है। अतएवं नागरिको के जन्म 
तथा आदतों की शिक्षा का नियमन आरभ से ही उन्हीं दोनो को दृष्टि मे रुवकर प्रस्तुत 
किया जाना चाहिये (* दूसरे, क्योकि आत्मा और घरीर दो पृथक्‌ वस्तुएँ है, और उसी 
प्रकार आत्मा के भी दो भाग है---सविवेक भाग और अविवेकी भाग, तथा इन भागों में 
एतदनुरूप दो अवस्थाएँ भी हँ---एक कामना (-पूर्ण) दूसरे विचार (न्यू्)। जिस 
प्रकार कि उत्पत्तिकाल मे घरीर आत्मा से पूर्व उत्पन्न होता है, इसी प्रकार अविवेकी 
भाग सविवेक भाग का पूर्ववर्ती है । यह वात बिलकुल स्पप्ट है, क्योकि बच्चों में 
कामना के सव रूक्षण---जैसे क्रोव, इच्छा और कामना यह सभी वाते सीचे जन्मकान्ड 
से ही पाई जाती हैं, इसके विपरीत विवेक और व॒द्धि इत्यादि जक्तियाँ उसके वे होने 
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पर ही प्रकट होती है। अतएबं शरीर-विपयक चिन्ता आत्म-विपयक चिन्ता के पूर्व 
की जानी चाहिये , और तदुपरान्त कामनात्मक भाग की चिन्ता की जानी चाहिये, 
तथापि कामनात्मक भाग की चिन्ता विचारात्मक भाग के निमित्त और देह को 
चिन्ता आत्मा के निमित्त होनी चाहिये। 


र्णणुयों 


१ २ अवकाश के लिए ग्रीक भाषा में 'स्खौले” तथा व्यापार के लिये “अस्खौ- 
लिया” शब्द का प्रयोग किया गया है। पर अवकाश का अर्थ निष्क्रियता नहीं 
है। अरिस्तू की धारणा के अनुसार अवकाश उच्चकोटि की चिन्तनात्मक क्रिया 
का नाम है जो मानवात्मा के विवेकांश को क्विया है। इसका प्रतिपक्षो है व्यापार” 
या असृखौलिया जिसका अर्थ है ऐसे कार्य जो किसी अन्य उद्देश्य की सिद्धि के लिये 
किये जाते हे। 

३ ग्रीक लोग चार गुणो को सर्वोच्च मानते थे। (१) साहस और (२) सहि- 
एणुता इन दो गुणो की आवश्यकता व्यापार में होती है। तत्त्वज्ञान (विवेक की क्रिया ) 
अवकाश-काल में अपेक्षित है। न्याय और सयम की आवश्यकता अवकाश स्कौले” 
और “'असूखौलिया” (व्यापार) दोनो ही के साथ होती है। 

४ यह उस खिलाश का रूपान्तर है जिसको न्यूमेन्‌ ने अपनी कल्पना द्वारा 
सुझाया है। 

५ मानव जीवन के विकास की तोन कोटियों ह--(१) जन्म, (२) बच्चे 
को अच्छी आदतो की शिक्षा ओर (३) समझदारी की अवस्था को पहुँचे हुए बच्चे 
को विवेक की शिक्षा । 


१६ 
विवाह और सन्‍्तानोत्पत्ति 


क्योकि आरभ से ही नियमनिर्माता को यह देखना है कि राष्ट्र के बढते हुए 
(पालित) वच्चो के शरीर' किस प्रकार से सर्वश्रेष्ठ हो सकते हैं, अतएव उसको सबसे 
पहले विवाह के विपय में चिन्ता करनी चाहिये--अर्थात्‌ उसको यह देखना चाहिये कि 
विवाह के भागीदारो, वरवधुओ, की कितनी आयु होनी चाहिये तथा उनमें किस प्रकार 
के गुण (अथवा लक्षण) होने चाहिये। विवाह के विपय मे नियम (कानून) बनाते समय 
सवश्रथम जिस वात पर ध्यान देना चाहिये वह यह है कि पतिपत्नी के कितने समय तक 
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साथ जीवित रहने की (अथवा जीवन व्यतीत करने की ) सभावना है । उचित बात 

यह है कि वे दोनो अपने यौन-जीवन की समान भूमिकाओ पर एक साथ पहुँचें। उनकी 
जारीरिक क्षमता में भी अन्तर नही होना चाहिये, ऐसा नही होता चाहिये कि पुरुष तो 
आधान करने की क्षमता रखता हो पर पत्नी घारण करने की क्षमता से शून्य हो, अथवा 
पत्नी धारण की सामर्थ्य रखती हो पर पुरुष में आधान की शक्ति न हो । इस प्रकार 
की स्थिति विवाहित स्त्री पुरुपो में परस्पर कलह और भेद उत्पन्न करती है। दूसरी 
बात जो विचारणीय है वह यह है कि बच्चो और माता पिता की आयु मे कितना अन्तर 
है (और वे कितने समय पब्चात्‌ माता-पिता का स्थान ग्रहण कर छलेगे ।) एक ओर न 
तो माता-पिता और सन्‍्तान की आयु के बीच में बहुत लम्बा अन्तराल होना चाहिये, 
क्योकि अत्यधिक आयवाले माता-पिता अपनी सनन्‍्तानो (को अपने पय-प्रदर्शन का लाभ 
न पहुँचा सकने के कारण उनके लिये) छकामदायक नहीं होते , तथा बहुत छोटी 
अवस्थावाली सन्‍्ताने भी माता-पिता की सहायता (सेवा-सुश्रपा) नहीं कर सकती , 
दूसरी ओर उनकी आयु एक दूसरे के बहुत समीप भी नहीं होनी चाहिये । ऐसा होने 
से भी बहुत सी कठिनाइर्याँ उत्पन्न होती है, बच्चों का माता पिता के प्रति आदर- 
भाव इसलिए कम हो जाता है वयोकि वे उनके प्राय समकालीन जैसे होते है, फिर 
इसी कारण गुह-प्रवन्ध में भी बहुत से झगडे उठ खडे होते है । तीसरी बात जिसको 
नियम निर्माता को ध्यान में रखना चाहिये वह यह है--- (अब हम फिर उसी वात की 
ओर लौट रहे है जिससे विपयान्तर हुआ था)--कि वह ऐसा प्रबन्ध करे जिससे 
नवजात शिशुओ के शरीर उस (नियम-निर्मात्ता) की इच्छा के अनुसरण के लिये 
(अथवा उसकी आकाक्षा की पूर्ति के लिये) पर्याप्त रूपेण स्वस्थ हो । 


लगभग यह सभी बाते एक बात की चिन्ता करने से सभव हो सकती हैं। क्योकि 
पुरुष के पक्ष में प्रजननकाल सामान्यतया सत्तर वर्ष की अवस्था मे पूर्णतया समाप्त 
हो जाता है, तथा स्त्रियों के पक्ष में पचास वर्ष की अवस्था मे, अतएव दोनो पक्षों के लिये 
समागम का आरभ इसी कालान्तर को दृष्टि मे रखकर स्थिर किया जाना चाहिये । 
(विवाह के समय पति की अवस्था पत्नी की अवस्था से २० वर्ष अधिक होनी चाहिये ।) 
भन्तानोत्पत्ति के लिये थोडी अवस्थावाले मातापिता का समागम दोपपूर्ण होता है । 
भमग्र श्राणि जगत्‌ में यह देखा जाता है कि थोडी आयुवाले माता-पिताओ की सतान 
सदोप होती है, वे प्राय स्त्रीलिंगवाली और लघु आकारवाली होती हैं । अतएव मानव- 
जाति में भी अनिवारयतया इसी प्रकार का परिणाम होना सभव है। इसका अचूक 
भरमाण यह है कि जिन नगरो में अल्पायु युवकों और युवतियों के विवाह की प्रथा है 
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वहाँ के निवासी पूर्णतया विकसित नही होते और आकार में छोटे होते है । फिर, थोडी 
अवस्थावाली माताओ को बच्चे जनते समय बहुत अधिक पीडा होती है और उनमे से 
वहुत सी (माताएँ) मर भी जाती हैं । अतएवं कुछ छोगो का मत है कि त्रायजीन' 
के निवासियों को देववाणी ने जो यह उत्तर दिया था कि (“अल्पायु धरती को मत 
जोतो”) उसका कारण भी यही था कि अल्पायु में विवाह होने के कारण बहुत सी 
लडकियाँ मर जाती थी , इस (देववाणी) का खेतीवाडी की देखभाल से कोई सबंध 
नही था । इसके अतिरिक्त यदि लूडकियो का कन्यादान अधिक अवस्था में किया जाय 
तो यह सयम के लिये भी लाभदायक होता है। ऐसा रुयाल किया जाता है कि अल्पायु 
युवतियाँ समागम का अनुभव (उपभोग) करके प्राय असयत हो जाती हैं। और 
पुस्पो के विपय में ऐसा समझा जाता है कि यदि पुरुष-बीज की वृद्धि के पूर्णता को पहुँचने 
के पूर्व ही स्त्री-समागम आरभ कर दिया जाता है तो पुरुष के शरीर की वृद्धि भी रुक 
जाती है (पूर्ण विकास को प्राप्त नही होती ।) प्रुरुपबीज की बुद्धि का समय नियत है, 
जिसका अतिक्रमण वह बहुत अधिक मात्रा में नही करता । अतएव विवाहार्थ कन्यादान 
१८ वर्ष की अवस्था की कन्या का किया जाना चाहिये और पुरुष का विवाह ३७ वर्ष 
अथवा इसके आसपास की अवस्था में होना चाहिये । यदि इन आयु-सीमाओ का 
पालन किया जायगा तो दोनो पक्षो के शरीरो की परिपक्वता के समय समागम-काल 
आरभ होगा तथा दोनो पक्षों में प्रजनन शक्ति के समाप्त होने पर समकाल में ही 
इसकी समाप्ति हो जायगी । फिर, बच्चे भी माता-पिता के स्थान को यथोचित समय पर 
ग्रहण करेंगे । (जेंसा कि युक्तियक्त प्रकार से आशा की जा सकती है) यदि बच्चो का 
जन्म होना (विवाह के पश्चात्‌ ) शीघ्र ही आरभ हो जाता है तो, वे अपने जीवन के 
परिपक्वता के समय माता पिता का स्थान ग्रहण करने के लिये तैयार हो जायेंगे, जब 
कि उनके पिता ७० वर्ष की अवस्था के लगभग अपने शक्तिपूर्ण जीवन की समाप्ति पर 
पहुँच रहे होगे । 


इस प्रकार विवाह के लिये समुचित अवस्था का विवेचन हम कर चुके । वर्ष की 
समुचित ऋतु का भी विचार कर लेना चाहिये , इस विपय में तो उस समझदारी 
की प्रथा का अनुसरण करना ही सर्वोत्तम होगा, जिसका अनुसरण आजकल बहुसख्यक 
जनता करती है--अर्थात्‌ विवाह के कार्य को (गृहारम्भ कार्य को) हिमऋतु में सीमित 
कर देना चाहिये | बच्चों के प्रजनन के सबंध में डाक्टरो और प्रकृतिविदो से जो 
शिक्षा ग्रहण की जानी चाहिये उसको माता पिताओ को स्वय उसका ज्ञानाजेन कर 
लेना चाहिये । वैद्य लोग उनको शारीरिक अवस्था के समुचित समय के विपय मे पर्याप्त 
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बोध करा देगें और प्रकुृति-बेत्ता उनको पवनो के विपय मे ज्ञान प्रदान करेगे, उदाहरण 
के लिये वे दक्षिण-पवन की अपेक्षा उत्तरीय पवन को अधिक अच्छा मानने 


माता-पिताओ की शरीर सवधी कौन सी आदते और अवस्थाएँ, उनकी भावी सन्तान 
व गरीरावस्था के लिये अत्यन्त लाभदायक होगी, यह एक ऐसा विपय है जिसके 
प्रति हम तव अधिक ध्यान देंगे जब कि वच्चो के प्रवन्ध का विचार करेंगे । इस समय तो 
इस विपय में सामान्य बातो का ही वर्णन किया जायगा । पहलवानों की सी शारीरिक 
दा न तो नागरिक जीवन की सुदशा के लिये उपयोगी है, न स्वास्थ्य के लिये और 
न शिशु-प्रजनन के लिग्रे, इसी के समान उन लोगो की शरीर-दर्शा भी इतनी ही बुरी 
है जो नित्य रोगी रहते है और जो परिश्रम के योग्य नही रहते। श्रेष्ठ शरीर-दण्ा वह है 
जो इन दोनों (मल्ल और नित्य रोगी) की घरीर-दशाओ की मध्यवर्तिनी है। 
मानव-भरीर-गठन से कुछ परिश्रम करने की योग्यता अवध्य होनी चाहिये , पर पर्श्रिम- 
शीलता न तो अत्यन्त उम्र प्रकार के श्रम के लिये होनी चाहिये और न केवल एक विशिष्ट 
प्रकार के श्रम की ही ओर प्रवृत्त होती चाहिये, जिस प्रकार कि किसी मल्ल की 
परिश्रमणीलता होती है , साधारण नागरिक का शरीर-गठन ऐसा होना चाहिये कि वह 
स्वृतत्न जनो के सब प्रकार के कार्य करने के योग्य हो । पुरुष और स्त्री दोनो ही के 
विपय में यह वाते समान रूप से लाग होती है। 


जो स्त्रियाँ गर्भवत्ती हो उनको अपने शरीर की चिन्ता रखनी चाहिये, न तो उनको 
आलसी होना चाहिये (प्रत्युत नियमित व्यायाम करना चाहिये) और न अपुप्टिकर 
भोजन ही करना चाहिये (अर्थात्‌ पुष्टिकर भोजन करना चाहिये )। नियम-निर्माता उन 
गर्भवती स्त्रियों के लिये प्रतिदिन शिक्षु-जन्म की अधिप्ठात्री देवियों के मन्दिर मे पूजा 
के लिये जाने का विधान करके सरलता से उनकी नियमित व्यायाम की आदत्त डलवा 
सकता हू। तथापि उनको अपने मन को (शरीर के प्रतिकूल) लगातार गान्‍्त बनाये 
रखना चाहिये , क्योकि स्पप्टतया ही जायमान शिशु अपनी माता से (अपना 
स्वभाव और पोषण) इसी प्रकार ग्रहण किया करते है जिस प्रकार पौदे पृथ्वी से ग्रहण 
करते है । 


चच्चों के परित्याग” और पोषण के विपय में निरचय ही ऐसा नियम होना चाहिये 
कि किसी भी विक्ृत्ताकृति बच्चे का पोषण नहीं किया जाना चाहिये । इसके विपरीत, 
उन सब राप्ट्रो मे जहाँ कि जनता को सीमित रखने का प्रवध है, ऐसा नियम होना 
चाहिये कि केवल जनसख्या को सीमित रखने के लिये ही बच्चो का परित्याग रोक 
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दिया जाय । इसके लिये उचित उपाय प्रत्येक परिवार के लिये बच्चो की सस्या को 
निर्धारित (अथवा सीमित ) कर देना होगा , ओर यदि विवाहित दम्पतियो के निर्धारित 
सरया से अधिक सच्ताने हो जाये, तो गर्भगत वच्चे में चेतना और जीवन के सचार के 
पूर्व ही गर्भपात कर देना चाहिये । गर्भपात कराना (प्रकृति के) नियम के अनुकूल है 
अथवा नही यह वात तो इस पर निर्भर होगी कि गर्भ में चेतना और प्राण का सचार 
हुआ है अथवा नही । अब क्योकि हमने यह निर्धारित कर दिया कि पुरुष और स्त्रियाँ 
किस अवस्था से लेकर अपना वैवाहिक जीवन आरभ करे, अतएवं अब यह निर्धारित 
करता शेप रह जाता है कि कितनी अवस्था तक शिशु-प्रजनन द्वारा राप्ट्र की सेवा करते 
रहे । अधिक अवस्थावाले माता-पिताओ की सन्‍्ताने, योडी अवस्थावालो की सन्‍्तानों 
के समान ही, शरीर और मस्तिप्क दोनो मे ही अपरिपक्व (--अपूर्ण) हुआ करती हैं, 
तथा अत्यच्त बूढे माता-पिताओ की सन्‍्तान तो दुर्बल होती ही है । अतएव प्रजनन- 
काल की सीमा मानसिक शक्ति की पराकाप्ठा की दृष्टि से निर्धारित कर सकते है । 
जैसा कि मानव-जीवन को सात वर्षो के युगदण्ड से नापने को कुछ कवियो ने सुझाया है, 
यह (मानसिक शक्ति की पराकाष्ठा ) अधिकाश मनुष्यों मे, पचास वर्ष की अवस्था 
के लगभग प्राप्त होती हे ।। अतएव इस अवस्था की प्राप्ति के चार अथवा पॉच वर्ष 
पश्चात्‌ उनको ससार मे बच्चो को उत्पन्न करने के कार्य से (स्पष्ट ही ) छुटटी मिल जानी 
चाहिये । इसके उपरान्त शेप आयु में वह स्वास्थ्य के मिमित्त अथवा अन्य किसी ऐसे 
ही कारण से पारस्परिक सहवास करते माने जा सकते है । 


पति और पत्नी के लिये परस्त्री अथवा परपुरुप गमन करना--ऐसा उनके समग्र 
विवाहित जीवन-काल मे किसी भी समय और किसी भी प्रकार से घटित क्यों न हो, 
(जब तक वे परस्पर पति-पत्नी कहे जाते है) तब तक--यह घोर लज्जा की बात समझी 
जानी चाहिये । पर यदि इस प्रकार की कोई घटना शिशु-प्रजनन-काल में घटित हुई 
भकट हो तो ऐसी अवस्था में तो यह बात अपराध के ही अनुपात में बदनामी के दण्ड 
से दण्टित होने योग्य मानी जानी च। हिये । 


र्प्पणियॉ 


१ ईस खण्ड में अरिस्तू ने अपनी पैतृक वैद्यविद्या का अच्छा परिचय दिया है। 
९ जायज्ीन और फ्रेते (अथवा क्रीत।) सें विवाह अल्प अवस्था में हो जाते थे। 
देववाणी ने इसो दिषय में उपदेश दिया था जिसका आशय यह था कि अपरिपक्वावस्था 
में सन्तानोत्पत्ति नहों को जानी चाहिये। न्यूमेन ने पौलिटिव्स की तीसरी जिल्‍्द के 


५०५ 


अरिस्तु की राजनीति 


पृ० ४६४ पर माँ० कोरोसी का एक उद्धरण दिया है। कोरोसी ने ३०००० तथ्यो का 
अध्ययन किया था और उसके आधार पर उन्होने लिखा था --२० वर्ष से कम की 
माताओं और २४ वर्ष से कम के पिताओ की सन्‍्तानें परिपक्वावस्थावाले साता-पिताओं 
की सन्‍्तानो से दुर्बेछ होती हैं। इनकी सन्‍्तानें इवास-सदंधी रोगो को अधिक भोगती 
है। सब से अधिक स्वस्थ सन्‍्तानें वह होती हं जिनके पिताओ की आयु २५ और ४० 
वर्ष के मध्य में और माताओं की आयु २० और ३० वर्ष के मध्य में हो । 

३. रेतोरिक नामक पुस्तक में अरिस्तू ने बतलाया है कि पुरुष ३० वर्व की अवस्था 
के रूगभग द्ारीर की पूर्ण वृद्धि को प्राप्त होता हैं। 

४. यह प्रतिज्ञा प्री नहीं को गई। 

५. इन देवियो के नास ऐलंथिया और आत्तेंमिस्‌ हे । 

६ अरिस्तू के मत में गर्भिणी माता को अचेतन धरती के समान व्यवहार करना 
चाहिये । 

७ ग्रीक लोगो में बच्चो को (विशेष कर नवजात लडकियों को ) नगर के पास 
के पहाडो पर डाल देने की घटनाओ का अनेक वार उल्लेख मिलता है। 

८ यह पति के संबंध में आयु की मर्यादा है, स्त्री के सबंध में नही । 


५9 
वच्चो के विकास का काल 


बच्चों के जन्म के पव्चात्‌, उनके वृद्धिकाल मे, उनको किस प्रकार का पोषण दिया 
जाता है, इससे भी उनकी शारीरिक शक्ति में वहुत अन्तर पड जाता है । अन्य पशुओं 
के उदाहरण से, तथा उन बेर जातियो के उदाहरण से, जो णरीर को यद्ध-क्षम बनाने 
का लध्य रखती है, ऐसा प्रतीत होता है कि वह भोजन जिसमे दुग्ध की मात्रा बहुत अधिक 
होती है, मानव-शरीर (शिश्षु-जरीर) के विकास के लिये सबसे अधिक उपयुक्त है। 
यदि उनको रोगो से वचा रहना है तो उनको जितनी कम मदिरा दी जाय उतना ही 
अच्छा । इसके अतिरिक्त वच्चो के नन्हे से शरीर जितने भी प्रकार की गति और हिलना- 
डुलना सभवतया कर सकते हैँ वह सब उनके लिये लाभदायक है । पर उनके कोमल 
अगो को वक्र और विकृत होने से बचाने के लिये कुछ वर्बर जातियाँ अभी तक कुछ 
ऐसे यात्रिक साधनो का उपयोग करती हैं जो उनके गात्नो को सीधा रखते है । बच्चो को 
उनके जैशवकाल से ही शीत को सहने का अम्यासी बना देना वडी अच्छी वात है , 


५०६ अरिस्तू फी राजनीति 


यह आदत स्वास्थ्य के लिये अत्यन्त लाभदायक है और उनके शरीर को युद्धकार्य के 
लिये कठोर (सहिष्णु) वना देती है । इसी लिये बहुत सी वर्बर जातियो मे बच्चो को 
जन्मते ही नदी की ठडी धारा में डुबकी दे देने की प्रथा है, अन्य जातियो, जैसे कि कैल्ट 
ठोगो में बच्चो को थोडे (हल्के ) वस्त्रो मे लपेटने की प्रथा है। जिन सब बातो की आदत 
डालना सभव है, उन सब की आदत बिलकुल आरभ से ही डालता अच्छा होता है, 
पर यह अभ्यास-क्रम शन शने वढाना चाहिये । बच्चो का प्राकृतिक शरीर-गठन, 
उनकी स्वाभाविक उप्णता के कारण शीत के सहन करने का सरलता से अभ्यस्त हो 
सकता है । बच्चों के आरभिक जीवन को इसी उपर्युक्त प्रकार की देखभाल (चिन्ता ) 
रखकर अथवा इसी से मिलती-जुलती सावधानी करके विकसित करना उपयोगी है । 


वाल्यावस्था का दूसरा खड, जो कि पाँचव वर्ष (के अन्त) तक चलता है, ऐसा 
होता है कि उसमें कही किसी प्रकार वालक के विकास में रुकावट न पडे इसलिये उसमे 
न तो उस पर पढाई का बोझ डालना अच्छा है और न कोई आवश्यक (अनिवार्य ) 
परिश्रम का काम लेना । पर इस अवस्था में शरीर से कुछ हिलने-डुलने का अम्यास 
कराना आवश्यक होता है, जिससे शरीर के गात्र आलस्य के कारण निकम्मे होने से 
वच सके । इस अग-सचालन का प्रबंध कुछ तो मनोरजक खेलो के द्वारा और कुछ 
अन्य उपायो हारा किया जाना चाहिये, तथापि खेल ऐसे होने चाहिये जो न स्वतत्त 
नागरिको के लिये अनुचित हो और न अत्यधिक श्रमसाध्य हो और न स्त्रियोचित 
सुकुमारता को बढानेवाले हो । इतनी अवस्थावाले बच्चों को किस प्रकार की कथाएँ 
और गल्पे सुननी चाहिये, इस विपय में भी शिक्षा विभाग के अधिकारियों को (जो कि 
शिक्षा-निर्देशक कहलाते हैं) सावधान रहना चाहिये । इस प्रकार की सब वातो को 
भावी जीवन के व्यवसायों के लिये मार्ग तैयार करनेवाला होना चाहिये । अतएव 
बच्चों के खेल अधिकाश में उन कार्यो को अनुकृति होना चाहिये जिनके विपय में वे 
(वच्चे ) भावी जीवन-काल में दत्तचित्त होगे। बच्चो के चीखने और रोने को जो व्यक्ति 
(प्लातीन) अपने नियमो में (नियम >> कानून नामक पुस्तक में) रोकने का उद्योग 
करता है उसका यह करना ठीक नही है । ऐसा करने से (अर्थात्‌ चीखने और रोने से ) 
उनके विकास को लाभ पहुँचता है, यह तो एक प्रकार से उनके शरीर का व्यायाम है! 
जिस प्रकार प्राणवायु (इवास) को रोकना (युवकों) को परिश्रम करने के लिये 
शक्ति प्रदान करता है इसी प्रकार फेफडो पर ज़ोर देना (और चीखना ) बच्चो के लिये 
हितिकर होता है ।' शिक्षाध्यक्षों को इस बात पर दृष्टि रखनी चाहिये कि बच्चे 
अपना समय किस प्रकार (किस मनोरजन से) व्यतीत करते है । विशेषकर उनको 
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इस वात का ध्यान रखना चाहिये कि वे यथासभव कम से कम समय त्तक दासो के साथ 
में रहें | सातवे वर्ष तक के वच्चों की अवस्था अवश्य ही घर पर के ही पालन-पोपण में 
व्यतीत होगी । यद्यपि उनकी अवस्था अभी इत्तनी छोटी होती है, तथापि यह हो 
सकता है कि वे जो कुछ भी गँवारू (स्वाधीन पुरुषों के अयोग्य) बात सुने 
अथवा देखे उस कुप्रभाव से अछते न रह सके । सक्षेप में नियम-निर्माता की 
जितनी सावधानी राप्ट्र में से अपणब्दों को वहिप्क्ृत करने में वरतनी चाहिये 
उतनी अन्य किसी भी वस्तु के लिये आवश्यक नहीं है । किसी भी प्रकार 
को कुवाच्य बाणी का बेघडक प्रयोग करना कुकर्म करने के अत्यन्त निकट की 
वस्तु है। सुकुमार बच्चों को विशेष सावधानी के साथ किसी ऐसी बात को कहने 
अथवा सुनने से बचाना चाहिये | निषेध के होते हुए भी, जो लोग लज्जाजनक वाक्यो 
को वालने और निन्‍्दनीय कर्मो के करने के दोपी पाये जायें (देखें जायें) उनको 
यथोचित दण्ड दिया जाना चाहिये । यदि कोई ऐसा स्वतन्न युवक इस अपराध का दोपी 
हो जिसको सामान्य भोज की पट्टिकाओ पर शयन करने का अधिकार अभी प्राप्त 
नही है उसको अपमानित होने और पीटे जाने का दण्ड दिया जाना चाहिये, और यदि 
कोई वृद्धावस्थावाला स्वतत्र व्यक्ति इस प्रकार के अपराध का दोपी हो तो उसको 
उसके दासोचित कार्य के निमित्त पदच्युति के अपमान से यथापराध दण्ड देना चाहिये। 
क्योकि हम इस प्रकार की भाषा को नगर से निर्वासित कर रहे है, अतएव स्पप्ट ही है कि 
हमको अनुचित (अब्लील) चित्रो के प्रदशेन और अइलील नाटकों की भाषा को भी रग- 
मच पर अभिनीत होने से रोकना चाहिये । शासको को इस विपय में सचेत (सावधान) 
रहना चाहिये कि कोई भी मूत्ति अथवा चित्र ऐसे न हो जो कि इस प्रकारके अग्योभन 
(अश्लील ) कार्यो की अनुकृतियाँ हो । इस नियम का अपचाद ऐसे देवताओ के मन्दिर 
अथवा उत्सव हो सकते हैं जिनके उत्सवों में अइ्लील परिहास का भी नियम द्वारा विधान 
किया गया है । पर इस विपय में हमको यह ध्यान रखना चाहिये कि कानून ने एक 
विशिष्ट परिपक्व अवस्था को पहुँचे हुए पुरुषपो को, अपने बच्चों और स्त्रियों के लिये 
और स्वय अपने लिये स्वयमेव देवमन्दिरो में पूजा प्रदान करने की छूट दे रखी है ।॥ 
नियम-निर्माताओं को युवकों के लिये तब तक निन्‍्दा नाटकों और प्रहसनों के देखने 
का प्रतिपेब कर देना चाहिये जब तक वे उस अवस्था को प्राप्त न कर लें जिसमे कि 
उनको सार्वजनिक भोजो मे वृद्ध मनुप्यो के साथ शयन करने का एवं मधुपान करने का 
अधिकार प्राप्त होता है, उस समय तक उनकी शिक्षा उनको इस प्रकार के सब अनु- 
करणो के कुप्रभाव से (आघात से) अभेद्य बना चुकेगी । 
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इस विपय का हमने इस समय यह चलताऊ सा सक्षिप्त विवेचन किया है। 
प्र भविष्य में हम इस विषय पर अवश्य ध्यान देंगे और अधिक परिपूर्ण विवेचना के 
पदचात यह निर्घारित करेगे कि इस प्रकार वैधानिक नियमन होता चाहिये अथवा नही 
होना चाहिये, और यदि हो तो किस प्रकार का होता चाहिये । इस समय 
तो हमने इस विपय पर केवल इतना ही विचार किया जितना कि अनिवार्य 
था । स्यात्‌ दु खान्त नाटकों के अभिनेता थियोडोरस्‌ ने यह कुछ बुरी बात 
नहीं कही यी कि उसने जभी तक कभी भी किसी अभिनेता को (चाहे वह 
कितना ही निचले प्रकार का अभिनेता क्यो न हो) अपने से पूर्व रगमच पर उपस्थित 
(प्रविष्ट ) नही होने दिया क्योकि दर्शक लोग जिन वाक्यों को (अथवा जिसकी वाणी 
को) पहले सुन लेते है उसी के अनुरागी हो जाते हे । यही तथ्य हमारे मानवीय 
सपर्को के विपय में भी घटित होता है और वस्तुओ के सम्पर्कों मे भी , हम सव्वेदा उसो 
वस्तु अथवा व्यक्ति में अधिक अनुरक्‍्त होते है जिससे हमारा प्रथम सम्पक होता है । 
अतएव युवकों को उन सब बातो से जो कि बुरी हैं अपरिचित बनाये रखना चाहिये , 
विशेषकर ऐसी वस्तुओ से जो कि दुष्टता और दौमनस्य से युक्त हो ) प्रथम पाँच वर्ष 
समाप्त हो जाने पर अगले दो वर्ष सातवें वर्ष की समाप्ति तक उनको अन्य लोगो को 
उन अध्ययनो में लगे हुए देखना चाहिये जिनको इन्हें स्वयं आगे चलकर सीखना होगा । 


अवस्था के दो खण्डो को दृष्टि में रखते हुए अनिवायंतया शिक्षा को विभाजित 
किया जाना चाहिये, एक तो सात वे की अवस्था से लेकर मसे भीगने तक और दूसरा 
मसे भीगने के पश्चात्‌ से लेकर इककीस वर्ष की अवस्था तक । जो लोग मानवीय आयुप्य 
को सात वर्षो के सप्तको में विभकत करते हैँ वे सामान्यतया सामग्र्येण ठीक ही करते 
(कहते ) हैं । पर हमको (शिक्षा के क्षेत्र में) स्वय प्रकृति द्वारा किये हुए विभागो का 
अनुसरण करना चाहिये । सारी कला और शिक्षा का उद्देश्य प्रकृति की कमियो को 
पूर्ण करने का प्रयत्न करना है ।" प्रथम तो यह देखना चाहिये कि क्‍या (बच्चो की शिक्षा 
के नियमत) के लिये किसी प्रकार की व्यवस्था की जानी चाहिये (अथवा नही ।) 
दूसरी वात यह है कि व्या इस विपय की देखरेख सावेजनिक प्रकार से की जानी चाहिये 
अथवा व्यवित्तगत प्रकार से--जैसी कि आजतक अधिकाश नगरो में प्रथा चली आ 
रही है । तीसरा प्रइन जो विचारणीय है वह यह है कि शिक्षा-सवधी नियमो का स्वरूप 
कसा होना चाहिये । 

डिप्पणियों 


१ अरिस्तू ने अन्य असभ्य फही जानेवाली जातियो की प्रथाओं का विस्तृत्त 
अध्ययन फिया था । 


अरिस्तू को राजनीति ५०९ 


औै ४» 


२. इससे पता चलता है कि अरिस्तू को प्राणयास की सहिमा का कुछ छुछ 
पता था। 

३ अधिक अवस्था के व्यक्षित यूनान में भोजन की सेज़ के पास पडे हुए कोच पर 
अद्धंशयित स्थिति में भोजन किया करते थे। कम अवस्थाबाले युवकजन कुसियों पर 
बंठकर भोजन करते थे। युवकों के लिये अद्धंशयित स्थिति में भोजन करना अश्षिप्ट 
व्यवहार का सूचक था । 

४. इस प्रकार फे देवता दियोनीससू, देमेतर और कोरे इत्यादि हू । 

५. अर्थात्‌ ऐसे अवसरो पर प्रत्येक व्यवित को यह छूट थी कि वह स्वय जाकर 
अपने लिये तथा अपनी स्त्री के लिये एवं बच्चो के लिये पुजा कर आये । 

६ थियोडोरस्‌ अरिस्तु के समय से अव्यवहितपुर्व का श्रेष्ठ न्ञागेदी का अभिनेता 
था। इसके अभिनय की प्रशंसा इसके उच्चारण की स्वाभाविकता के कारण एदं करुण- 
रस का अत्यन्त मासिक अभिनय करने के कारण थी। 

७ यह शिक्षा की परिभाषा सनन करने योग्य है। 


आठवीं पुस्तक 


१ 
समाज मे शिक्षा का स्थान 


इस विपम में तो किसी को कोई सन्देह (दुविधा) हो ही नही सकता कि नियम 
निर्माता को बच्चों की छिक्षा को अपना सबसे मुरूय कत्तंव्य वना छेना चाहिये ।' 
जिस नगर में ऐसा नही होता (अर्थात्‌ शिक्षा के प्रवन्ध के विपय में प्रमाद किया जाता 
है) वहाँ की जएसनव्यवस्थ को ह्नि पहुंचती है | जिस नणरिक को जिस प्रकार की 
शासन-व्यचस्था को छत्रच्छाया से अपना जीवन व्यतीत करना है उस नागरिक को 
(शिक्षा द्वारा) उसी के साँचे में ढाल देना चाहिये ४! क्योकि प्रत्येक शासनपद्धति का 
अपना विशिष्ट स्वभाव (ही वह शक्ति ) होता है जो आरभ में उसकी स्थापना करता 
है और तत्पश्चात्‌ उसकी सत्ता को सुरक्षित रखता है। उदाहरणा्थ जनतत्रात्मक 
स्वभाव जनतत्रात्मक शासनपद्धति को तथा धनिकतत्रात्मक स्वभाव धनिकतत्रात्मक 
पद्धति को जन्म देता है और उसकी रक्षा करता है। इसी प्रकार सवेदा जितना ही 
अच्छा स्वभाव होता है वह उत्तनी ही उत्तम शासनपद्धति का कारण वनता है । फिर 
इसके अतिरिक्त प्रत्येक प्रकार की क्षमता और कला के अभ्यास के लिये कुछ पूर्व 
शिक्षण और पहले से ही आदत डालने की आवद्यकता हुआ करती है। अततएव 
स्पप्ट है कि सद्वृत्ति के अभ्यास के लिये भी ऐसा ही होना चाहिये । 


क्योकि समग्रनगर का अन्तिम लक्ष्य एक ही होता है, अतएव स्पष्ट ही नगर में 
सबके लिये अवश्यमेव एक ही शिक्षापद्धति होनी चाहिये । तथा इस शिक्षापद्धति की 
देख रेख (चिन्ता) सार्वजनिक विपय होना चाहिये न कि व्यक्तिगत ।' ऐसा नही 
होना चाहिये जेसा कि आजकल होता है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने बच्चो की स्वय चिन्ता 
करता है , तथा जैसा जिसको उचित प्रतीत होता है वह वैसी ही शिक्षा अपने बच्चों 
को अलूग व्यक्तिगत रूपसे दिलाता है । जो लक्ष्य (अथवा हित) सार्वजनिक है उनकी 
प्राप्ति के लिये दी जानेवाली शिक्षा भी सवके लिये एक समान होनी चाहिये । और 
न हमको प्रत्येक नागरिक को स्वय अपने ऊपर अधिकार रखनेवाला मानना चाहिये, 
प्रत्युत यह मानना चाहिये कि सब नागरिक नगर के है (अर्थात्‌ नगर अथवा राष्ट्र का 

३३ 
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स्वामित्व सव पर है) । प्रत्येक नागरिक नगर का अश है प्रत्येक अश के लिये 
जो चिन्ता अथवा प्रवन्ध होगा वह प्रकृत्या ही सब के लिये किये जानेवाले प्रवन्ध को 
दृष्टि मे रख कर होगा। इस विदश्येप क्षेत्र में, और ऐसे ही कुछ अन्य विपयो की 
दृष्टि से लाकैदायमौन (स्पार्टा) के निवासी प्रणसा के पात्र है । क्योकि वे अपने बच्चो 
की शिक्षा के विषय में अत्यन्त उद्यमशील और कष्ट उठाने वाले हैं तथा उनका यह सारा 
प्रयत्न साव॑जनिक होता है व्यक्तिगत नही । अतएव यह स्पप्ट हो गया कि शिक्षा के 
सबंध में भी नियम बनाये जाने चाहिये तथा शिक्षा सार्वजनिक (राष्ट्रीय) होनी चाहिये । 


टिप्पणणयों है 


१ मनुब्य को प्राकृतिक पशुता से उठाकर मनुष्य नाम का वास्तविक अधिकारी 
शिक्षा ही बनाती है अतएवं सुब्यवस्थित समाज मे शिक्षा का स्थान सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। 

२ अरिस्तू के मत में शासन-पद्धति केवल शासनाधिकार के पदो की व्यवस्था 
ही नहीं है वह तो समग्र राष्ट्र को जोचन-पद्धति भी है। अतएवं नागरिको के जीवन 
और नागरिफ-शासन-पद्धति इन दोनो से सामजस्थ घटित करने के लिये शिक्षा द्वारा 
नागरिकों का जीवन अभीष्ट शासन-पद्धति के अनुकूल बना दिया जाना चाहिये । 

३ यदि नगर-राष्ट्र फा लक्ष्य एक है और उस लक्ष्य की प्राप्ति शिक्षा द्वारा होनी 
है तो यह आवश्यक है कि शिक्षा राष्ट्रायतत होनी चाहिये। 

४ अआर्थात्‌ नगर एक अवयवोी है ओर प्रत्येक नागरिक उसका अवयच है। 

वि० इस खड में अरिस्तु ने पिछलो पुस्तक के अन्त मे उपस्थित किये गये प्रश्नों 
में से दो का उत्तर दिया है। सक्षेप में यह प्रइन इस प्रकार ह--( १) क्या बच्चों को 
शिक्षा के लिये नियम होने चाहिये ? और (२) शिक्षा फी व्यवस्था नगर की ओर से 
होनो चाहिये अथवा व्यक्तिगत नागरिकों की ओर रो ? अरिस्तू ने इनका उत्तर 
अत्यन्त स्पष्टता और दढ़ता के साथ दिया है। (१) शिक्षा के लिये नियम बनाना 
नियम निर्माता का सबसे महत्त्वपूर्ण कर्तव्य है (२) शिक्षा की व्यवस्था राष्ट्र की ओर 
से की जानी चाहिये। 


२ 
शिक्षा का स्वरूप 


शिक्षा' का स्वरूप क्‍या है और बच्चो को शिक्षा किस प्रकार दी जानी चाहिये, 
यह प्रइन विस्मरण नही कर देना चाहिये । आजकल शिक्षा के विपयो के सबध में 


अरिस्तु की राजनीति जे 


मतभेद है । सदाचार'* को दृष्टि में रखते हुए अथवा श्रेष्ठ जीवन की दृष्टि से नवयुवकों 
(बच्चों) को क्या सिखाया जाना चाहिये, इस विषय में सब लोग एक ही समझ नही 
रखते। न यही स्पष्ट है कि शिक्षा वृद्धि के (विकास ) लिये होना अधिक उचित है अथवा 
आध्यात्मिक सदाचरण के लिये । यदि हम शिक्षा की वत्तेमान प्रक्रिया पर दृष्टिपात करे 
तो परिणाम अत्यन्त भ्रान्तिकारक निकलता है। इस (वत्तेमान प्रक्रिया ) से यह स्पष्ट 
नही होता कि किन विपयो का अध्ययन किया जाना चाहिये--क्या उनका जो जीवन के 
लिये उपयोगी है, अथवा उनका जो सद्वृत्तिके विकासमें सहायक है, अथवा उनका जो 
उच्च ज्ञान की मात्रा को बढानेवाले हैं " इन तीनो विकल्पो में से प्रत्येक को कुछेक लोगो 
की वरणीयता प्राप्त हुई है (यद्यपि स्पष्ट सर्वोपरि विशिष्टत्व किसी का नही है।) 
जो विपय सद्वृत्ति के विकास के लिये हितकर हूँ उनके विपय में भी ऐकमत्य का अभाव 
है। प्रथम तो जो लोग सद्वृत्त (सदाचार) का सम्मान करते है उन सबके लिये भी 
इसका कोई एक ही सीधा-सादा अर्थ नही है । और जब लोग सदवृत्त के अर्थ के विपय 
में एकमत नही है तब तो उसके अभ्यास (व्यवहार) के ढग उनका भिन्न होना युक्ति- 
सगत हे ही । इस विषय में कोई सनन्‍्देह (अस्पष्टता ) हो ही नही सकती कि बच्चो को 
वे उपयोगी विपय'* तो पढाये ही जाने चाहिये जो अनिवाये है । पर इसका तात्पय 
यह नही है कि शिक्षा मे प्रत्येक उपयोगी विषय का समावेश होना चाहिये । सब प्रकार 
के व्यापार दो भागो में विभक्‍त किये जाते है, एक तो वे व्यापार जो स्वतत्र नागरिको के 
लिये उचित है दूसरे वे जो उनके लिये उचित नही हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता 
है कि बच्चो को केवल ऐसी शिक्षा का वितरण केवल इतनी ही मात्रा में करना चाहिये 
जितनी मात्रा में वह उनके लिये उपयोगी तो हो सके पर उनको श्रमिक मनो- 
वृत्तिवाला (गँवार) न बना दे | गँवारू (बनौसस्‌) शब्द का प्रयोग ऐसे व्यापार, 
कला अथवा विज्ञान के लिये होना चाहिये जो स्वतत्न मनुष्य के शरीर, आत्मा और वृद्धि 
को सद्वृत्त के अनुसरण एव व्यवहार के अयोग्य बना डालता है। इसलिए हम “गँवारः” 
शब्द से किसी भी ऐसे कछाकौशल को अभिहित कर सकते है जो कि मनुष्य की शारीरिक 
क्षमता को बिगाड डालता है, तथा ऐसे व्यापारों (कार्यों) को अभिहित कर सकते हैं 
जो वेतन के लिये किये जाते है तथा जो मनुष्य की बुद्धि को व्याप्त और पतित करके 
अवकाशरहित' वना देते हैं । कुछ उदार करलाएँ भी ऐसी है जो स्वतत्रजनो के द्वारा 
प्राप्त किये जाने के योग्य है, पर एक सीमा तक ही इनका प्राप्त किया जाना गँवारूपन 
(अस्वतत्रजनोचित्य ) के विना हो सकता है पर यदि कोई व्यक्ति पूर्णता (तलस्पशिता ) 
प्राप्त करने के लिये उनके प्रति अत्यधिक ध्यान लगायेगा तो परिणाम में वही बुराइयाँ 
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उत्पन्न होगी जिनका ऊपर वर्णन किया जा चुका है । जिस प्रयोजन के लिये कोई मनुष्य 
किसी कार्य को करता है अथवा किसी विषय का अध्ययन करता है उससे भी बहुत कुछ 
अन्तर पड जाता है । जो कोई भी कार्य स्वय अपने लिये, किसौ मित्र के लिये अथवा 
सद्वृत्ति की प्राप्ति के लिये किया जाता है अथवा सीखा जाता है तो वह अस्वतत्रजनो- 
चित नही होता । पर वही कार्य यदि दूसरो के द्वारा प्रेरित किये जाने पर वार बार 
वहुधा किया जाय तो कमीना और दासोचित गिना जाने लगता है। अध्ययन 
(शिक्षा) के क्रमागत विषय (जंसा कि में पहले ही कह चुका हूँ) दोनो ओर झुकते 
हुए से हैं। (अथवा दो दृष्टिकोणो से देखे जा सकते हैं ।) 


ठि्पणियो 


१ कुछ सस्करणो में इस खड को उस वाक्य से आरभ किया गया है जिसको 
हमने प्रथम खड़ के अन्त में दिया है। 

२ यह शिक्षा-सबंधो तीसरा प्रइन है जो सातवीं पुस्तक के अन्त में उठाया 
गया था। अरिस्तू ने इसका उत्तर आठवीं पुस्तक के शेष भाग में देने का प्रयत्न किया है ! 

२ सदाचार के स्थान पर मूल में “अरेते” शब्द का प्रयोग किया गया है। बाकर 
ने इसका अनुवाद “प्लेन गुडनेस” किया है। इसका अनुवाद संद्वृत्त भी हो सकता है । 

४. अरिस्तू को जो व्यापक दुबिघा सब ओर दिखलाई पड रही है उसका कारण 
यह है कि यद्यपि सदाचार (अथवा सबृवृत्त) , श्रेष्ठ जीवन एव बद्धि और उसका विकास 
इत्यादि शब्दों का प्रयोग तो विद्वान्‌ लोग बड़ी “दरिया-दिलो” से करते हैं पर इन 
शब्दों का कोई सुनिश्चित ओर सर्वेसम्मत नपा तुझा यथातथ्य अर्थ निर्णोत नहीं हो 
पाया है। 

५. न्यूमेन के मत सें उपयोगी बिबय लिखना, पढ़ना, अकगणित, भूमितिशास्त्र 
ओर गाहुंस्थ्य शास्त्र हे । पर यह सबके सब सबके लिये आवश्यक नहीं है । 

६ अर्थात्‌ बुद्धि उच्चचिन्तन के लिये अक्षम बना देते है । 


३३ 
शिक्षा क॑ विषय और अवकाश 


लगभग चार ऐसे विषय है जो प्रथानुसार पढाये जाते आ रहे हैं। वे है (१) 
पढना और लिखना (२) व्यायाम (३) सगीत और (कुछ लोगो के अनुसार) (४) 
चित्रकारी । इनमें से पडना लिखना और चित्रकारी यह दोनो अनेको विभिन्न प्रकारो 
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से जीवनकार्यों के लिये उपयोगी सनझे जाते हैँ । शारीरिक व्यायाम साहस के विकास 
के लिये उपयोगी होता हैं । सगीत की शिक्षा का उद्देश्य संदेह और विवाद का विपय 
है। आजकल तो बहुत से लोग इसकी शिक्षा केवल आचंद के लिये ही ग्रहण करते 
है, पर मूलत (आदि से) इसकी व्यवस्था शिक्षा के अच्तगंत इस कारण हुई थी 
कि स्वय हमारा स्वभाव ही (जैसा कि बहुधा कहा जाता है) यह अपेक्षा करता है कि 
हम न केवल भली प्रकार काम ही कर सकें प्रत्युत अपने अवकाण का भी शोभन उपयोग 
कर सके । क्योकि यह बात में पुत एक वार कहूँगा कि अवकाण का गोभन उपयोग 
ही अन्य सव कार्यो का मूलाघार है। यह सत्य है कि (व्यापार और अवकाश ) 
दोनो ही भपेक्षित है, तथापि व्यापार की अपेक्षा अवकाश अधिक उच्च है, और क्रिया- 
शीलता का लक्ष्य यही अवकाश होना चाहिये । अतएणव हमारी समस्या (अथवा 
प्रस्तुत प्रश्न) यह हैं कि अवकाश के समय हमको क्या करना चाहिये । निश*्चयमेव हम 
अपने अवकाण को केवल क्रीडा (या मनोरजन ) से ही नहीं भर सकते | ऐसा करना तो 
अवध्य ही क्रीडा (अथवा मनोरजन) को ही जीवन का लक्ष्य बना देना होगा | 
यदि ऐसा होना असभव हो, और यदि व्यापारकाल के मध्य मे ही मनोरजन (अयबा 
क्रीडा) का अधिक उपयोग हो (क्योकि परिश्रम करनेवाले को ही विश्राम की आवश्य- 
कंता होती है, तथा मनोरजन विश्वाम देने के ही निमित्त है, जब कि व्यापार में 
श्रम और प्रयत्न का साहचर्य रहता है) अतएवं मनोरजन (और क्रीडा) का समावेश 
तो हमको केवल उचित समय और ऋतुओ को देखते हुए ही करना चाहिये एव उनका 
उपयोग श्रमापनोदनाथ जीपधि के रूप में किया जाना चाहिये । मनोरजन और क्ीडा 
जिस मनोदज्मा (मवोगति ) को उत्पन्न करते हैँ वह व्यापार-दरशा के तनाव के शैथिल्य की 
दशा है, तथा इस गैथिल्य में जो आनन्द प्राप्त होता है वह विश्वाम प्रदान करता है । 
पर अवकाञ को स्वय अपने में ही आनन्द देनेवाला, सुख प्रदान करनेवाला और जीवन 
को सौभाग्यपूर्ण बना देनेवाला समझा जाता है ।' इस प्रकार आनन्दादि का उपभोग 
(अनुभव ) व्यापार में सलूग्त मनुष्यों के द्वारा नही किया जाता, किन्तु अवकाशवान्‌ 
मनुष्यों के द्वारा ही किया जा सकता है। जो व्यक्ति किसी व्यापार में छगा होता है 
उसकी दृष्टि में कोई ऐसा लक्ष्य होता है जो अभी सिद्ध नही हुआ होता । पर सौरूय 
एक (प्रस्तुत लक्ष्य) है, और सब कोई यह मानते है कि इससे सर्वबदा आनन्द ही 
रहता है, पीडा नहीं। सौरुूय के साथ जो आनन्द रहा करता है उसके स्वरूप 
के विपय में सबका ऐकमत्य नही है, प्रत्येक व्यक्ति अपने अपने व्यक्तित्व 
और स्वभाव के अनुसार इसके स्वरूप को पृथक्‌ प्रकार का समझता है। श्रेष्ठ 
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जनो का आनन्द ही सर्वोत्तम हुआ करता है जो कि सुन्दरतम उद्गम से उत्पन्न 
होता है। 

अतएव यह स्पप्ट है कि विद्याध्ययन और शिक्षा की कुछ ऐसी शाखाएँ हैं जिनका 
अनुशीलत मन मस्कार की प्राप्ति के लिये अवकाश के समुचित उपयोग करने के निमित्त 
किया जाना चाहिये । तथा यह भी स्पप्ट है कि यह शिक्षा और अनुशीलन स्वयं अपने 
ही लिये होना चाहिये (अर्थात्‌ इसका लक्ष्य वह स्वय ही होता चाहिये )। इसके विपरीत 
जो शिक्षा और अनुशीलन व्यापार के लिये है उसको अनिवार्यत्तया आवश्यक तथा 
परिनिमित्त माना जाना चाहिये । और इसी लिये हमारे पूर्वपुरुपो ने सगीत की व्यवस्था 
शिक्षा के अन्त्गंत की थी । उन्होने ऐसा इसलिये नही किया कि वह एक आवश्यक वस्तु 
हे क्योकि यह आवश्यक तो बिलकुल नही है। और न इसी कारण से किया था कि यह 
उपयोगी है, क्योकि यह उस प्रकार उपयोगी नही है जिस प्रकार पढना लिखना, घन 
कमाने, ज्ञान की प्राप्ति करने, गृह का प्रवन्ध करने, और अनेको प्रकार के राजनीतिक 
कार्यो के सपादन के लिये उपयोगी है , अथवा जिस प्रकार चित्रकला (ड्राइंग) 
फलाकारो की कृतियो के भले प्रकार से परीक्षण करने के लिये उपयोगी है, या शारीरिक- 
व्यायाम-विद्या के समान उपयोगी है जो स्वास्थ्य और सामरिक साहस प्रदान करती है , 
क्योकि सगीत से इन दोनो पर कोई परिद्श्यमान प्रभाव नही होता । अतएंव अवकाशि 
के समय मन मसस्कार के लिये ही इसकी एकमात्र उपयोगिता शेष रह जाती है । 
स्पप्टतया इसके शिक्षा मे सम्मिलित किये जाने का कारण यही हैं। यह वास्तव में 
उन प्रकारो मे से एक है जिससे स्व॒तत्र मनुप्य अपने मन सस्कार पूवेक अपना अवकाश 
व्यतीत किया करते हैं। अतएव होमेर ने इस प्रकार कहा है -- 


ऐसे है वे जो केवल हो आमत्रित शुभ भोजों में ।* 
इसके पश्चात्‌ (अन्य अनेकों अभ्यागतो का उल्लेख करके ) वह यह कहता है कि--- 
और बुलाते वादक को भी, कर दे सबको सगीत-तृप्त ।' 


और फिर एक और स्थान पर ओडीसियस कहता है कि जब मनुष्य प्रसन्न हो तो समीत 
से वढकर अन्य कोई विनोद नहीं है, तथा--- 


शाला मे भोजन करते, सुनते होकर नीरव सगीत, 

आसीन हुए क्रम में सुन्दर,” 

अतएव यह स्पप्ट है कि एक शिक्षा का प्रकार ऐसा है जिसमे माता-पिताओ 
को अपने पुत्रों को शिक्षित कराना चाहिये, पर इसलिये नही कि वह शिक्षा उपयोगी 
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है अथवा परमावच्यक (अनिवार्य) है, प्रत्युत इसलिए कि वह स्वतत्रजनोचित और 
स्वयमेव अच्छी है। इस प्रकार की शिक्षा (का विषय) एक ही है अथवा अनेक 
( -5 वहुत), यदि बहुत है तो वे कौन कौन हैं और उनका अव्ययन किस प्रकार किया 
जाना चाहिये--इ्स सबका विवेचन आगे चलकर किया जाना चाहिये । परल्तु 
इस समय इतना तो कहने का हम अवश्य साहस कर सकते है कि पुरातन लोगो का साक्ष्य 
हमारे दृष्टिकोण के पक्ष में है, क्योकि प्राचीनकाल से अध्ययन के जो विपय निर्धारित 
किये हुए चले आ रहे हैँ उनसे ऐसा ही सुचित होता है कि सगीत-विद्या को वह स्पप्ट 
ही एक परम्परागत अध्ययन का विपय मानते हूँ । फिर इसके अतिरिक्त हम यह भी 
स्पप्टतया कह सकते हैँ कि कुछ उपयोगी विपय--उदाहरणार्थ पढना-लिखना--- 
वच्चो को इसलिये नही सिखाये जाने चाहिये कि वे उपयोगी है, प्रत्युत इसलिये भी 
सिखाये जाने चाहिये कि उनके द्वारा ज्ञान की अन्य वहुत-सी जाखाएँ प्राप्त करना 
सभव है। इसी प्रकार चित्रकला की शिक्षा का उद्देश्य मनुष्यो को अपने व्यक्तिगत 
क्रमविक्रय में गलती करने से वचाना इतना नही है, और न वस्तुओ के क्रय-विक्रय 
में उनको अवचनीय वनाना ही है, जितना कि (इसका उद्देश्य) मनुप्यो को 
गरीर के सौदय॑ के विपय में दृष्टिसपन्न बना देना है । सर्वत्र उपयोगी के ही अनुसधान 
में लगे रहना महात्माओं और स्वावीनचेताओ को सबसे कम शोभा देता है ।* 


अतएव यह स्पप्ट है कि बच्चों को पढाने में विवेक के पूर्व अभ्यास (या आदत ) का 
उपयोग करना चाहिये तथा वृद्धि के पूर्व शरीर को शिक्षित करना चाहिये । अतएव 
पहले पहल बच्चों को व्यायाम सिखानेवाडों और खेल सिखानेवाले शिक्षको के हाथ में 
सौंपा जाना चाहिये , इनमें से प्रथम (अर्थात्‌ व्यायामणशिक्षक) उनको झरीर की 
स्वस्थ दशा प्रदान करेगा और दूसरा क्रिया-क्रुशलता । 


(्प्पाणुयों 


१. अवकाश में मानव की सर्वोच्च क्रिया चिन्तन सभव है। जीवन की भौतिक 
आवदयकताओ की पूर्ति की दृष्टि से मानव-समृह को निम्नलिखित भागों में विभदत 
किया जा सकता है। (१) कुछ लोग ऐसे है जो भरपुर परिश्रम करते हैं पर उनकी 
भौतिक आवद्ययकताओ की पति नहीं हो पाती । यह वर्ग निर्घन श्रमिको का है। 
(२) कुछ लोग ऐसे होते हे जो भरपुर परिश्रम करते हें और उनकी आवश्यकताओ 
की पूर्ति हो जाती है पर उनको इससे आगे कुछ करने के लिये अवकाद नहीं बचता। 
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यह वर्ग भो श्रमिकों का ही है पर इनकी स्थिति प्रथम कोटि के भ्रमिको से कुछ अच्छी 
है। (३) कुछ लोग ऐसे होते हे जो परिश्रम अथवा काम करते हे जिससे उनकी आव- 
इयकताओ की पूर्ति भी हो जाती है और अवकाश भी बचता है। (४) कुछ छोग 
ऐसे है जो कुछ नहीं करते पर उनको सब कुछ प्राप्त है और उनको अवकाश ही अवकाश 
है काम है ही नहीं । (५) कुछ लोग ऐसे भी होते हें जो काम, अवकाश इत्यादि की 
चिन्ता से पूर्णतया मुफ्त हे। यह उस कोटि के प्राणी हे जिनके विषय में कवि ने कहा है 
“अजगर करे न चाकरी पछी करे न काम ।” इन सब कोटियो में से ससार की उन्नति 
न तो उन लोगो से हो सकी है जिनको अवकाश का पूर्णतया अभाव रहता है और न 
उन लोगो के द्वारा जो भौतिक आवश्यकताओ की चिन्ता से पूर्णतया मुक्त है । ससार 
की उन्नति उन लोगो के द्वारा हुई है जिनको समधिक अवकाश प्राप्त है और जिन्होंने 
उसका सदुपयोग किया है। 


२ अर्थात्‌ ऐसी सामाजिक स्थिति उत्पन्न होनी चाहिये जिससे अ्रस और अवकाश 
का सतुलन हो सके । 


३ अर्थात्‌ व्यापार में आन्तरिक आनन्द नहों होता अतएवं उसकी थकान को 
मिटाने के लिये आमोद-प्रमोद की आवश्यकता होती है। पर अवकाज्ञ में आन्‍्तरिक 
आनन्द रहता है और उसका अनुभव हमको प्रत्येक क्षण उपलब्ध होता है । भारतीय 
दृष्टिकोण से इसकी व्याख्या यह होगी कि आत्मा स्वरूपत निष्क्रिय है ओर 


सच्चिदानन्द है अतएवं अवकाशावस्था मे घह उपाधिरहित होकर अपने स्वरूप में 
“आनन्द” से स्थिति होता है। 


४ पर आधुनिक समय में रोग-निवारण के लिये सगीत की परिमित उपयोगिता 
मानो जा चुकी है। 
५ यह पवित इसी रूप में होम (मे) र की ओडिसी में नहीं मिलती । 


६ ओडिसी ९॥७३ वादक के लिये मूल मे इसी का सजातीय शब्द “आओइदॉ्स 
अयुक्त हुआ है एवं तृप्त करने के लिये इसो से मिलता हुआ 'ेरपो” घातु का रूप 
आया है। 


७ ओडिसी १७॥३८५। 
८ यह प्रतिज्ञा पूरो नहीं की गई । 


९ निकम्मे ज्ञान और काम ने भी ससार को बहुत कुछ दिया है । 
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9 
शारीरिक व्यायाम की मर्यादा 


उन नगरो में जो कि आजकल बच्चो की शिक्षा के विपय में सबसे अधिक चिन्ता- 
शील समझे जाते है कुछ ऐसे है जो बच्चो में मल्‍लो की-सी आदत उत्पन्न करना अपना 
लक्ष्य बनाये हुए हैं , पर ऐसा करके वे उनकी आकृति और शरीर की चृद्धि इन दोनो को 
ही बहुत अधिक हानि पहुँचाते है । यद्यपि लाक॑दायमौन्‌-निवासियों ने इस प्रकार की 
श्रूटि करने की भूल तो नही की है, तथापि वे उनके ऊपर अत्यन्त कठोर व्यायामो को 
लादकर, यह समझते हुए कि इन व्यायामों से वे साहसी बन जायगें, उनको पशुतुल्य 
नृशस बना डालते है । परन्तु, जेसा कि हमने बहुबा कहा है, बच्चो की शिक्षा एकान्ततः 
और मुख्यतया केवरू एक इसी गण (साहसिकता ) को दुष्टि मे रखते हुए कदापि प्रेरित 
नही होनी चाहिये । और यदि साहस की ही मुख्य उद्देश्य माव लिया जाय तो भी वे उसको 
प्राप्त करने में सफल नही हुए हैं। अन्य पशुओ एवं वर्बर जातियो में भी निरीक्षण 
द्वारा यह देखा जा सकता है कि साहस (शौरये) करता की सगति में नहीं पाया जाता 
किन्तु एक मुदुल एवं सिंह-तुल्य स्वभाव के साहचर्य में पाया जाता है। (निस्सदेह ) 
बहुत सी ऐसी वर्बर जातियाँ हैं जो हत्या और मनुष्य-मक्षण के लिये नित्य कटिवद्ध रहती 
है, जैसे कि कृष्णसागर के तट पर रहनेवाली जातियो में अखेयी और हीनियोखी 
ऐसी ही जातियाँ है, तथा महाद्वीप के आन्तरिक भाग में रहनेवाली अन्य कई जातियाँ 
इसी प्रकार की अथवा इनसे भी अधिक नृशस है जो कि दस्युकर्म किया करती है---पर 
वे वास्तव में साहसपूर्ण जातियाँ नही है । जैसा कि हमको अनुभव से ज्ञात है, स्वय 
लाकदायमॉन-मनिवासी (स्पार्टा-निवासी ) तब तक अन्य जातियो से साहस में वढकर 
थे जब कि कैवल वहीं कठोर परिश्रमपूर्ण व्यायाम का अभ्यास करनेवाले थे, 
परन्तु अब तो वे व्यायाम और युद्ध दोनो में ही पराजित हो चुके हैं। उनकी प्राक्‌- 
कालीन श्रेप्ठता उनके बच्चो की विशिष्ट प्रकार की शिक्षा के कारण नही थी, परन्तु 
केवल एक इस बात के कारण थी कि उन्तमें तो किसी न किसी प्रकार का अनुशासन और 
शिक्षा थी, पर उनके शत्रुओं में इसका नितान्त अभाव था। इससे हम यह निष्कर्प 
निकालते हैं कि प्रमुखता (प्रथम स्थान) उदाराशय व्यक्ति को न कि क्रर स्वभाववाले 
व्यक्ति को प्राप्त होनी चाहिये । वास्तव में किसी शोभन भय का सामना डटकर न तो 
कभी कोई भेडिया ही कर सकता है और न कोई अन्य वन्य पशु, इस प्रकार के भय का 
सामना करना वीर पुरुषो का काम हैं ।* बच्चो को अत्यधिक इस प्रकार के (कठोर) 
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अनुशासन-कार्य मे लगाकर उनको बबर बन जाने देता, तथा जो शिक्षा उनके लिये 
अनिवायतया आवश्यक है उससे उनको वचित रखना, वास्तव में उनको असभ्य 
गँवार वना डालना है । क्योकि इस प्रकार तो वे उनको केवल एक गुण में ही राजनीतिन्न 
के काम के योग्य बना पाते है, तथा जैसा कि हमारी युक्तियो से सिद्ध होता है इस गुण 
मे भी वे अन्य प्रकार से शिक्षित व्यक्तियो से हीनतर ही वन पाते है । हमको स्पार्टा- 
निवासियों का परीक्षण उनके पूर्वकार्यों के आधार पर नहीं करना चाहिये, प्रत्युत 
हमको यह देखना चाहिये कि उनकी वर्तमान दशा क्या है। आजकल तो उनकी 
शिक्षा की प्रतिस्पर्धा करनेवाले (अनेक) प्रतिद्वन्द्दी हैं। पहले कोई भी प्रतिद्न्दी 
नही था ! 


यह वात तो आजकल सर्वंसम्मत है कि शारीरिक व्यायाम की शिक्षा उपयोगी 
और आवश्यक है तथा यह भी सर्वसम्मत है कि यह शिक्षा किस प्रकार दी जानी चाहिये। 
मसे भीगने के समय तक (यौवनागम के समय तक) व्यायाम हलके प्रकार का (दिया 
जाना ) चाहिये , कठोर भोजन तथा उम्र परिश्रम को अपवर्जित कर देना चाहिये जिससे 
शरीर का ठीक ठीक विकास न रुक जाय । बच्चों के जीवन के आरभ में ही अत्यधिक 
शारीरिक व्यायाम का बुरा प्रभाव तो बडी प्रबलता के साथ स्पप्ट सिद्ध है। ऑलिम्पिक 
विजेताओ की सूची' में दो या तीन व्यवित ऐसे मिलते है जिन्होने पूर्ण पुरुषावस्था 
और वाल्यावस्था दोनो में पुररकार जीते है, इसका कारण यह हैं कि जीवन के आरभ 
में शारीरिक शिक्षा और अनिवार्य व्यायाम ने उनकी शवित को क्षीण (अपहृत) 
कर दिया । इस (यौवनागम की) अवस्था के प्राप्त हो जाने के उपरान्त, तीन वर्ष 
अन्य प्रकार के अध्ययन (यथा पढना-लिखना ) में व्यतीत किये जाने चाहिये , इसके 
उपरान्त आनेवाली अवस्था का भाग कठोर व्यायाम और बाधित (सयत) भोजन 
के निमित्त अपित किया जा सकता है । बुद्धि और दरीर दोनो से एक साथ परिश्रम 
नहीं किया जाना चाहिये , क्योकि दो पृथक पृथक प्रकार के परिश्रम पृथक पृथक्‌ 
प्रकार का परिणाम उत्पन्न करते है । शारीरिक परिश्रम बुद्धि को कुठित कर देता है 
और बुद्धि का श्रम शरीर को 


ट्प्पिणियोॉं 


१ यह दोनो जातियों कृष्णसागर के पूर्वी तट पर बसी हुई थीं। अखेयो जाति 
के लोगो ने अत्यन्त प्राचीन काल में ट्रॉय को जीता था। हीनियोखो लोग तो 
लाकंदायमौन-निवासियों की एक शाखा माने जाते थे । 
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२. वीरता और करता दो विरोधी गुण हे । 
३. अरिस्तु ने इस प्रकार की सूचियो को वडी खोज से प्रस्तुत किया था । 
४ पर दोनो का सन्तुलन तो स्वास्थ्य और वृद्धि दोनो के लिये हितकर हो सकता है। 


कर 
संगीत विद्या का अध्ययन 


सगीत विद्या के सबंध में कुछ प्रइन तो हमारे विवेचन मे पहले ही उठाये जा चुके 
हँ , यह अच्छा होगा कि हम इन्ही प्रशनो के सूत्र को पुन हाथ में लें और विवेचन के 
सार्ग में आगे वढ चले , जिससे कि हमारे कथन उन सब विचारो की भूमिका (मूल ध्वनि ) 
रूप में काम दे सकें जो कि इस वियय के पूर्ण निदर्शन के लिये प्रस्तुत किये जाय॑ंगे। 
सगीत के स्वरूप (अथवा प्रभाव) का ठीक ठीक निरूपण कर सकना कोई सरल काम 
नही है, और न यह वतला सकना ही सरल है कि अमुक उद्देश्य की सिद्धि के लिये इसका 
अध्ययन किया जाना चाहिये । क्या वह मनोरजन अथवा विधाम के लिये है ज॑ंसा कि 
सोना और मदिरापान करना है ? सोना और मदिरा पीना स्वत कोई अच्छी बाते नही 
हैं, किन्तु वे आनन्ददायक हैँ, और जंसा यूरीपिदेस ने कहा है, वे दोनो “चिन्ता को 
एकदम रोक देती है ।” इसी कारण कभी कभी समीत को भी इन दोनों के साथ एक 
ही कोटि में सम्मिलित कर दिया जाता है, तथा सोना, मद्यपान, एव सगीत (जिनके 
साथ नृत्य को भी जोड दिया जाता है) सव का एक सा उपयोग किया जाता है। 
अथवा (एक गौर दृष्टिकोण ) इसके विपय में यह है कि सगीत विद्या सद्वृत्ति की 
प्राप्ति के लिये उपयोगी है, क्योंकि हमको ठीक ढग से आन्तन्दित होने का अम्यस्त 
वनाकर यह हमारे चरित्र को इसी प्रकार विशिष्टता प्रदान करने की शक्ति रखती है 
जिस प्रकार शारीरिक व्यायाम शरीर को विशिष्टता प्रदान करने की शक्ति रखता 
है। अथवा (यह कह सकते हेकि) सगीत विद्या मनोरजन द्वारा काल-यापन में 
योगदान देती है और बुद्धि के सस्कार में सहायक होती है--यह हमारे वतलाये हुए 
विकल्पों में से तीसरा विकल्प है।' 


यह बात अस्पष्ट नही है (अर्थात्‌ नितान्त स्पष्ट है )कि बच्चो की शिक्षा मनोरजन 
के उद्देश्य से नही होनी चाहिये , क्योकि अव्ययन मनोरजन के साथ नही किया जाता प्रत्युत 
वह दुख के साथ चलता है। किन्तु दूसरी ओर यह भी सत्य हैं कि मन का सस्कार 
ऐसा कार्य नही है जो वच्चो के लिये, अथवा सुकुमार अवस्था के नवयुवको के लिये समु- 
चित (शोभन) हो, जो स्वय अभी अपनी पूर्णता (परिपकक्‍वत्ता) को प्राप्त नही हुए है 
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वे परियूर्णता अथवा अन्तिम ध्येय (या लक्ष्य) को प्राप्त नही कर सकते । पर स्यात 
यह तक उपस्थित किया जा सकता है कि बच्चो के गुरुतापूर्ण अध्ययन (जिनमें सगीत 
का भी समावेश है) मनोरजन के ही उपाय है, जिसका उपभोग वे बडे होकर-- 
पूरे मनुष्य होने पर--करेगे । किन्तु यदि यह वात ऐसी हो तो फिर उनको स्वयमेव इस 
संगीत विद्या के अध्ययन करने का क्या प्रयोजन ? भरा उनको पारसीक ओर मीडिक 
राजाओ के अनुसार ऐसे अन्य लोगो की कला का श्रवण करते हुए आनन्द और शिक्षा 
को प्राप्त क्यो नहीं कर लेना चाहिये जिनका व्यापार ही ऐसा (सगीत) हे ” 
क्योकि निशुचय ही वे लोग (जिन्होने कि ऐसा करना ही अपना व्यापार और 
कलावृत्ति बना ली है) उन लोगो की अपेक्षा अधिक अच्छे कलावन्त होगे जो इसका 
अभ्यास केवल इतने समय के लिये करते है जितने मे वे उसको सीख भर सके । यदि 
बच्चों को सगीत सीखने के लिये परिश्रम करना ही चाहिये, तब तो इसी सिद्धान्त 
के अनुसार उनको भोजन पकाने के व्यापार को सपरिश्रम सीखना चाहिये । पर 
यह एक वेटूदा-सी बात हे। 


ओर यदि यह भी मान लिया जाय कि सगीत के द्वारा चरित्र का निर्माण 
किया जा सकता है तो भी यह कठिनाई तो बनी ही रहती है कि बच्चो को स्वयमेव 
सगीत का अभ्यास क्यो करना चाहिये ” भला दूसरो के सगीत को सुनकर ही 
'हम ठीक आनन्द का उपभोग, सच्चा निर्णय करता क्यो नही प्राप्त कर सकते ? 
जिस प्रकार लाक॑दायमॉन-निवासी कर लेते हैं ? वे स्वय सगीत का अध्ययन नही करते, 
तथापि कहा जाता है कि अच्छे और बुरे रागो के भेद का ठीक ठीक निर्णय करने की क्षमता 
रखते हैं | यदि सगीत को सुख-समृद्धि और उदार (स्वाघीन जनोचित ) मन सस्कार 
के विकास के लिये उपयोगी माना जाय तो भी बहुत कुछ यही युक्ति उपस्थित की जा 
सकती हे कि हम दूसरो की सगीत-कला के प्रदशनसे लाभान्वित न होकर, भला उसको 
स्वय क्यों सीखे ” हम देवताओ के स्वरूप के विपय में जो विचार रखते है उस पर 
दृष्टिपात करना यहाँ ठीक होगा । कवियो (की रचनाओ मे) वर्णित द्योस न तो 
स्वय गाता-बजाता हे ओर सितार-वादन ही करता हे , (वह तो केवल अन्य लोगो के 
सगीत का आनन्द लिया करता हे ।)) जो लोग अन्यथा आचरण करते हैं उनको हम 
अशिप्ट (गंवार) समझा करते है , ओर उनके व्यापार के विपय में हम ऐसा 
विचार किया करते हैं कि कोई भी भला आदमी, यदि वह मदमत्त न हो अथवा परिहास 
न कर रहा हो तो ऐसा आचरण नही करेगा । पर इन वातो पर तो फिर आगे चलकर 
विचार करना उचित होगा । 
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प्रथम तो हमको इस विपय का अन्वेषण करना चाहिये कि सगीतविद्या को शिक्षा 

के अन्तर्गत स्थान दिया जाय अथवा[ न दिया जाय, तथा इसी से यह प्रश्न भी उठता है 
कि पूर्ववर्णित तीन प्रभावों में से यह कौन-सा प्रभाव उत्पन्न करता है--जिक्षा, अथवा 
मनोरजन (क्रीडा) अथवा मन सस्कार ? इसका सवघ्र तीनो से ही जोडना सयुक्तिक 
हो सकता है क्योकि स्पप्ट ही इसमें ऐसे तत्वों का समावेश है जो इन तीनो मे समान 
रूपेण पाये जाते हैं । मनोरजन विश्वाम के निमित्त होता है, और विश्राम अवश्य ही 
आनन्ददायक (प्रिय, मधुर) होता है, क्योंकि यह श्रम के कारण उत्पन्न हुई पीडा का 
उपचार (औपधि ) है । फिर इसी प्रकार मन प्रसावन (अथवा मन सस्कार ) में भी केवल 
गोभनता ही नही होती प्रत्युत आनन्द-तत्त्व भी पाया जाता है, क्योकि सच्चे सौमनस्य 
(अथवा सौख्य ) का सघटन इन दोनो ही तत्त्वो (भोभनता और आनन्द ) से होता है।यह तो 

सभी कहते हूँ कि सगीत, (चाहे वह केवल यात्रिक हो, चाहे गीत के बोल के साथ ) 'ससार 
में एक महान से भी महान्‌ आनन्द की वस्तु है । और मुसाइयस्‌ ने कहा ही जो है कि 


“मर्त्य मानव के लिये सगीत है सबसे मधुर 


इसीलिए और सकारण ही मनुष्य अपने सामाजिक समारोहो और मनोरजनो में 
इसकी सहायता ग्रहण किया करते है, इसमें मन॒ुप्यो के हृदयो को आह्लनादित करने की 
क्षमता है । अतएव इस (आनन्द-प्रदता ) के ही आधार पर हम यह निर्वारित कर सकते 
हैँ कि वच्चो को सगीत की शिक्षा दी जानी चाहिये | सब निर्दोष आनन्द न केवल जीवन 
के परम लक्ष्य की प्राप्ति के लिये उपयुक्त होते हूँ, प्रत्युत श्रमापनोदन करनेवाले 
विश्राम के लिये सहायक होते है । मनुप्य अपने अन्तिम लक्ष्य को तो अत्यन्त विरलतया 
प्राप्त कर पाते हैं पर विश्वाम बहुधा कर सकते हैँ एव मनोरजन से भी अपने को प्रसन्न 
कर सकते हैँ (और ऐसा किसी अन्य लक्ष्य की सिद्धि के लिये नही, प्रत्युत इनसे प्राप्त 
होनेवाले आनन्द के लिये करते है ), और इसी लिये वच्चो को भी सगीत से प्राप्त होने- 
वाले आनन्द में विश्वान्ति और मनोरजन का उपभोग करने देना अच्छा ही होगा । 


कभी कभी ऐसा हो सकता है कि मनृप्य मनोरजन को ही अपना ब्येय बना लेते 
है, क्योकि स्थात्‌ जीवन के अन्तिम लक्ष्य में कुछ आनन्द तत्त्व भी सम्मिलित रहता है, 
यद्यपि वह आनन्द साधारण कोटि का आनन्द नही होता, तथापि उस (परम ) जानन्द 
की खोज करते हुए मनुष्य गलती से उसके स्थान पर साधारण कोटि के आनन्द को ही 
ग्रहण कर लेते है, और उनके ऐसा करने का कारण यह है कि साधारण कोटि के आनन्द 
और मानवीय कर्मो के अन्तिम लक्ष्य में साधारणत॒या एक प्रकार की कुछ समता पाई 
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जाती है। यह चरम लक्ष्य किसी भावी परिणाम के लिये वाछनीय नही होता, किन्तु 
स्वय अपने ही लिये इष्ट होता है , इसी प्रकार मनोरजन से प्राप्त होनेवाला आनन्द 
भी किसी भावी परिणाम के निमित्त वाछनीय नही होता, प्रत्युत भूतकाल में घटित 
हुई बातो के--अर्थात्‌ परिश्रम और पीडा के--निमित्त वाछनीय होता है । ( यह 
आनन्द परिश्रम और पीडा को हलका करनेवाला होता है |) यह बात युक्‍क्तियुकत 
समझी जा सकती है कि यही कारण है जिससे मनुष्य इस प्रकार के आननन्‍्दो में सुख 
की खोज किया करते हूं । 


पर मनुष्य जो सगीत का अनुसरण करते हैं वह केवल आनन्द के कारण ही नही 
करते, उनके ऐसा करने का एक दूसरा कारण है विश्वाम प्रदान करने में उसकी उपयो- 
गिता । इसके पक्ष की स्थिति कुछ इसी (उपर्युक्त ) प्रकारकी है। पर तो भी यह अनुसधान 
किया जाना चाहिये कि क्या इस सगीत के जिन उपायोगो का वर्णन किया जा चुका है 
उनकी अपेक्षा इसका कोई अधिक उदार (महत्त्वपूर्ण) और साररूप उद्देश्य ( उपयोग ) है 
या नही । सगीत के उस आनन्द के अतिरिक्त जिसका अनुभव सबके द्वारा किया जाता 
है, तथा सभी जिसके भागीदार है (जो आनन्द सचमुच ही स्वाभाविक और साह॒जिक 
होता है, और जो इसी कारण इसका उपयोग सब अवस्थाओ और सब प्रकार के चरित्र- 
वाले मनुप्यो को प्रिय लगता है) हमको यह भी देख लेना चाहिये कि कही (+"-यदि) 
यह सगीतविद्या हमारे चरित्र और आत्मा पर भी तो कुछ प्रभाव न रखती हो । 
यदि हमारे चरित्र वास्तव में इससे प्रभावित होते हो तब तो स्पष्ट ही इसमें ऐसा प्रभाव 
है (यह मानना पडेगा ) । हमारे चरित्र पर इसका ऐसा प्रभाव पडता है, यह बात तो 
बहुत सी अन्य राग-रागिनियोंके प्रभाव से स्पष्ट ही हैपर विशेषकर यह बात औलिम्पस' 
के रागो से (कुछ कम ) सिद्ध (--स्पष्ट) नही होती (अर्थात्‌ औलिम्पस के रागो से 
यह वात विशेष रुप से स्पष्ट सिद्ध हो जाती है) | (औलिम्पिस के) यह राग, सर्वसम्मति 
से, सुननेवालो की आत्मा को उत्साह से परिपूर्ण कर देनेवाले है, तथा उत्साह की भावना 
आत्मा के चारिश्यिक अश से सबध रखनेवाला मनोवेग है ।' इसके साथ ही हम यह 
भी जोट सकते है कि सभी मनुष्य केवल अनुकरणात्मक शब्दों को सुनकर (जहाँ कि 
लय और सुर का कोई सबध नही होता ) सहानुभूति से आप्लावित हो जाते हैं। 

वयोकि सगीत एक प्रकार का आनन्द है ( अथवा आनन्द से सबद्ध है ) और 


सद्वृत्त ठीक प्रकार से आनन्दित होना और ठीक प्रकार से प्रेम और घणा करना है, 
अतएव स्पष्ट ही हमको न तो किसी अन्य पाठ (अध्ययन ) को सीखने की, और न किसी 


हि 
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अन्य आदत को प्राप्त करने की इतनी अधिक आवश्यकता है, जितनी कि उदार 
चरित्रो और शोभनकर्मो के विपय मे ठीक ठीक निर्णय करने की और इनके द्वारा 
आनन्दित होने की है । फिर सगीत के लूय और सुर हमको चरित्रदशाओं की प्रति- 
कल्पना ( प्रतिमूर्ति ) प्रदाव करते हँ---क्रोधव और शान्ति, सहिष्णुता और सयम 
इत्यादि चरित्रदणाओ तथा इन द्ाओं की सब प्रत्तिकूल दशाओ को प्रतिमू्तियाँ प्रदान 
करते हूँ, इनके अतिरिक्त अन्य चारित्रिक गुणों की प्रतिकल्पना भी प्रदान करते है-- 
तथा यह प्रतिमूर्तियाँ ऐसी होती है जो अन्य किसी दूसरी वस्तु की अपेक्षा वास्तविक दशाओ 
के अधिक समीप पहुँचती हैँ । यह तथ्य स्वय हमारे अपने अनुभव से स्पष्ट सिद्ध है । 
ऐसी रागितियो को सुनते हुए हमारी आत्मा (आन्तरिक मनोदशा ) में परिवर्तन उप- 
स्थित हो जाता है। और किसी अभिव्यवित अथवा प्रतिमृरति से (में) पीडा और 
आनन्द अनुभव करने का स्वभाव (आदत ) बना देना, वास्तविक सत्ता से पीडित अथवा 
आनन्दित होने से अत्यन्त निकटता का सबध रखना है। उदाहरणार्थ यदि कोई मनुष्य 
किसी वस्तु की मूति को देखकर, अन्य किसी कारण से नही, प्रत्युत केवछ उसकी आकृति 
से आनन्दित होता है, तो निमचयमेव वह व्यक्ति उस वस्तु को देखकर भी आनन्दित 
होगा, जिसकी मूर्ति देखकर वह प्रसन्न हुआ था। अन्य इन्द्रियों के--जँसे कि त्वचा और 
स्वाद के--विषय चारित्रिक दशाओं की प्रतिमृति अथवा सादश्य उपलब्ध नही करा 
सकते | नेत्रेन्द्रिय के विषय ऐसा कर सकते हैँ, पर बहुत थोडी मात्रा में । वास्तव में 
ऐसी आकृतियाँ होती है जो चरित्रदशाओ के साथ सादृइ्य रखती हैँ, पर यह सावृश्य 
अत्यन्त अल्प मात्रा मे होता है। फिर हमको यह भी याद रखना चाहिये कि सभी मनुष्यों 
को नेत्रेन्द्रिय प्राप्त होती है। इसके अतिरिक्त, ( दश्यकलाओ के ) आक्ृत्ति और वर्णो 
में चरित्रदगाओं का सादृश्यानुकरण नही होता, प्रत्युत चिह्ने मात्र होते है, और चिह्न 
भी वे होते हैं जो कि किसी भावदशा में शरीर पर प्रकट होते है । यो तो इनका चरित्र 
से कोई सबंध नही है, पर जहाँ तक विभिन्न कला-कृतियों के देखने से उत्पन्न होनेवाले 
प्रभाव के अन्तर का नाता है यह कहा जा सकता है कि बच्चो को पाउसॉन्‌ की कृतियों 
को देखने के लिये प्रोत्साहित नही किया जाना चाहिये, प्रत्यूत पोलिग्नॉतस की कृतियों 
को देख ने के लिये उत्साहित किये जाना चाहिये, यही प्रोत्साहन उन कलाकारो--- 
चित्रकारों और मूतिकारो---की कृतियो के विपय में भी बरता जाना चाहिये जो चरित्र 
का चित्रण करते हैं। 


इसके विपरीत रागो की बात ही दूसरी है । वे तो, स्वत स्वभाव से ही चरित्र- 
दरशाओ के अनकरण हैं। और यह एक स्पष्ट बात है। प्रथम तो सगीत के राग 
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स्वभावत एक दूसरे से भिन्न होते है, अतएव विभिन्न रागो को सुनने से श्रोताओ पर पृथक 
पृथक्‌ प्रकार का प्रभाव पडेगा । इनमे से कुछ का प्रभाव सुननेवालो को अधिक विपण्ण 
और गभीर बना देना होता है , उदाहरणार्थ मिक्षोलीडियन नामक राग का ऐसा 
ही प्रभाव होता है। अन्य रागो का (जो कि अधिक कोमल होते हैँ ) प्रभाव बुद्धि को 
अपेक्षाकृत मृदुल (अथवा शिथिल) कर देना होता है। तीसरे का प्रभाव मध्यम 
प्रकार का और अधिक स्थायी स्वभाव निर्माण करना होता है, दोरिकपद्धति के रागो 
का प्रभाव ऐसा समझा जाता है, इसके विपरीत फ्रीगियन रागो का प्रभाव स्फूर्ति और 
उत्साहवर्घन करना माना जाता है। शिक्षा की इस शाखा का विवेचन दाशनिक लेखकों 
ने बडे सुन्दर ढग से किया है , तथा उन्होने भी इस विपय से सबध रखनेवाली अपनी 
युवितियो का वास्तविक तथ्यों के साक्ष्य से समर्थन किया है । 


जो वात अभी सगीत की पद्धतियो के विपय मे कही गयी है वही बातें सगीत के 
लय के विषय में भी लागू होती हैं । इनमें से कुछ का लक्षण स्थिरता (विश्वान्त ) 
पूर्ण होता है और अन्य कुछ का लक्षण गतिमय होता है । जो गतिमय लक्ष्णवाली 
लय का सगीत उसका एक भेद गँवारू गतिमयता से और दूसरा स्वाघीन जनोचित 
गतिमयता से युक्त होता है । जो कुछ अब तक सगीत के विपय में कहा गया है उससे यह 
स्पष्ट है कि सगीत में अन्तरात्मा के चरित्र पर प्रभाव डालने की शक्ति रहती है । 
यदि यह इस प्रकार का प्रभाव उत्पन्न कर सकता है तो स्पष्ट ही इसको पाठ्यक्रम के 
अन्तर्गत एक विपय के रूप में सम्मिलित किया जाना और बच्चो को पढाया जाना चाहिये । 
सगीत की शिक्षा इतनी (अपरिपक्व ) अवस्थावाले युवको की प्रकृति के भी अनुकूल 
है । अपनी सुकुमार अवस्था के कारण बच्चे किसी भी अमधुर वस्तु को स्वेच्छापूर्वक 
सहन नही करते, और सग्रीत तो प्रकृत्या ही मधुर होता है । सगीत की राग-रागिनियों 
और लयो का मानवात्मा के साथ सहज सबंध है ( सजातीयता है ) । इसी लिए बहुत 
से विचारको में से कुछ का कहना है कि आत्मा स्वय स्व॒रसवादिता ( हार्मनी ) 
स्वरूप है,और कुछ अन्य का कहना है कि आत्मा में स्वरसवादिता' का निवास है।' 


टिप्पणियो 
१ यह शब्द यूरीपिदेस के “बवखाए नामक नाटक से उद्धृत किये गये हे । 
२ सच्चरित्र और सद्वृत्ति का निर्माण अच्छे कार्यो और अच्छे विचारों के 
अभ्यास से होता है। सगीत हमको ठीक ढंग से आनन्दित होने का अभ्यसर्त बनाकर 
हमारे चरित्र के निर्माण में सहायक होता है । 
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३. सानवात्मा के तीनो विभाग इस प्रकार संगीत से सबद्ध ओर लाभान्वित 
होते हे। जो भाग स्वय विवेकरहित हैं तथा सचिवेक भाग का आज्ञाकारी है, 
सगीत सनोरजन ओर दिश्वान्ति प्रदान करता है, क्रियात्समक विवेकाश को इसके 
हारा सदाचार के अभ्यास की आदत बनती है, एवं विमर्शात्मक विवेकाश के 
लिये यह बुद्धि के सस्कार में सहायक होता है। देखिये ७वीं पुस्तक के १४ वें 
खण्ड की ८वी टिप्पणी । 


४. गाने-बजाने का काम ग्रीक देवताओ में अपोलो और स्यूृज़ो का हे । देवाधिदेव 
चौस्‌ (ज्यूस) तो सगीत का आनन्द लेता है। 


५. यूनान सें दो सुसाइयस्‌ नाम के कवि हुए है । एक होसे (स)र का पूर्ववर्ती 
था। टूसरा कवि ई० पुृ० ५वीं अथवा ४ थी शताब्दी में हुआ था। इसने हेरो और 
लेआन्द्रॉस की प्रेसकथा को काव्य में निवद्ध किया था। 


६- ओऔलिम्पस फ्रीगिया का फ्लूट बजानेबाला था। 


७ पयोकति इससे सनष्य कतृ त्व प्रेरणा ग्रहण करता है अतएवं इसका सबंध 
मनुष्य के चरित्र से है । 

८ अच्छी प्रकार का सगीत हमारे सन में उचित प्रकार के फासो और व्यक्तियों 
के प्रति आनन्द की भावना उत्पन्न कर सकने के कारण अच्छाई को प्रादुर्भूत कर सकता 
है, क्योकि उचित प्रकार से आनन्द का अनुभव करना ही तो भलाई (अच्छाई) है। 


९. इन्द्रियो के विषयो में उपर्युक्त योग्यता का अभाव है। 


१० पाउसॉन संभवतया अरिस्तौफानेस का समकालीन था उसकी फरलाकृतियो 
में चरित्र को प्रभावित करने की शक्ति नही थी। अरिस्तोफानेस्‌ ने उसको “दुष्ट विकृति- 
चित्रक” (]2६४८८7ए ०६८१ ८४४:८४:पाा७४) कहा है। अरिस्तू ने इन दोनों 
चित्रकारो का उल्लेख अपने “काव्यशज्ञास्त्र” (पोएटिक्स) में भी किया है और वहाँ यह 
बतलूाया है कि पोलिग्नॉतस्‌ ने मानव का चरित्रउदात्ततर अकित क्षिया है और पाउसाच्‌ 
उसको वास्तव से हीनतर चित्रित करता है। अन्य कलाओ की तुलना सें पोलिग्नॉस्‌ 
को होसे (म) र की कोटि का समझा जाता था और पाउसान्‌ को हीन कवियो के सदश । 


११, इस प्रकार का सगीत रुदन और परिवेदन को व्यक्त करता था। 
१२. पाथागौरस्‌ के अनुयाथियो के मत में आत्मा स्वय स्वरसवादिता (हार्मनी ) 
है और प्लातोन के मत सें आत्मा में 'स्वरसवादिता” रहती है। अरिस्तू का मत इन 


दोनों का मध्यवर्ती है। 
श्ड 
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६ 
क्या बच्चों को गाना-वजाना सिखाया जाय ? 


अब उस प्रश्न का उत्तर देना चाहिये जो पहले ही उठाया जा चुका है कि वच्चो को 
स्वय गाना बजाना सिखाया जाना चाहिये या नहीं । यह तथ्य तो अस्पष्ट नही है 
(अर्थात्‌ यह सबको स्पष्ट ज्ञात है) कि किसी कार्य (कला) के अभ्यास में स्वय 
भाग लेने से मनुप्य के स्वभाव (चरित्र) में महान अन्तर पड जाता है। जिन लोगो ने 
स्वय किसी कार्य (कला) के अभ्यास (अथवा गाने बजाने) में भाग नही लिया है 
उनके लिये अन्य व्यक्तियों के गाने वजाने का अच्छा परीक्षक होना यदि असभव नही 
तो अत्यन्त कठिन अवश्य है । फिर इसके अतिरिक्त बच्चों को सर्वंदा कुछ न कुछ करने 
को भी चाहिये, इस दृष्टि से आर्खीतास्‌' के झुनझुने को (जिसको माता पिता बच्चों 
का घ्यान वटाने और घर की वस्तुओ को तोड फोड करने से रोकने के लिये बच्चों को 
दे देते है) बहुत ही प्रशसनीय आविष्कार माना जाना चाहिये । क्योकि बच्चे तो चेन 
से बैठ ही नही सकते । पर झुनझुना तो बच्चो के शैशव में ही समुपयुकत होता है । 
वडी आयु के बच्चो का झुनझुना तो शिक्षा (अथवा सगीत की शिक्षा) ही है। इन 
विचारो से यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि बच्चो को सगीत की शिक्षा इस प्रकार से दी 
जानी चाहिये कि उनको इस कला का क्रियात्मक ज्ञान भी अशत प्राप्त हो जाय । 


इस प्रइन का निर्णय करना कि विभिन्न आयुवालो के लिये क्‍या उपयुक्त हे और 
क्या उपयुक्त नही है, कोई कठिनाई नही है । तथा जो लोग यह कहते हैँ (आपत्ति 
करते हैँ कि सगीत का सक्तिय अध्ययन गँवारू (कमीना ) काम है उनको उत्तर देना भी 
कटिन नही है । प्रथम तो बच्चो को जिस उद्देश्य से सगीत के सक्रिय ज्ञान में भाग लेना 
चाहिये वह यह हैं कि उनको दूसरो के गाने बजाने का परीक्षण करने के योग्य होना 
चाहिये । इस कारण उनको सगीत का अभ्यास छोटी अवस्था से ही आरभ कर देना 
चाहिये , यद्यपि वृद्धावस्था में (जब कि अपनी युवावस्था की शिक्षा के द्वारा वे अच्छे 
सगीत के ठीक ठीक परीक्षण करने और उसके द्वारा भली प्रकार आनन्दित होने की क्षमता 
प्राप्त कर लें) तव उनको सगीतकला के सक्रिय अभ्यास से छुटकारा मिल जाना चाहिये। 
और रही सगीत की इस निन्‍्दा की वात जो कभी कभी प्रस्तुत की जाती है कि सगीत 
गेवारूपन का प्रभाव उत्पन्न करता है, इसका समाधान करना (उत्तर देना) तव कठिन 
नहीं होगा जब कि हम निम्न प्रब्नो का उत्तर प्राप्त कर लेंगे । जो व्यक्ति नागरिक 
सद्वृत्ति की प्राप्ति के लिये शिक्षित किये जा रहे है, उनको किस सीमा तक सगीत के 
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सक्रिय अभ्यास में भाग लेना चाहिये ” दूसरे उनको कौन-से राग और कौन-सी लयो के 
अम्यास में भाग लेना चाहिये ”? तीसरे उनकी सगीत की शिक्षा में किस प्रकार के वाद्य- 
यत्रो का उपय्गेग किया जाना चाहिये ”? (क्योकि इससे भी अन्तर पड़ना सभव है) । 
इन्ही प्रश्नों के उत्तर में उपर्युकतत निन्दा का निराकरण निहित है। क्योंकि ऐसा होना 
विलकुल सभव है कि सगीत के (सीखने और सिखाने के ) कुछ प्रकार मनुष्य को पतित 
करने का प्रभाव रखते हैं । अतएवं यह स्पप्ट है कि सगीत के अध्ययन का अनुसरण इस 
प्रकार किया जाना चाहिये कि वह न तो आगामी परिपक्व अवस्था के कार्यो में वाघक 
हो और न घगरीर-दगा को ऐसा पतित वना दे कि वह सामरिक और नागरिक शिक्षा के 
लिये अनपयुवत हो जाय---अर्थात्‌ आरभ में तो गारीरिक व्यायाम के अयोग्य हो जाय 
और आगे चलकर अध्ययन द्वारा बानाजन के अयोग्य हो जाय । 


यदि सगीत के विद्यार्थी उस प्रकार की कला का अभ्यास न करें जिसका व्यवहार 
सगीत व्यवसायियो की प्रतिस्पर्धाओं में हुआ करता है, और न सगीत की प्रतिक्रिया में 
उन असाधारण और चमत्कारपूर्ण कलावाजियो को प्राप्त करने की चेप्टा करें जिनका 
उपर्युक्त प्रतिस्पर्धाओ में चलन हो गया है तथा जो वहाँ से शिक्षा में (भी) प्रविप्ट 
हो गयी है तो सगीत की शिक्षा उपर्यक्त मार्ग का अनुसरण कर सकती है । ऐसा होने पर 
भी सगीत का अम्यास उस सीमा तक चालू रखना चाहिये जहाँ तक कि विद्यार्थी अच्छे 
रागो और लयो से आनन्दित होने की योग्यता प्राप्त कर छे , उनको सगीत के केवल 
उस साधारण अश से आमोदित होने से सतुष्ट नहीं हो जाना चाहिये जिससे कि कुछ 
पशु तक और प्राय सभी दास और वालक तक आनन्दित होते हैं । 


जो कुछ अव तक कहा गया है उससे यह भी स्पप्ट हो जाता है कि किस प्रकार 
के (वाद्य) यत्रों का उपयोग किया जाना चाहिये । सगीत की शिक्षा मे न तो वशी का 
उपयोग होना चाहिये और न किसी ऐसे वाद्ययत्न का उपयोग होना चाहिये जिसके लिये 
विलक्षण कौथल की आवश्यकता हो, जेसे सितार इत्यादि । इसी प्रकार के अन्य यत्रो 
का उपयोग भी नही होना चाहिये । जिन वाद्ययत्रों का प्रयोग किया जाय वह ऐसे 
हो, जो विद्यार्थियो को संगीत की शिक्षा अथवा अन्य किसी शिक्षा में भी अच्छा (कुशाग्र- 
बुद्धि) बना सकें । इसके अतिरिक्त वश्यी ऐसा वाद्ययत्र नही हैं जो चरित्रदगा की 
अभिव्यजना करता हो, प्रत्युत यह तो बहुत अधिक उत्तेजना उत्पन्न करनेवाला है । 
अतएवं इसका उपयोग ऐसे अवसरो पर होना चाहिये जब कि गायनवादन का उद्देश्य 
शिक्षा देना नही प्रत्युत दशेको के आवेगो का विरेचन' (जमन ) हो। शिक्षा के लिये वी 
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के उपयोग के विरुद्ध, उपर्यकत कारणो के अतिरिक्त एक और कारण यह भी है कि वश्ी 
का वजाना विद्यार्थी की वाणी के उपयोग में बाधक होता है। अतएव हमारे पूर्वपुरुषो 
मे युवको और स्वतत्न नागरिको के लिये मुरली (वशी) के उपयोग का निपेघ करके 
ठीक ही किया था--यद्यपि अत्यन्त पुरातनकाल मे कभी एक वार उन्होने इसके 
उपयोग की आज्ञा दे रखी थी । उस समय उनकी सम्पदा ने उनको अपेक्षाकृत अधिक 
सावकाश बना दिया था और उत्तमता की उपलब्धि के लिये उनकी आत्मा विशदतर 
हो गई थी, मीडिक युद्ध का पूववर्ती और परवर्ती सफलताओं ने उनके अभिमान को 
बडा दिया था, अतएव विवेक की अपेक्षा उत्साह से अधिक प्रेरित होकर उन्होने समग्र 
विद्याओ को अपना अध्ययनक्षेत्र वला डाछा। इसलिए उन्होने वशीवादन को भी शिक्षा- 
विधान में सम्मिलित कर दिया है। लाक॑दायमॉन्‌ (स्पार्टा) में तो यहाँ तक हुआ 
कहा जाता है कि गायकमडल के एक मुखिया' ने स्वयं वशी वजाते हुए अपनी मडली 
का नेतृत्व किया था , पर अथेन्‍्स में तो वशी बजाना इतना अधिक लोकप्रिय हुआ कि 
लगभग सभी स्वतत्न नागरिक इस चलन में भागीदार हो गये । वशीवादन को 
लोकप्रियता तो उस पट्टिका से स्पष्ट है जो थ्ासिप्पस ने (जिसने कि एकफान्तिदीस्‌ के 
सम्मान में एक गायकमडल भी प्रस्तुत किया था) एकफान्तिदीस के सम्मानार्थ स्थापित 
की थी । कुछ समय के उपरान्त, जब कि मनुष्य इस बात का अधिक अच्छा निर्णय करने 
के योग्य हो गये कि क्‍या उत्तमता (सद्वृत्त) के लिये उपादेय है और क्‍या नही है, 
तब विशाल अनुभव के आधार पर इसका अन्तिम वार परित्याग कर दिया गया । 
इसी प्रकार और भी बहुत से पुराने वाद्ययत्र इसके साथ ही त्याग दिये गये--जैसे कि, 
(वीस तारोवाली ) वीणा, विपची इत्यादि जो केवल श्रोताओं को भुग्य करने के लिये 
उपयोगी है, अन्य किसी उपयोग के नही होते । इन्ही के साथ साथ सप्तकोण, त्रिकोण, 
साम्बुकस्‌ (एक विश्येप प्रकार का त्रिकोण) इत्यादि ऐसे सब वाह्ययत्र भी त्याग दिये 
गये जिनके वजाने के लिये असामान्य हस्तकौशलरू की आवश्यकता होती है। 
पुराने लोगो की वशी के विपय में जो दनन्‍्तकथा चली आती है उसमें भी (अत्यन्त) 
वृद्धिमत्ता प्रतीत होती है । इस कथा में यह कहा गया है कि अथीनी (अथीन्‍्स की अधि- 
प्झातृ देवी ) ने स्वय प्रथम वशी का आविप्कार किया और तदुपरान्त उसको फेंक दिया । 
शेप कथा में जो विचार है वह भी कुछ बुरा नही है कि इसको बजाते समय मुखाक्ृति के 
_ अभद्र दिखलाई पडने के कारण देवी इस वाद्ययत्र से चिढ गयी (और उसने इसे फेंक 
दिया ) । पर अथीनी बह देवी है जिसको ज्ञान और कला-कौशल की प्रदात्री माना 
जाता है अतएवं यह कही अधिक युक्‍क्तियुकत बात प्रतीत होती है कि उसने इस वाद्ययत्र 
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को इसलिए फेक दिया क्योकि वशीवादन-शिक्षा का वृद्धि (के विकास ) से कोई सबंध 
तही है। 


तो इस प्रकार से हम यत्रों के सवबध में भी वाछित और कौशल के सबंध में भी 
व्यावसायिक शिक्षाविधि को अस्वीकार करते हूँ (और व्यावसायिक शिक्षा-विधि से 
हमारा तात्पर्य उस शिक्षापद्धति से है जो विद्याथियों को प्रतिस्पर्धा के लिये प्रस्तुत करने 
का उद्देश्य रखती है) । इस पद्धति के अनुसार अम्यास करनेवाला विद्यार्थी कछा का 
अभ्यास आत्मोन्नति के उपाय के रूप में चही करता, प्रत्युत अपने श्रोताओं को आनन्द 
सो भी गँवारू आनन्द--प्रदान करने के लिये करता है । इसी लिए हम इस प्रकार के 
सगीत के अभ्यास को स्वतत्र नागरिक के लिये अनुचित समझते हैं, किन्तु वेतनभोगी 
व्यवसायी के ही लिये उचित मानते है, इसका परिणाम यह होता है कि इंस प्रकार 
के वादत का अभ्यास करनेवाले स्वय गँवारू हो जाते हैं । जिस आदर्श को दृष्टि में 
रखकर वे अपना लक्ष्य स्थिर करते है वह आदर्श ही बुरा है। दशकों का गेंवारूपन 
संगीत के गुण को भी गिरा देता है। कलाबिद्‌ स्वय भी अपने श्रोताओ की ओर दत्तदृष्ठि 
होने के कारण, जैसे वे (श्रोता ) होते है वैसे ही बन जाते है , और यह परिवर्तेन (केवल 
सानसिक ही नही होता )शारीरिक भी होता है, क्योकि उन अपने श्रोताओं की रुचि 
के अनुकूल ही शरीर को हिलना डलना पडता है। 


टिप्पशियों 


१ आर्खीतास्‌ एक शिल्पकार था और उसको बच्चों के साथ खेलने का शौक 
था। पर यह कहना ठोक नहीं है कि वह झुनशझुने का आविष्कारक था क्योकि यूनान 
में झुनझूने का उल्लेख उसके समय से पहले भी मिलता है। 

२. इसके स्थान पर मूल में 'कार्थासिस्‌” शब्द का प्रयोग किया गया है। यह 
अरिस्त्‌ के काव्यज्ञास्त्र की एक महत्त्वपूर्ण सन्षा है। सगीत और नाटब के द्वारा सानवीय 
विकारों की विस्फोटक अवस्था का शमन होता है। इसके विषय में विस्तार सहित 
आगे चलकर अरिस्तू के काव्यज्ञास्त्र के अनुवाद की भूमिका में लिखा जायेगा । 


३ सामान्यतया गायकसंडली का मुखिया जो 'खोरेंगस्‌” कहलाता, गायकसडली 
के साथ सगीत में भाग नहीं लिया करता था। गायकमंडलो के सदस्य सामाजिक 
स्थिति में हीन माने जाते थे और मुखिया धनवान्‌ और ऊंची स्थिति का व्यक्ति हुआ 
करता था। पर यहाँ जिस मुखिया का उल्लेख किया गया है वह वद्ञी बजाने से इतना 
आनन्दित होता था कि वह दंशी बजाते हुए अएनी मंडली का नेतृत्व किया करता था। 
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४ अयेंस में दियौनीसियस्‌ के उत्सव के अवसर पर जो नाठको का अभिनय हुआ 
करता था उसमें घनवान्‌ लोग कवियों की रचनाओं के लिये गायकमडली (खोरस ) 
का प्रबन्ध किया फरते थे। यदि कवि को विजयोपहार मिलता था तो उसके नाम फी 
पट्टिका भी दियोनीसियस्‌ को अपित की जाती थी । थ्यासिप्पस्‌ घनो खोरेगस का नाम 
है। एकफान्तिदोी (दे)स्‌ अथेन्स का सुखान्त नाटक लिखनेवाला आरभिक काल का 
कवि था। 


कक । 


सगीत की पद्धतियो का विचार 


अब सगीत की विविध पद्धतियो और लयो का, एवं शिक्षा में उनके उपयोग का 
विचार करना शेष रह गया है । यह भी देखना है कि क्या सभी प्रकार की पद्धतियो और 
लयो का उपयोग किया जाना चाहिये अथवा उनमे कुछ भेद करना चाहिये । हमको यह 
भी निर्णय करना है कि जो लोग शिक्षा की दृष्टि से सगीत का अभ्यास करते है उनको 
भी उसी नियम का अनुसरण करना है (जिसका अनुसरण अन्य सगीतविद्‌ किया करते 
हैं) अथवा अन्य किसी नियम का। हम देखते है कि सगीत दो वस्तुओ के योग से--- 
राग (स्वर) और लय के योग से उत्पन्न होता है, अतएवं हमको यह जान लेना चाहिये 
कि इनमें से प्रत्येक के द्वारा शिक्षा पर पृथक्‌ पृथक क्या प्रभाव उत्पन्न किया जाता है । 
तथा हमको यह भी मालूम कर लेना चाहिये कि सुस्वर और सुन्दर लयवाले समीत में 
से किसको वरणीय माना जाय । पर हमारा विश्वास है कि आजकल के कुछ सगीत- 
वेत्ताओ ने तथा दाशनिको ने (जो कि सगीत-शिक्षा के विशेषज्ञ हैं) इस विपय का बहुत 
अच्छा वर्णन प्रस्तुत कर दिया है, अतएव इन विपयोमें से प्रत्येक के सबध में ठीक ठीक 
ज्ञान के इच्छुक विद्याथियो को हम इन व्यक्तियो के कथनो का अध्ययन करने की सम्मति 
देंगे, हम स्वय तो इस समय, नियमो की पद्धति के अनुसार इस विपय के सामानन्‍्यतया 
व्यापक नियमो का ही निर्घारण करेगे। 


रागो का जो विभाजन कुछ दाशेनिको ने किया है वह हमको स्वीकार है---इसके 
अनुसार राग तीन प्रकार के हैं (१) सदाचार सबंधी राग (२) सक्षियतोत्तेजक राग 
(३) उत्साह (स्फूर्त) वद्धंक राग, तथा उनका यह कहना है कि इनमें से प्रत्येक 
विभाग से मेल खाता हुआ सगीत-पद्धतियो का स्वरूप है, अर्थात्‌ प्रत्येक पृथक्‌ 
सगीतपद्धति प्रत्येक पृथक्‌ पृथक्‌ विभाग के अनुरूप है । पर हमारा कहना तो यह 
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है कि सगीत का अनुसधान (अभ्यास) केवल किसी एक लाभ के निमित्त नहीं, प्रत्युत 
अनेक छाभो के लिये किया जाना चाहिये । अर्थात्‌ (१) शिक्षासववी लाभ के लिये 
(२)विरेचनात्मक छाभ के लिये ((विरेचन' शब्द को हम यहाँ तो यो ही बिना व्याख्या 
किये प्रयोग कर रहे है, पर जब पुन भविष्य में काव्यप्रकरण में हम इसका प्रयोग 
करेगे तो इसकी अधिक स्पप्ट व्यारया की जायगी ), ( ३) मन संस्कार के लाभ के लिये, 
जिसके साथ मनोरजन और श्रमापनोदन का छाभ भी जोड़ा जा सकता है।' 
अत यह तो ( हमारे कथन से ) स्पप्ट ही हैं कि सभी सगीत-पद्मतियों का प्रयोग 
किया जाना चाहिये | पर सबका प्रयोग एक ही ढग से नहीं किया जाना चाहिये । 
शिक्षा के उहेश्य को दृष्टि में रखते हुए तो अत्यधिक सदाचारसवधी पद्धति का 
उपयोग किया जाना चाहिये, पर किसी दूसरे के सगीत-प्रयोग को सुनने का प्रसंग 
हो तो कार्योत्तेजक और स्फूरततिदायक पति के संगीत को भी स्वीकार किया जा सकता है 
कोई भी आवेग जो कुछेक मनुप्यो की आत्मा को प्रवलतापूर्वक आन्दोलित करता है 
सबको आत्मा को आवेगमय बना सकेगा, तथा एक व्यक्ति और दूसरे व्यक्ति के प्रसंग 
में उसके प्रभाव में केवल थोडी अथवा बहुत मात्रा का अन्तर रहेगा , करुणा, भय, 
और उत्साह इसी प्रकार के मनोवेग है । किसी प्रकार की उत्तेजना (उत्साह) से 
आविप्ट होने की दशा कुछ मनुप्यो के लिये विशेपर्प से सभव है। जैसा कि 
हम स्वय देख सकते है, ऐसे व्यक्ति घामिक गीत सुनकर अत्यन्त प्रभावित हो 
जाते हैं तथा जब यह लोग ऐसे सगीत के प्रभाव में होते हैं जो कि आत्मा 
को धामिक आवेण से ओतप्रोत कर देता है तो वे इस प्रकार के आन्त और प्रकृतस्थ 
(स्वस्थ ) हो जाते हैं मानो उनका ओपघोपचार किया गया हो अथवा उनको विरेचन 
कराया गया हो । इसी प्रकार का प्रभाव उन लोगो पर भी अनिवार्यतया पडेगा जो 
करुणा और भय के आवेगो के वशीभूत हो जाया करते है, अथवा किसी भी अन्य प्रकार 
के भावों के वशीभत हो जाते है, वास्तव में इस प्रकार का प्रभाव उतनी मात्रा में तो 
अन्य शेप व्यक्तियों पर भी पडेगा जितनी मात्रा मे वह इन भावों के वणवर्ती हो जाते 
हूँ, परिणामत ( समुचित संगीत के प्रभाव से ) सभी कुछ शोधन का (विरेचन) 
का अनुभव करेगे तथा आवेगो के गमन से सवको कुछ आनन्द की उपलब्धि होगी । 
इसी प्रकार जो सगीत विशेपरूप से भाव विरेचन के लिये निर्दिप्ट है उससे समग्र मानव- 
जाति को निर्दोष आनन्द की प्राप्ति होती है । 
अतएव, जो छोग रगशाला में सगीत-प्रयोग की प्रतिस्पर्द्धा में भाग लेते हैं उनसे इसी 
प्रकार की पद्धति के इसी प्रकार के रागों में प्रतिस्पर्धा करने की अपेक्षा की जानी चाहिये। 


५३६ अरिस्तू की राजनीति 


क्योकि दर्शक (--सामाजिक) दो प्रकार के होते है--एक तो स्वतत्र नागरिक और 
शिक्षित लोग, दूसरे गँवारों की भीड, जिसमे श्रमिक, मजदूर इत्यादि प्रकार के लोग 
होते हे, अतएव इस दूसरी प्रकार के सामाजिको के श्रमापनोदनाथ्थ भी सगीत-प्रतिस्पर्दधा 
और उत्सव (तमाशे) इत्यादि की व्यवस्था होनी चाहिये । तथा जिस प्रकार इन लोगो 
की अन्तरात्मा अपनी वास्तविक प्रकृति से भ्रष्ट होकर विकृृत हो (जाती है ) उसी प्रकार 
की विकृत सगीत-पद्धतियाँ भी होती है, तथा वेसी ही अतिसन्तानित ओर अतिरजित 
रागरागिनियाँ भी होती है (जो इस प्रकार के श्रोतावर्ग के अनुल्प हुआ करती हैं) । 
प्रत्येक व्यक्ति उसी वस्तु से आनन्द प्राप्त करता है जो उसकी प्रकृति के अनुरूप होती 
ह । अतएवं हमको प्रतिस्पर्द्धा में भाग लेनेवाले व्यवसायी सगीतज्ञो (गवेयो) 
को इस कोटि के श्रोताओ के समक्ष घटिया प्रकार के सगीत का प्रदर्शन करने की आज्ञा 
देती चाहिये। 

पर शिक्षा के लिये, (जैसा कि मै पहले ही कह चुका हैं ) जो राग और पद्धति प्रयुक्त 
की जानी चाहिये, वे आचरण को अभिव्यक्त करनेवाली होनी चाहिये । जैसा कि मैने 
पहले भी कहा था, इस प्रकार की एक सगीतपद्धति दोरिकपद्धति है। पर हमको इसी 
प्रकार की उन जनन्‍्य पद्धतियो को भी अगीकार कर लेना चाहिये जो दाशंनिक अध्ययन 
और सगीत की शिक्षा में सऊग्न रहनेवाले विद्वानो के द्वारा अनुमोदित हो चुकी हैं । 
“पालितेइया नामक रचना मे सॉनातेस्‌ ने दौरिक-पद्धति के साथ केवल फ्रीगीयपद्धति 
वा सग्रह करने में गलती की है (ठीक नही किया हे), तथा पहले ही वशी का परित्याग 
कर देने के पश्चात्‌ तो यह गलती ओर भी विकट प्रतीत होती है। अन्य पद्धतियों के 
मध्य में फ्रीगीयपद्धति वही प्रभाव रसती है जो अन्य वाद्ययत्रो के मध्य वशी का है , 
दोनो का प्रभाव उत्तेजनात्मक ओर भावुकतापूर्ण होता हे । कान्‍्य से यह तथ्य स्पप्ट 
हो जाता है । दियोनीसियस सवधी भावोद्रेक एवं अन्य प्रकार के मन क्षोभ, अन्य किसी 
यनत की अपेक्षा वशी-वादन के साहचर्य से अधिक अच्छे ढग से व्यक्त किये जा सकते 
हूँ | उसी प्रयार पद्धतियों के विषय में भी यह देखा जाता है कि उपर्युक्त प्रकार की 
मनोदश्ाजो को व्यक्त करने के लिये फ्रीगीयपद्धति के राग अधिक उपयुवत होते हैं। 
उदाहग्ण के लिपे हम डीथीराम्व' को ले सकते हैं जो सामान्यतया सभी के द्वारा 
फ्रीगीयपद्धति से सवद्ध माना जाता हे । सगीत-कल्ग-विशारदो के द्वारा डीथीराम्ब के 
लजण वा प्रतिपादन करने के लिये बहत से उदाहरण प्रस्तुत किये जाते है, अन्य 
उदाररणों के साथ वे फिलोक्षेनल का उदाहरण भी देते हैं कि उसने 'मीसिन नामक 
टीपीराम्ब को दोरिक्पद्धति पर रचने का उद्योग किया, पर वह असफल रहा, 


अरिस्तु को राजनीति ५३७ 


प्रत्युत इस (राग) के स्वभाव से विचण और प्रेरित होकर उसे पुत्र फ्रीगीय पद्धति 
की शरण लेनी पडी क्योकि यही पद्धति इस प्रकार की रचना के लिये अधिक उपमुक्त 
(सिद्ध) प्रतीत हुई । दौरिकपद्धति के विषय में यह बात सर्वसम्मत है कि यह पद्धति 
अत्यन्त गभीर और पौस्पपूर्ण स्वभाव को सूचित करवेवाली है । इसके अतिरिक्त, 
क्योंकि हमारा कहना यह है कि मध्यमार्गं, जो दो अतिगामी मार्गों के मध्य में 
स्थित हो, अनुमोदनीय है और उसका अनुसरण किया जाना चाहिये , और क्योकि 
दोरिकपद्धति अन्य पद्धतियों के मध्य में इसी स्वभाव (मध्यमार्गीय स्वभाव) वाली है 
अतएव यह स्पप्ट हैं कि हमारे नवयुवकों (बच्चों) की शिक्षा के लिये दौरिकपद्धति 
के गीत ही सबसे अधिक उपयुक्त है । 


दो लक्ष्य है जिनका मनुप्य अनुसरण करते है--एक सभव और दूसरे समुचित । 
इसके अनुसधान मे, प्रत्येक व्यक्ति को विशेयरूप से यह ध्यान रखना चाहिये कि स्वय॑ 
उसके अपने प्रसग से क्या सभव और वया समुचित है। पर यह उसके लिये उसकी 
आयु द्वारा निर्धारित कर दिया जाता है । उदाहरण के लिये जो लोग बृद्धावस्था के 
कारण गशवक्तिहीन होते हैँ उनके लिये तारस्वरवाली पद्धति में गाना सरऊू नहीं 
होता, और प्रकृति स्वयमेव यह सड्ढेत करती प्रतीत होती है कि उनकी आयु के 
लिये नीचे और मृदुल स्वर का ही प्रयोग ठीक है । इसलिए कुछ सगीतविद्‌ 
जो सॉक्रातेस की इस कारण निन्‍दा करते हैँ कि उसने मादकता के सवध के कारण 
निम्नस्वर की मुदुल संगीतपद्धति को शिक्षा में से निकाल दिया तो इस निन्‍्दा 
में कुछ औचित्य है--पर (सॉक्रातेस का) यह तक मद्य के तात्कालिक प्रभाव 
पर आश्रित नही है (क्योकि मद्य तो मनुष्य को उत्तेजित ही अधिक करता है) 
प्रत्युत उसके पीछे के प्रभाव पर निर्भर है जो कि जिथिलता उत्पन्न करनेवाला 
है (इसी प्रकार यह मृदुल सगीत पद्धति भी शक्तिशुन्य है) । अतएव उस आगे 
आनेवाली अवस्था को दृष्टि में रखते हुए, जब कि मनुष्य वृद्ध हो जाते है, निम्न 
और मुदुल स्व॒रवाली पद्धतियों और रागो का भी अभ्यास किया जाना चाहिये | 
इसके अतिरिक्त यदि कोई ऐसी सगीतपद्धति हो जो सुव्यवस्था और गिक्षाप्रदता 
की क्षमता के कारण लडके की सुकुमार अवस्था के लिये समचित हो--जैसे कि अच्य 
सव पद्धतियों की अपेक्षा लीडियनपद्धति इन गुणी से अधिक युक्त है--तो उसको 
भी (बच्चों की शिक्षा में) सम्मिलित किया जाना चाहिये | अतएव यह स्पष्ट है कि 
(संगीत ) की शिक्षा में तीव आदर्श होने चाहिये--एक मध्यस, दूसरे शक्य (--सभव) 
तथा तीसरे समुचित । (२६।६।४९) 


५३८ अरिस्तु की राजनोति 
टिप्परियों 
१ सगीत की यह उपयोगिता उस उपयोगिता से कुछ पृथक है जिसका उल्लेख 
अरिस्तृ ने इसी पुस्तक के पाँचवें खण्ड फे आरभ में किया है । 
२ जिस प्रकार विरेचक औपधि से उदर का दबाव हलका हो जाता है इसी प्रकार 


सग्रीत के सुनने ओर गम्भीरान्त चाटक को देखने से भावो के दवाव की कमी से मानसिक 
अथवा आध्यात्मिक स्वास्थ्य भीर आनन्द की प्राप्ति होती है । 


३ वाह्म ओर नृत्य के साथ चलनेवाला यह एक प्रकार का गीत था जिसका 
सबंध दियोनीसियस्‌ के जन्म से सबद्ध था। 


वि० पोलिटिक्स के अन्य अनेक खड्ो की भांति यह खण्ड भी अपूर्ण ही रह गया है । 
शिक्षा के एक विषय का भी विवेचन नलोभाँति पुरा नहीं हो पाया है। 


परिशिष्ट 
अरिस्तू के अथेनाइयोन्‌ पौलितेइया 


( अथेन्स के संविधान ) 
का 
हिन्दी अनुवाद 


प्रथम भाग 
संविधान के विकास का इतिहास 
अध्याय १ से ४१ तक 


९ 
(अल्क्मेओनिदी कुल के लोगो का ) दडित होना । ऐपीसंनीदेस्‌ द्वारा नगर की शुद्धि ।) 


यज्न में जिन्होंने शपथ ग्रहण की थी ऐसे चुने हुए कुलीन छोगो के न्‍्यायाधिकरण 
के समक्ष उनका अभियोग निर्णय के लिये प्रस्तुत हुआ । दोपारोपक का काम मीरॉन 
ने किया। वे धर्मग्लानि के अपराधी ठहराये गये। उनके मृतशरीर कब्नो मे से निकाल- 
कर फेंक दिये गये, तथा उच्के वशघर आजीवन नगर से निर्वासित कर दिये गये। 
इस पर क्रीती-निवासी ऐंपीमेनीदेस' ने (अथेंस) नगर की शुद्धि की । 


के 
(देश फा धनिकवर्गोय्य संविधान, तथा साधारण जनता की दयनीय अवस्था) 


इस घटना के पश्चात्‌ बहुत समय तक गण्यमान सश्रान्त जनो और साधारण जनता 
के वीच मे कलह चलती रही । उस समय न केवल सविधान पूर्णरूपेण धनिकवर्गीय 
था, प्रत्युत निर्घन जनता के लोग--पुरुप, बच्चे और स्त्रियाँ--सव के सब घनिकवर्ग 
के बंधुआ दास थे। उनको पैलात्ताए और (हेक्टीमोरोड ) ! पष्ठाशी कहा जाता था, 
वयोकि वे लोग धनवानों कौ भूमि पर इसी लरूगान की दर से खेती किया करते थे, 
सारी भूमि थोडे से व्यक्तियों के अधिकार में थी, और यदि उस भूमि पर भाडे पर 
खेती करनेवाले किसान लगान नही चुका पाते थे तो वे स्वय और उनके वालबच्चे वधक 
रबखे जा सकते थे। सारे ऋणो की जमानत अधमर्ण के ध्यक्तिगत शरीर पर थी, 
यह प्रथा सोलॉन के समय तक चालू रही। सोलॉन (दीन और निर्घेत) साधारण 
जनता के पक्ष का समर्थन करनेवाला प्रथम व्यवित था। पर सर्वेसाधारण के लिये 


५४२ अरिस्तू की राजनीति 


इस सबविधान का सबसे कठोर और कड वा भाग था उनका दासत्व, तिस पर भी वह 
अपने दुर्भाग्य के प्रत्येक अग से असतुष्ट थे, क्योकि सामान्यतया कहा जा सकता है कि 
उनको किसी भी अधिकार में कोई भाग प्राप्त नही था । 


रे 


(द्वाको के पुर्ववर्तोी सचिधात का सार। आसन पद की उत्पत्ति, उनकी शासनावधि 
ओर निवासो का वर्णन । अरियोपामस का सविधान के सरक्षको में प्रमुख स्थान ।) 


ट्राको (अयवा द्राकोन्‍्तॉस ) से पूर्व संविधान की व्यवस्था कुछ इस प्रकार थी। 
जासनाधिकारी (मजिस्ट्रेट) लोगो की नियुक्ति कुलीनता और धनवत्ता के आधार पर 
होती थी। आरभ में तो यह लोग नियुक्ति के पश्चात्‌ आजीवन शासन-कार्य * किया 
करते ये, पर पीछे इनके शासन की अवधि दस वर्ष कर दी गई । शासनाधिकारियो 
में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण और अग्रगण्य थे, राजा (बैसीलियस ), सेनापत्ति (पलि- 
मार्खम) तथा शासक (आज्षन) । इनमें भी सर्वप्रथम स्थान (पद) राजा का था 
जो अन्यन्त प्राचीन काल से पैपच्रिक परम्परा से चला आ रहा था। तदुपरान्त, कुछ 
राजाओ के युद्ध कार्य में अक्षम (मदुल) होने के कारण दूसरा पद सेनापति का और 
जोट दिया गया, क्योकि इसी कारण तो एक किन सेवा के अवसर पर इयौन्‌ को इस 
पद को ग्रहण करने के लिये आमत्रित किया गया था। तीनो में अन्तिम पद आखेन्‌ 
का था, जो कि अधिकाश लोगो के मतानुसार मैदान के समय में प्रस्थापित हुआ था । 
कुछ अन्य लोगो का मत है कि ऐसा अकास्तस्‌ के समय में हुआ। इसका निश्चित 
प्रमाण वह यह प्रस्तुत करते है कि नौ (९) आखंन्‌ अपनी शपथो को उसी प्रकार कार्या- 
न्वित करने की सौगध लिया करते थे “जिस प्रकार वह अकास्तस के समय में की जाती 
थी |” इससे यह भी सूझ पडता है कि उसी (अकास्तस के ) समय कौद्गस के वशधरों 
ने भी आखंनो को विशेषाधिकार दिये जाने पर (अथवा उनके बदले मे) अपने राजपद 
से अवकाश-ग्रहण कर लिया। उपर्युक्त दो प्रकारो में से चाहे जिस प्रकार भी यह 
(घटना ) हुई हो उसके समय में बहुत अधिक अन्तर नही पडत्ता ) किन्तु आखेनू का पद 
उपर्यक्त तीनो पदोर्में सब से अन्त में स्थापित हुआ था, यह तो इस वात से भी लक्षित होता 
है कि जिस प्रकार राजा और सेनापति को पुरातन पे त्रिक यज्ञों में भाग मिलता था उस 
प्रतार आर्सन्‌ की नहीं मिलता था, उसको तो केवल उन्ही यज्ञोत्सवों में भाग मिलता 
था जो पीछे से प्रचडित हुए थे । अतएवं, इन पीछे से होनेवाली सम्मान-बृद्धियों के 
पोग से, आसंन्‌ का पद तो अपेक्षाकृत अधिक देर से इतना महत्त्वपूर्ण हो सका। थेम्मों 
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थीती (नाम के ६ छोटे) आखंनो के पढो का निर्माण अथवा उनकी नियुक्ति तो इसके 
वहुत्त वर्ष पीछे तव हुई जब कि आर्नो की नियुक्ति केवल वर्ष भर के लिये होने छूगी थी , 
उनकी नियुवित इसलिये हुई कि वे सब विधि-निर्णयो का सार्वजनिक लेखा रखे तथा 
विवाद के उभयपक्षो के मध्य मे ठीक ठीक निर्णय कराने की दुष्टि से उस लेखे को रक्षा 
करें। इसी कारण उपयुक्त सब उच्चपदाधिका रियों (आद्धनो) में केवल इन्ही (थैस्मो- 
थीती ) आर्खवों का पद अनेक वर्ष तक स्थायी रहनेवाला नहीं हो सका | ऐसी है इन 
पदों की परस्पर तुलनात्मक समयान्‌पूर्वी । 

उस समय नौ आखंन्‌ एक साथ नही रहते ये । राजा उस भवन में निवास करता 
था जो आजकल बूकालियन्‌ कहलाता है और प्रितानियन्‌ के समीप है। यह तथ्य इस 
बात से स्पष्ट लक्षित होता है कि आज तक भी राजा की पत्नी का दियो निसस्‌ के साथ 
(वापिक) विवाह वही होता है। आख्बन प्रितानियन में रहता था तथा सेनापति 
ऐपीलीकियन्‌ मे । यह भवन पहले पॉलेमा्खियत्‌ कहलाता था, पर पीछे जब ऐपी- 
लीकस्‌ ने अपने सेनापति-काल मे इसका फिर से निर्माण करवाया और इसको सुसज्जित 
किया तव से यह ऐपीलीकियन कहलाने छगा। थेस्मोथीती नामक आखेंनू थेस्मोथीति- 
यत्‌ में रहा करते थे। सोलॉन्‌ के समय मे वे सब थेस्मोथीतियन्‌ में आकर रहने लगे । 
उस समय उनको स्वयमेव सव अभियोगो का परम निर्णय करने का अधिकार था, 
आजकल जो उनको केवल प्रारम्भिक परीक्षण का अधिकार (रह गया) है, ऐसा 
उस समय नहीं था। उच्च शासनाधिकार-पदो की व्यवस्था उस समय ऐसी थी। 
अरियोपागस्‌ की परिषद्‌ का विधि-विहित कार्य तो था विधि-नियमो की अध्यक्षता (और 
सरक्षण ), पर वास्तव में राष्ट्र के शासन-कार्य के बहुत वडें एव महत्त्वपूर्ण अश का सचा- 
लन वह किया करती थी, और प्रभुतापूर्वक सभी व्यवस्था-लोप करनेवालो को शारीरिक 
और आशिक दण्ड दिया करती थी। (यह सब इस वात का स्वाभाविक परिणाम 
था कि) आखेन्‌ लोगो का निर्वाचन कुलीनता और धनवत्ता के आधार पर होता था, 
और अरियोपागस्‌ (कौ परिपद्‌ का) सघटन उन लोगो में से होता था जो आखंन पद 
पर काम कर चुकते थे। इसी कारण केवल अरियोपागस की सदस्यता ऐसा शासना- 
थधिकार-पद है जो आज तक आजीवन चलनेवाला वना हुआ है । 


४ 


(द्राको की व्यवस्था (>संविधान) । सेनिक-सज्जा प्रस्तुत करनेवालो का 
मताधिकार। आखेंन, कोषाध्यक्ष, सेनानी एवं अद्वाध्यक्ष की योग्यता। ४०१ 
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सदस्यों की परिषद्‌ । सम्पत्ति के आधार पर जनसख्या का वर्गीकरण । अरियो- 
पागस फो स्थिति को अक्षुण्ण रखना ।) 


आरभ के सविधान की रूपरेखा इसी (उपर्युक्त) प्रकार की थी। ऊपर वर्णन 
किये हुए वृत्तान्तो को घटित हुए अधिक समय नही हुआ था जब कि अरिस्ताइखमस' 
के जासनकाल मे द्राको' ने अपने विधि-नियम निर्धारित किये । उसकी विधि-व्यवस्था 
निम्व-लिसित प्रकार की थी। उन सब लोगो को (नागरिकता) मतदान का अधिकार 
दे दिया गया जो अपने को सैनिक-सज्जा से सज्जित कर सकते थे । इन नागरिको के 
हारा नी आखंनो ओर कोशाध्यक्षो का चुनाव ऐसे व्यक्तियों के मध्य मे से किया जाता था 
जिनके पास ऋण-मुक्त सम्पत्ति की मात्रा दस मिना से कम नही होती थी | अपेक्षाकृत 
कम महत्त्ववाले अधिकारियों का चुनाव उन व्यक्तियों में से होता था जो अपने लिये 
सेनिकसज्जा प्रस्तुत करने की क्षमता रखते थे।' सेनापति ओर अद्वारोही सेना 
के जध्यक्ष उन नागरिको में से चुने जाते ये जो इतनी ऋणमुक्त सम्पत्ति दिखला सकते 
थे जो १०० मिना से कम न हो, तथा जिनके विधिपूर्वक विवाहिता पत्नी से उत्पन्न 
हुए दस वप से अधिक जवस्था के बच्चे होते ये। इन अधिकारियो का कर्तव्य यह था 
कि वे गत वर्ष शासनाध्यक्ष, सेनापति एवं अद्वारोही सेनाध्यक्ष को तब तक जमानत 
पर सकते जब तक कि उनके आयब्यय के लेखे का ठीक ठीक परीक्षण न हो जाय, तथा 
इस जमानत के लिये उसी वर्ग के चार प्रतिभू आवश्यक होते थे जिस वर्ग के सेनापति 
एवं अव्वसेनाध्यक्ष स्वय होते थे। जो लोग मताधिकार-सपन्न थे उन्ही के मध्य मे से 
शन्‍्दकाग्रहण-पद्धति से ४०१ सदस्यों की ससद्‌ का चुनाव होता था । इस (ससदु ) 
के लिये तथा अन्य शासनाधिकार-पदो के लिये शलाकाग्रहण उन व्यक्तियों के मध्य 
में किया जाता था जो ३० वर्ष से अधिक आयु के होते थे, तथा जब तक मताधिकार- 
सपन्न प्रत्येक दूसरे व्यक्ति को अवसर नही मिल जाता था तव तक कोई व्यक्ति एकपद 
को दूसरी वार ग्रहण नहीं कर सकता था, तथा इसके पण्चात्‌ पुन नये सिरे से चुनाव 
के लिये शलाकाग्रहण किया जाता था। जब ससद्‌ (वूली) अथवा परिपद्‌ (इक्ली- 
लिया) का भत्र (बैठक) चालू होता था, तव यदि कोई सदस्य उपस्थित न हो पाता 
नो यदि सदस्य पचणती' होता तो उसको तीन दारमा', त्रिजती होता तो ( अथवा 
जब्वासोही होता तो) दो दारमा और द्विगती होता तो एक दारुमा दण्ड देना पडता था। 
लरियोपागस की ससद्‌ विधि-नियमों को सरक्षिका थी, तथा वह सव शासनाधि- 
फारियो पर दृष्टि रखती थी जिससे वे अपने अपने पद के कार्यों को विधि के अनुसार 
संपादित फरे। जिस फ़िसी व्यक्ति को ऐसा ठगता था कि मेरे प्रति अन्याय हुआ है 
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उसको अधिकार था कि वह अरियोयाग्स की ससद में जाकर इसको घोयणा करे 
और यह बतलाये कि उसके प्रति अन्याय होने से कौन से विधिनियम का उललधन हुआ 

। तथापि, जैसा पहले कहा जा चुका है ऋण की जमानत (इस विधान में भी ) अवमर्ण 
के व्यवितिगत गरीर पर ही थी, एवं पृथ्वी (भूमि) अब भी थोडे से व्यक्तियो की थी। 


क 


(उच्चवर्ग और निम्नवर्ग के लोगो की कलह । सोलॉन्‌ की मध्यस्थ और 
आखंन्‌ के रूप में नियुक्ति । सोलॉन्‌ द्वारा अपने कार्य का विवरण । ) 
तो जब सविदान की व्यवस्था इस प्रकार की थी, एवं वहुसल्यक जनता अल्पस ख्यक 
बनिको की दासता कर रही थो, तव जन-साधारण ने गण्यमान लोगो के बिरुद्ध विद्रोह 
खडा कर दिया। विद्रोह की अवस्था बडी प्रवल थी, और सुदीर्ध काल तक दोनो 
दल एक दूसरे के विरोध मे डे रहे, अन्ततोगत्वा उन्होने एक मत से सोलॉन को 
अपना मध्यस्थ और आखेन नियुक्त कर दिया और सविधान की व्यवस्था उसी के 
हाथो में सौप दो। इस नियुक्ति का कारण थी सोलॉन को ऐंलेंगी (कविता) जिसका 
आरभ इस प्रकार था -- 
देख रहा हैं, गहरी पीडा अन्तर में घर करती जाती , 
भूमि पुरातन यवन्त जाति की आज दृष्टि में मेरी आती , 
आघधातो से नप्ट , 


इस कविता" में वह वारी वारी से प्रत्येक दल की ओर से अन्य दलों के विरुद्ध 
छह और विवाद करता है, और तद॒परान्त उन सब को (अपनी ओर से ) यह सम्मति 
देता है कि वे पारस्परिक कलह को समारप्प्त॑ करके आपस में सन्धि कर ले। जन्म 
(स्वभाव) और ख्याति (जनता की सम्मति) से सोलॉन अपने समय का सर्वोत्तम 
व्यक्ति था, पर वित्त और (सामाजिक) स्थिति में मध्यस्थानीय था, उसकी ऐसी 
स्थिति थी इस विपय में सबका मत एक हैं। सच तो यह है कि जब वह इस कविता में 
धनी लोगो को अनुचित प्रकार से लोलप न होने की सलाह देता है तो उसका सामाजिक 
स्थान स्वत उसी के साक्ष्य से निर्णीत हो जाता है। (वह कहता है) 

तुम कुछ गान्‍त बनो निज उर में तनिक धैर्य को धारो , 

तुम, जो हो परिपूर्ण सुसम्पत्‌ से, यह तनिक विचारों , 

वे मन को सयम सिखलाओ, लो यह जानी । 


हम न सहेंगे सदा, तुम्हारी अब न चले मनमानी ॥ 
३ ४, 
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वह तो वास्तव में इस सामाजिक कलह के कारणो को पूर्णतया वनवानो पर ही 
अवलवबित मानता है, इसी लिये इस कविता के आरभ में उसने कहा है कि “रजत- 
डिप्सा ओर मदमत्तता से” मुझे भय लगता है, जिससे उसका अभिप्राय यही है कि 
इन्ही (दुर्गणों) के कारण घरूणा फूट पटी थी। 


दर 


(ऋण-भार-निवारण ) 


ज्यो ही सोलॉन्‌ शासन-सचालन कार्य का अधिपति बना त्यो ही उसने जनसाधारण 
के घरीर की जमानत पर ऋण देने के नियम पर प्रतिवन्ध लूगाकर सर्वसाधारण को 
स्वनत्र कर दिया, तथा उसने ऐसे नियम वनाये, जिनसे उसने व्यक्तिगत एवं सावे- 
जनिक सभी ऋणों को समाप्त कर दिया । यह व्यवस्था “सइसा रूथइया” (ऋण-भार- 
निवारण ) कहलाती है, क्योंकि इसके द्वारा साधारण जनता का (ऋण-) भार दूर 
हो गया। इस व्यवस्था के सवध में कुछ छोग स्वय उसके ऊपर भी दोपारोपण करते 
ट्‌। हुआ यह कि जब सोलॉन्‌ इस व्यवस्था का विधान करनेवाला था तो उसने 
जपने इस विचार से कुछ उच्चवर्ग के गण्यमान व्यक्तियो को पहले ही अवगत 
कर दिया इस पर, जैसा कि जनसाधारण-दल के लोगो का कहना है, उसके मित्रो ने 
अत्यन्त झ्षीघत्रवा करके पहले ही अपना कार्य सिद्ध कर लिया, दूसरी ओर जो उसके 
चर्त्रि को दूपित ठहराने के इच्छुक थे उनका कहना है कि इस प्रतारणा (से होनेवाले 
डाभ ) में उसका भी भाग था। क्योकि इन लोगो ने ऋण लेकर बहुत अधिक मात्रा में 
भमि वरीद छी, तथा जब इसके थोड़े ही समय पश्चात्‌ सव ऋणो का निरसन हो गया 
तो यह लोग वनसम्पन्न हो गये । कहते है, इस प्रकार से उन कुटुम्बों की उत्पत्ति हुई जो 
भागे चलकर प्राचीन काल के वनी कुटुम्व माने गये । यह सव कुछ होते हुए भी जन- 
साधारण-दल का मत ही अधिक विज्वास के योग्य प्रतीत होता है । वह व्यक्ति (अर्थात्‌ 
सोलान्‌ ) जो अपने सब अन्य कार्यो मे इतना मर्यादित एव सर्वेहितनिरत था कि, जब सब 
को पदर्दाडित करके अपने को नगर का अधिनायक बना लेना उसके वश की वात थी 
तब ऐसे समय में भी उसने अपने व्यक्तिगत महत्त्व को प्राप्त करने की अपेक्षा अपने 
सम्मान जौर सार्वजनिक भठाई को उच्च स्थान देकर उभय दलों के विद्वेप को ही 
वर्ण फिया, उसके विपय में यह उचित नहीं प्रतीत होता कि वह इतनी तुच्छ एव 
स्पप्ट दिसाटाए देनेवारी प्रवचना से अपने चर्त्रि को कलकित करने के लिये सहमत 
हैआ होगा। और यह तथ्य कि उसको इतनी महान्‌ (सर्वोपरि) सत्ता प्राप्त थी, 
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प्रथम तो, देण की तत्कालीन दुर्दशा से ही स्पप्ट है, फिर उसने स्वयं भी अपनी रचनाओ 
में इसका अनेक वार उल्लेख किया है, तथा इस विपय में सब अन्य व्यक्ति भी एकमत 
है । अतएवं हम इस दोपारोपण को झठा मानने के लिए विवश्ञ हूँ । 


णि 


की 
(सोलॉन का सविधघान । वित्तानुसार जनता का वर्गीकरण ) 


इसके उपरान्त सोलॉन ने दूसरा काम यह किया कि (नये) संविधान को स्थापित 
आर नियमों को निर्धारित किया। द्राको के विधिनियमो का प्रयोग बन्द हो गया, 
पर हत्या सम्बन्धी नियम इसमे अपवाद थे। (अर्थात्‌ द्राको ने जो नियम हत्या के सबंध 
में बनाये थे वे चाल रहे) । यह विधिनियम काप्ठस्तम्मो पर उत्कीर्ण किये गये और 
राजा के द्वार-प्रकोप्ठ पर स्थापित कर दिये गये थे, तथा सब ने उनका पालन करने की 
शपथ ली। नौ प्रमुख शासनाधिकारियों ने शिला' के ऊपर शपथ ली थी और यह 
घोषणा की थी कि यदि वे किसी भी नियम का उल्लघन करेंगे तो स्वर्ण-प्रतिमा समपित 
करेंगे। इसी से अब तक इसी प्रकार की णपथ की जाती है। सोलॉन ने इन नियमो को 
सी वर्ष के लिये प्रमाणित किया था, तथा सविधान की व्यवस्था उसने निम्नलिखित 
प्रकार से की थी । जैसे कि पहले जनता का विभाजन था, उसी प्रकार उसने भी जन- 
संख्या को (व्यवित्तगत )-वित्तानुसार चार वर्गों में विभाजित कर दिया--ये वर्ग थे 
पचणती , अब्वारोही, द्विती और थीत (“अर्थात्‌ निर्धनवर्ग)। नौ प्रमुख 
शासको, कोपाव्यक्षो, सार्वजनिक ठेको के आयुक्तो, एकादश (काराध्यक्षो), एवं 
कोपगणको' इत्यादि के शासनाधिकार पदों को उसने पचणती, अच्वारोही एव 
द्विणती लोगो के छिये नियोजित कर दिया, जिसकी परिगणनीय सम्पत्ति का जितना 
मूल्य होता था उसको उसी के अनुसार पद दिया जाता था। भीतो के वर्ग मे गिने जाने- 
वाले (निर्बन) छोगो को उसने केवल परिषद्‌ और प्रमाणपुस्पमण्डली (ज्री) में 
ही स्थान प्रदान किया। जो व्यक्ति अपनी भूमि से बुप्क अथवा द्रव (पदार्थ) की 
पाँच सी मानाएँ उत्पन्न करता था वह पचशती वर्ग के अन्तर्गत गिना जाता था, (इसका 
ग्रीक नाम पन्‍ताकोसिकमेंदिम्नस्‌ था)। अश्वारोंही वर्ग के अन्तर्गत उनकी गिनती 
होती थी जो ३०० मात्राएँ उत्पन्न करते थे, अथवा (जैसा कि कुछ लोगो का कहना 
है) जो एक घोड़े के भरण-पोषण की सामर्ध्य रखते ये । इस (द्वितीय) परिभाषा के 
समर्थन में वे इस वर्ग के नाम (हिप्पीस - अब्वारोही) को चिह्न स्वरूप प्रस्तुत करते 
हैं, जो इसी तथ्य के कारण पडा होगा। इसके अतिरिक्त इसके समर्थन में वे कुछ 


है 
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पुरातन सकत्पानुष्ठित कृतियों का भी साक्ष्य उपस्थित करते है, वयोकि अक्रोपॉलिस- 
में डिफिलस की मूत्ति एक इसी प्रकार की कृति है, जिस पर निम्नलिखित कथन 
उत्कीर्ण हे -- 


डिफिलस का हूँ पुत्र में, अअ्थमियन्‌ स्वनाम । 
थीत वर्ग को त्याम पा सादी वर्ग ललाम ॥ 
(देवकृपा मुझ पर हुई, इसका यह परिणाम ।) 
उसका में इस भाँति से करता हूँ सम्मान ॥ 


तथा जब्वारोही शब्द का वया अर्थ होता था इसको लक्षित करने के लिये मनृप्य 
की मूर्ति के पाज्व में घोडा खडा हुआ है। तथापि यह भी समीचीन प्रतीत होता है 
फि जिस प्रकार पचशती वर्ग एक निश्चित मात्राओं की आय को सूचित करता था 
उसी प्रकार यह वर्ग भी सुनिश्चित मात्नाओ की सख्या का निर्देश करता था। द्विशती 
वग में उन लोगो की गणना होती थी जो शुप्क अथवा द्रव पदार्थ की दो सौ मात्राओं का 
उत्पादन करते थे, अन्य सव लोग थीतकोटि में आते ये, तथा उनको किसी शासना- 
विकार में भाग नहीं मिलता था | इसी लिये आज भी जब किसी शासनपद के इच्छुक 
व्ययित से पूछा जाता हे कि वह किस वर्ग का है, तो कोई भी यह नही कहता कि में 
थीत वर्ग का हूँ । 


८ 


( शासनाधिकारियो के चुनाव की पद्धति । जातियाँ, तिहाइयॉ, नौकरियां 
वारहवें भाग । चारसौ की ससद । अरियौपागस्‌ की ससद, उसकी अध्यक्षता 
हा अधिकार । नागरिक उपप्लव के समय तटस्थ रहने का दण्ड ।) 


विभिन्न पदों के अधिकारियों का चुनाव करने के लिए सोलॉन्‌ ने यह नियम 
वनाथा था कि उनका चुनाव प्रत्येक गण अथवा जन के द्वारा चुने हुए प्राथियों मे 
से गटिकाप्रहण ( |५ 00 ) द्वारा होना चाहिये। नो आख्लन-पदो के लिये प्रत्येक 
'जन' जपने मध्य में से १० शरार्थी चुनता था और इनके मध्य में से गटिकागहण द्वारा नौ 
नार्सन्‌ चुने जाते थे। एसी से यह रीनि आज तक चली आ रही है कि प्रथम तो प्रत्येक 
जन अपने में से गूटिका-ग्रहण दारा दस प्रार्थी चुन लेते है और तव पुन इन चुने हुए 
न्यवितयों में से शिविकाग्रहण द्वारा चुनाव होता ह। सोछॉन्‌ ने शासनपदो के चुनाव 
को सम्पत्तिशारी वर्गा के जनसाए निर्बासिति किया था इसका प्रमाण तो उस नियम में 
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मिल जाता है जो कोपाध्यक्ष के चुनाव के विषय में आज तक चला आ रहा हूं, इस 
नियम की आज्ञा है कि कोपाध्यक्ष पचणतीवर्ग में से चुने जाने चाहिये। नौ आखेंनो 
के सबंध मे सोलॉन्‌ का नियम इस प्रकार का था। पर इसके पूर्वे प्राचीन काल में अरि- 
योपागस्‌ की परिपद्‌ः अपनी वृद्धि के अनुसार उपयुक्त व्यक्तियों को आमत्रित करके 
उनको वर्प भर के लिये पृथक पृथ्क्‌ पढो पर नियुक्त कर ढेती थी। जंसा पुरातन 
समय में था वैसे ही इस समय में (समग्र नगर में) चार जन थे और चार जनराज 
थे। प्रत्येक जन' तीन तिहाइयो में विभक्त था और इन तिहाइयो में से प्रत्येक में १२ 
“नीकारियाँ | थी। प्रत्येक नौक्राशिया के अपने नियुक्त किये हुए पदाधिकारी होते 
थे जो नौक्रारी कहलाते थे, तथा जिनका काम होनेवाले (जायमान ) आय और व्यय 
की व्यवस्था करना था। अतएव सोलॉन के उन नियमो मे, जिनका चलन अब नहीं 
रहा है, अनेक वार ऐसा उल्लेख किया गया है कि नौकारी लोग नौक्रारीनिधि 
का सचय और व्यय कर सकते है ।” उसने चार सौ सदस्यो की एक ससद की भी स्थापना 
की जिसमें प्रत्येक जन' में से एक सौ सदस्य छिए गये थे पर अग्योपागस की परिपद्‌ 
के लिए उसने नियमो की देखभाल (चौकसी ) करने का कार्य नियत किया, अर्थात्‌ 
जिस प्रकार यह परिषद आदि काल से पहले भी संविधान की रक्षा का काम 
करती रही थी, वही कार्य इस समय भी इसको संग्पा गया। जो राज्य संवधी 
अधिक महत्त्वपूर्ण विपय थे उनमें से अधिकाश पर यह परिषद चौकसी रखती 
थी, एव उसको अर्थदण्ड एवं घरीरदण्ड दोनों ही प्रकार के दण्ड देने का पूर्ण 
अधिकार प्राप्त था (और इसी के द्वारा) वह अपराधियों को सुधारा करती 
थी । दण्ड द्वारा जो धन प्राप्त होता था उसको यह परिषद्‌ अक्रोपोलिस में 
एकत्रित करती थी तथा दण्ड के लिए कोई हेतु नही वतलाती थी । यह 
परियद्‌ उन छोंगो पर मुकदमा चलाती थी जो शासन को लौटाने के लिये 
पड्यत्र किया करते थे , सोलॉन्‌ में अपराधियों पर अभियोग चलाने की पद्धति 
भी निर्वाश्ति कर दी थी। सोलॉन्‌ ने देखा कि राज्य में आन्तरिक कलह उठ 
खडी होती है, जब कि कुछ चागरिक आल्स्य और अविचार के कारण किसी भी 
कलह-परिणाम को स्वीकार कर लेते थे, अतएव उसने ऐसे मनप्यो को ही दृष्टि में 
रखकर उनके सबंध में एक विशिष्ट नियम बनाया । यह नियम इस प्रकार का था कि 
यदि नगर के दो दलो में कलह होने पर जो व्यक्ति उनमे से किसी एक के पश्ष में गस्त्रग्रहण 
करके नही लड़ेंगा, तो उसको अयोग्य ठहराया जायगा और उसको नागरिकता का 
कोई अधिकार नही रहेगा । 
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(सोलॉन्‌ के सविधान के जनतत्रात्मक अग (क) शरीर की (जमानत ) सुरक्षा 
पर ऋण का निषेध, (ख़) अन्याय के प्रतिकार-प्तामान्य अधिकार, (ग) 
न्यायमण्डल के समक्ष पुनविचार की प्रार्थना का अधिकार । ) 


शासनाथिकारियो के विपय में उसका नियम-विघान इस प्रकार का था । तीन 
वातें ऐसी हैँ जो सोलॉन्‌ के सविधान की अत्यन्त जनतम्रात्मक विशेषताएँ प्रतीत 
हाती हई। प्रथम जौर सवसे अधिक महतस्त्वपूर्ण विशेषता यह थी कि अधमर्ण (ऋणी ) 
+ शरोर की जमानत (सुरक्षा) पर ऋण देने का निपेध हो गया, दूसरे प्रत्येक व्यक्ति 
को यह जतिकार दिया गया कि यदि वह चाहे तो ऐसे किसी भी व्यक्ति के पक्ष में जिसके 
प्रति अन्याय किया गया हो, अध्याय के प्रतिकार की माँग कर सकता है, तीसरी 
बात (जिससे सवसाधारण जनता को सामान्यतया सबसे अधिक शक्ित प्राप्त हुईं 
व ही जाती है), थी सावजनिक न्यायालयों के समक्ष पुनविचार की प्रार्थना का अधि- 
पार। जब सामान्य जनता को गूटिका पर सत्ता प्राप्त हो जाती है तो उसको सविधान 
पर भी स्वामित्व प्राप्त हो जाता है। ओर फिर क्योकि नियम न तो सरलता से और 
ने स्पप्टता से लिसे गये थे प्रत्युत उत्तराविकार और रक्षितो की सम्पत्ति के नियमों 
ये समान (अम्पप्ट) ये, अतएवं अनेक विवाद अनिवार्यतया उत्पन्न होते थे, एवं 
प्रन्‍्येफ़ विवाद का निणय सावजनिक न्यायालयो को करना पडता था, चाहे तो वे विवाद 
साबजनिफ हा और चाहे व्यवितगत । कुछ लोग तो वास्तव में यहाँ तक मानते हैं कि 
साठान ने नियमों को जानवूझकर इसी उद्देश्य से अस्पप्ट बनाया था जिससे अन्तिम 
निणय फरने की सत्ता साधारण जनता की मुट्ठी में रहे । किन्तु यह बात तो सत्य जैसी 
नहीं प्रतीत होतो क्योफि सामान्य भाषा में नियम निर्धारित करने में आदश उत्तमता 
(परिपृणता ) का प्राप्त कर ऐतला शवय नहीं है। हमको उसके अभिप्राय का विचार, 
उसो नियमों ये एतत्वाछीन परिणामो के द्वारा नहीं प्रत्युत उसके शेप सविधान के 
सामान्य 5 पटिफाण से करना चाहिये । 


१० 


(मुद्रा, भार, एवं माप के मानदप्डो के सबध में सोलॉन्‌ के सुघार । ) 


उसे नियमो में वास्तव में यही जनतन्नात्मक तत्त्व प्रतीत होते हैं, पर इसके 
आतिणित एन नियमों की स्थापना के पूर्व उसने रऋूणोच्छेद कार्य को पूरा किया एवं 


अरिस्तु की राजनीति कह 


इनके उपरान्त उसने भार और माप (नापतोल ) के मानदण्ड और मुद्रा में वृद्धि की । 
उसके (शासन) काल में नाप फंइदॉन्‌ के समय की अपेक्षा अधिक कर दी गई, मीना 
नामक मुद्रा जो इसके पूर्व ७० द्रास्मा का होता था अब पूरे सौ द्वाल्मा की हो गयी। 
प्राचीन समय मे मुद्रित मुद्रा द्विद्रार््मा थी । उसने ताल को भी मुद्रा के ही अनुरूप 
कर दिया, एक तलान्त' में ६३ मीना होने लगे, यह जो ऊपर के तीन मीना थे यह 
स्तातीर एवं अन्य (छोटी ) मुद्राओं के अगो में भी वॉट गये । 


238६ 
(सोलाॉन के सुधारों के विषय में जतसाधारण को सम्मत्ति ) 


जब उसने ऊपर वर्णन किये हुए प्रकार से सविधान की व्यवस्था को पूरा कर दिया, 
तो उसने देखा कि लोग उसके पास आकर उसको उसके द्वारा निर्धारित नियमो के विपय 
में तग॒ करने लगे, वे कभी उनकी निन्‍्दा करते और कभी आलोचना । वह न तो अपने 
द्वारा निश्चित नियमो को वदलना ही चाहता था और न (अथेस मे रहकर) सवकी 
घृणा का पात्र बनना, अतएवं वह व्यापार और देशदर्शन के उदृेश्य से मिश्र को 
यात्रा को चला गया और यह कह गया कि दस वर्ष तके नहीं लौट गा। उसका विचार 
यह था कि इन नियमों की स्वय व्याख्या करना उसका काम नहीं, प्रत्युत प्रत्णेक व्यक्ति 
की उन नियमों को यथालिखित रूप में पालन करना चाहिये । इससे उसकी स्थिति 
बहुत अप्रिय हो गयी यी। ऋणो की समाप्ति के कारण धनीमानी गण्यमान छोगों से 
से बहुत से उससे असहमत हो गये । सविधान में उसके परिवर्तेत से जो अनोखी स्थिति 
उत्पन्न हुई उससे असन्तुप्ट होकर दोनो ही दल उससे अप्रसन्न हो गये। जनसाधारण 
ने उससे यह आजा लगा रवखी थी कि वह सम्पत्ति का पूर्णतया नये सिरे से विभाजन कर 
देगा, दूसरी ओर वनीधोरी लोगो ने यह आशा बाँची थी कि वह सव बातो को पूर्व 
पुरातन स्थिति पर पहुँचा देगा, अथवा बहुत थोडा-सा परिवर्तेन करेगा। पर उसने तो 
दोनो ही दछो का विरोध किया । (यथपि ) दोनो दलो में से, वह जिसको भी चाहता 
उसके साथ मिलकर अपने को अधिनायक (अथवा तानाणाह ) बना लेना उसके वश 
की वात थी, तथापि उसने दोनो ही दलो के दौर्मनस्य का भाजन वनकर भी अपनी 
पितृभूमि का त्राता एवं श्रेप्ठ सविद्यता बनना पसंद किया। 


रे अरिस्तू की राजनीति 
१९ 


(सोलॉन्‌ की नीति के वियय में उसके अपने दृष्टिकोण को स्पष्ड करनेवाले 
उसकी कविता के उद्धरण ।) 


साठान वी सीति के विपय में इस दृष्टिकोण की तथ्यता एक तो अन्य सब लोगो 
प मनैक्य से सिद्ध हा जाती है, दूसरे स्वय उसके अपने उस उल्लेख से भी सिद्ध हो जाती 
7 जा उसने इस वियय में निम्नलिखित कविता में किया है -- 


सावारण जनदल को मेने पददान दिया समुचित सादर । 
अपहरण फ़िया सम्मान नहीं, बढने न दिया हद के बाहर ॥। 
वे जो थे वलशाली समृद्ध सम्पदापुण सब विधि श्ोभन । 
आदेश किया मने उनको हो वे नल कभी किडिचत्‌ शोभन ॥ 
दाना के मध्य खडा था में दृढ़ ढाल लिये कर में अपने । 
कोर्ट पूरे कर पा न सका अन्यायपूर्ण जय के सपने ॥ 
फिर सवसाथारण के विषय में उसने यह प्रदर्शित किया कि उनके साथ किस 
प्रगार या व्यवह्यर क्या जाना चाहिये, 
यू अच्छा जनता नेताओं का मानेगी कहना, 
नति मुदुता, कठोरता-वर्जित जब हो उसका रहना । 
जन्म देप-सुत का होता जब अति सम्पदा बरसती। 
उस मानव पर मन में जिसके समता नहीं सरसती ॥। 
धपिए एय दूसरे स्थान पर वह उन मनृप्णो के विषय में इस प्रकार कहता है जो 
भेमि या पुनविभाजन चाहते थे । 
दृष्टि लूट पर रखते आये आशा करते बन की । 
व्यक्ति व्यब्ति सुख सम्पति पाये यही छाऊसा मन की । 
ममज़का समझे मृदुल-कोप में छिपा कठिन अन्तस्तलूू । 
तव जउता-व्चय यह विचार, अब मेरे द्वेपी प्रतिपल । 
निर्ठी अआंसो मुझे घ्रते बेर झलकता जिनसे-- 
किन्तु नहीं प्ौचित्य , किया जो कहा रहे सुर थाता 
सीमा छाछी नहीं मूर्ख हो, और न मुझको भाता 
अधितायकपन, वलप्रगोग जौ पितभूमि जो प्यारी 
भेदे बोत से एय तुल्य भोगी जाती ने निहारी । 


अरिस्तु की राजनीति फल े 


इसके उपरान्त पुन एक बार वह ऋणभार को दूर करने, तथा जो लोग दासता 
करते थे उनको ऋण-पार-मोचन हारा स्वतत्र करने को चर्चा करता हुआ कहता है -- 
जो विचार ले मैने जनता को निज सँग में जोडा 
विना किये कब रुका, अधूरा किसको मेने छोडा ? 
समय आय, तू साक्ष्य न्याय के प्रकरण में तब देना 
ओलिम्पीय. देवताओं. की जननी, सुन लेना 
श्रेप्ठश्यामवर्णे भुवि, जिसको कभी किया था मैने-- 
मुक्त कीलको से जो बहुबा गड़े वलज्ष में तेरे , 
तू थी पूवबन्दिनी पर अब हुई स्वतत्र घरे है ' 
वहुसख्यक अथेन्स के वासी देवनिमिता भू से 
पित्तरो की विछुडे, विक सागर पार न्याय से झूठे 
अथवा नियमो ही से चाहे, और बहुत से जो सब 
भारात्रान्‍त्त विवश हो ऋण से, नहीं बोलते ये अब 
वाणी कअत्तीका प्रदेश की, दूर दूर थे भागे , 
में सवको घर लाया फिर से भाग्य सभी के जागे । 
और यही, दासत्व अग्योभमन में निमग्न जो जन थे 
प्रभु के रोप समक्ष सवंदा कम्पित जिनके मन थे 
मेने उनको भी स्वतत्र कर दिया, हुआ यह सव कुछ 
नियमों के वर से, फिर जोडा शक्ति नीति को भयुत 
किया, तथा इस भाँति प्रतिज्ञा अपनी सभी निवाही-- 
बरे भलो के लिये एक-सा नियम बनाया मैने , 
सीधा प्रति-जन हेतु न्याय का मार्ग चलाया मैंने । 
अकुशग होता अन्य हाथ में, यथा हाथ में भेरे 
ओऔ' होता दुबृ त्त मनुज वह पडा लोभ के फेरे , 
उसने कभी न रोका होता जनता को।' यदि भाता 
मुझको कभी एक जनदल की मनमानी का खाता , 
और कभी प्रतिपक्षी-दल के कहे मार्ग पर जाता 
तो यह राष्ट्र बहुत से वीरो से वचित हो जाता । 
अत शक्ति निज सभी ठोर पर मैने सदा चलाई , 
कुक्कुर-दल पर लौट टूट पडते वनव॒क की नाई । 


५५४ अरिस्तू की राजनीति 


भर फिर वह दानों दलो को पीछे असस्तुटट रहसे की यारण उरा-जड्ा पहला 7 । 

दोप याग्य हो यदि कोट ता होप चाटिये देना 

पर जिनका सूत्र आज प्राप्त ह, यया उस सुरा या उेना 

देखा का गपने मे भी 

जार बद जो छाग महत्‌ जीवन जिनाा। 7 जअभिमत 

उन्हे चाहिये याग्य बन्यवेते उरना मेरा स्यागत । 
वक्याकि उसने कहा हैं कि यति जिसी अन्य व्यवित का गसत्े सम्मानपृ्ण पद्यी 
प्रात हुई होती ता, 

न ता रोफता जनदठ़ वा हो, जीर सवय कया रायता 

जात्ममात्‌ जब तक ने मलाई पूरी बह वर चूुतला 

में तो उिन्‍्तु, मध्य में उनवे उइंटा रहा ह एऐस 

गत्रदलो के मध्य पवित सीमा की रहती जंसे । 


9२ 


का 


(राजनीतिक कलह का चाल रहना । दामासिया फा शासन काल । तोन राजनीतिफ 
दल--( १) ससुद्गरतट का दल (२) मंदान का दलू और (३) पर्वतोय दल ।) 

जत सोलॉन के अपने देश को त्यागने और विदेश में प्रवास गरने के फोरण 
उपयक्‍त थे। उसके प्रवास में चले जाने पर भी नगर की दण्ा क्षुत्त ही बनी रही । चार 
वप तो जनता ने जेसे-तेसे शान्ति से विताये पर सोलॉन के शासन के पणथ्नात्‌ पनित्रे 
व में वे पारस्परिक कलह के कारण प्रमुस आर्सन को चुनते मे असमर्थ रहे। उपे 
पण्चात्‌ फिर चार वप व्यतीत हो जाने पर उन्हीं कारणों से उन्होंने जराजफता को हो 
वनाये रक्‍्ख” । इसके उपरान्त पुन एक ऐसे ही कालाश के व्यतीत हो जाने पर 
दामासियास को आखंन चुना गया , उसने दो वर्ष और दो महीने सासन किया-अर्थात्‌ 
जब तक बलपूर्वक अपने पद से हटा न दिया गया। तत्पशण्चात्‌ समझौते के रूप में दस 
आखंन (शासक ) चुनने का निश्चय किया गया, पगाच कुलपुत्रों में से, तीन क्ृपक- 
दल में से और दो श्रमिक अथवा दिल्पीदल में से । दामासियास्‌ के शासन की समाप्ति 
के पण्चात्‌ इन्होंने एक वर्ष शासन कार्य किया । इससे यह स्पप्ट ह॑ कि उस रामय जाखंन 
ही सवसे अधिक शक्तिशाली गासन-पदाधिकारी ( मजिस्ट्रेट ) था, क्योंकि उसी के 
पद के (चुनाव के ) विपय में सर्वंदा कलह होती प्रतीत होती है । सामान्यतया उस 
समय जनता लगातार आन्तरिक रुग्णावस्था (सामाजिक अव्यवस्था) मे निमग्न 
थी, कुछ लोगो को तो अपने असन्तोप का आरम्भ और मूलभूत-कारण ऋण की 


अरिस्तू की राजनीति ५५५ 


६ 


ममाप्ति में प्रतीत हुआ, क्योकि वे इसी के कारण धनहीन हो गये थे, अन्य कुछ लोग 
सविधान की व्यवस्था से अप्रसन्न थे कि उसमें बहुत अधिक परिवतेन हो गये थे, और 
कुछ लोगो की अप्रसन्नता का कारण उनकी पारस्परिक प्रतिस्पर्द्धा की भावना थी। 
इस समय राजनीतिक दल तीन थे, इनमें प्रथम दल समुद्र-तट का दल कहलाता था, 
जिसका नेतुत्व अल्कमियन्‌ के पुत्र मेगावलीस के हाथ से था, एवं ऐसा ख्याल किया जाता 
था कि इस दल का लदय मध्यम कोटि (सयत प्रकार) की शासन-व्यवस्था प्रचलित 
करना था। दूसरा दल था मैदान का दल, जो धनिकतत्र (ऑलिगार्की) स्थापित 
करने का इच्छुक था, इसका नेता था लिकरगस्‌ | तीसरा दल था पर्वतोय दल जिसका 
मुखिया पिसिस्त्रातस था, तथा जिसको घोर जनतत्रवादी माना जाता था। इस 
तीसरे दल को कुछ तो उन छोगो ने बढाया जो ऋण-निरसन के कारण निर्वनता के हेतु 
इससे आ मिले, दूसरे उन लोगों ने बढाया जो गुद्व जाति के न होने के कारण इसके साथ 
मिल गये क्योकि उनका भय व्यक्तिगत था । इसका प्रमाण यह है कि (पिसिस्त्रातसकी ) 
तानाशाही के पतन के पब्चात्‌ मतदाता नागरिको की सूची का इसलिये सणोवन किया 
गया कि वहत से ऐसे लोग मत का प्रयोग कर रहे थे जिनको ऐसा करने का कोई अधिकार 
नही था। इन दलो के नाम उन प्रदेशों के कारण पडे थे जहाँ उनके द्वारा अधिकृत क्षेत्र 
(इत्यादि ) थे | 
५४ 
(पिसिस्न्रातस्‌ द्वारा बलूपूवंक शासन ग्रहण । उसका प्रथम निष्कासन एव 
पुनः संस्थापन ) 
विसिस्त्रातस के विपय में यह माना जाता था कि वह परले सिरे का जनत्तत्री 

है और तिस पर उसने मेगारा के युद्ध में भी अपने को अत्यन्त विख्यात कर लिया 
था। इन सब सुविधाओ का छाभ उठाकर, उसने अपने को घायछ किया और यह 
प्रदर्शित किया कि मेरे राजनीतिक प्रतिद्वन्द्धियो ने मुझे आहत किया है, तथा अरिस्तियोन 
द्वारा प्रस्तुत प्रस्ताव पर जनता को अपने लिए अगरक्षक प्रदान करने के लिए मना लिया । 
जब उसको यह गदाधारी' कहलानेवाले अगरक्षक मिल गये तो उसने इनके साथ 
जनता पर चढाई कर दी और अक्रोपोलिस पर अधिकार कर लिया। यह घटना 

(सोलॉन के) सविधान की स्थापना के ३२ वर्ष पठ्चात्‌ कौमियस्‌ के शासन- (+- 

आखंन ) काल में घटित हुईै। कहते हैँ कि पिसिस्त्रातस के अगरक्षकों की माँग करने पर 
सोलॉन्‌ ने उसका विरोध किया और कहा कि इस प्रकार विरोध करके उसने अपने को 
आबी जनता से अधिक बुद्धिमान और शेप जनता से अधिक वलवान्‌ (अर्थात्‌ निर्भय ) 
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सिद्ध कर दिया , --जो लोग यह नी जानते वि पिसिस्तातस्‌ या र्य अपने का जवि- 
नायक वनाना है उनसे अधिक व््मान्‌ जीर जा यर जानते हा सी लप £ उनसे वा 
वलवान्‌ (निभय) । जब उसी सब बुछ ।हने-सुनने या कार्ड फाड़ यही ह भा सा उसने 
अपने कवच को ले जाकर अपने द्वार के सामने रप दिया जार कहा हि मैंसे ला, जब तय 
मुझमें णविति रही, अपनी पितभमि की सहासता वी (उस समय थट बहल यूट हा छा 
था) णव अन्य सब लागा का भी ऐसा ही याना चाहिय। पर उसे रस सप्रयावत 
का कुछ भी परिणाम नही निकठा । पिशिरत्रातात]्‌ ने सवान्न सत्ता को हतगल का 
लिया, उसका प्रशासन तानाशाही यी अप'्ग बिवयि-बिहित शासन से जतविय मेंठ सादा 
था। अभी उसकी शासन-णवित की जड़ भठे प्रकाश नहीं जमने फार्ड थी ति मेगायरा|श 
ओर लिकरगस्‌ के अनुयायिया ने परस्गर मन्त्र यरके उस (विमसिस्तानस) था लियाए 
बाहर किया । यह घटना उसके शासन फी प्रथम स्थापना ये ६ बस पर्चात्‌ टगेसियास 
के राज्य-( आर्खत ) काल में हई थी | इसके १० बय उपरान्त मगातीय ने दल्यन्दो का 
कलह से तग आकर पिसिस्नातस के साथ सर॒वि सी चर्चा उदी, जीर उस (मिसिरयातस ) 
को अपनी पुजी व्याह देने का प्रस्ताव किया, एवं एस घन पर पट उसको एक बड़े 
पुराने और सरठ उपाय से पुन अथेस में ले जाया। पहले ता उसने यह फियदन्ती 
फंला दी कि देवी अथेना पिसिर्तातस्‌ को पुन छोटाकर छानेताडी है, जार 
तंदुपरान्त उसने एफ स्त्री को खोज निकाश जो अत्यन्त विशाठकाय और सुन्दर वी, 
तथा जिसका नाम फूए था (हीरोटोटस के मतानुसार यह स्त्री पेआनिया मुहलले फ॑ 
रहनेवाली थी ओर अन्य छोगो का कहना हे फि आफ देश वी फूल वेचनेवबाली (मार: 

थी ओर कौलीटस मुहत्ले मे रहती थी ) । मेगाक्लीस ने उसका देवी के सदश वेशभूषा 
से सज्जित किया आर उसको पिसिस्त्रातस के साथ नगर में ले आया। पिमिस्त्रातस्‌ 
ने उस स्त्री को अपने पाञ्व मे रथ में वैठाकर नगर में प्रवेश किया, तथा नगर-नितासियों 
ने आब्चर्य से स्तम्भित हो वडी पूजा जोर अर्चा के साथ उसका स्वागत किया । 


9 प्‌ 


ल्‍ 


(पिसिस्त्रातम्‌ का पुन दूसरी बार निष्कासन, एवं अन्तिम स्थापन । जनता फा 
नि शस्त्रोकरण ) 


इस भ्रकार उसका प्रथम प्रत्यागम घटित हआ। इस प्रत्यावर्तन के लगभग सात 
वर्ष उपरान्त उसको दूसरी वार निर्वासित कर दिया गया तथा वह अधिक समय तक 
इस पद पर नही टिक सका, कारण यह था कि मेगाकलीस की पुत्री के प्रति पत्नी की 
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भांति व्यवहार नही करना चाहता था। अतएवं उसको यह भय हुआ कि कही दोनो 
विगेदी दल उसके विरुद्ध मिल न जाय, और इसी भय के कारण वह स्वय देश को छोड- 
कर निकल गया। पहले तो उसने थर्मेयी की खाडी में स्थित रायकेलस्‌ नामक स्थान 
पर एक उपनिवेश वसाया, वहाँ से ग्ह् पागेयस पर्वत के समीपवर्ती देश की ओर चला 
गया। यहाँ उसने धनोपाजेन किया और वेतनार्थी सिपाहियो को भाड़े पर एकत्रित 
किया, एवं जब ११ वर्ष बीत गये तो वह ऐरेट्रिया की ओर लौटा, तथा वहाँ के शासन 
को बल्पूर्वक हस्तगत करने का प्रयत्व किया | इस कार्य में उसे और बहुत से दूसरे 
लोगो से सहायता मिली , विशेषकर थीवंस निवासियों से, नावसासनिवासी लीग- 
दामिस से एवं उन अच्वारोही सरदारों से जो ऐरेट्रिया की शासन-व्यवस्था में वहुत 
सत्ताशाली थे। पलल्‍लेने के ०द्ध की विजय के उपरान्त उसने अथेस को भी हस्तगत कर 
लिया, और जब उनने प्रजाजनो के अस्त्रास्त्रो को अपने अधिकार में कर लिया तव 
कह जाकर उसके अधिनायकत्व की सुदृढ स्थापना ही सकी, और तभी वह नाक्षांस्‌ 
पर अधिकार करके लीगदामिस को वहाँ का शासक वनाने में समर्थ हो सका। 
जनता के हथियारों का अपहरण उसने निम्नलिखित प्रकार से किया । उसने जनता 
को सब णस्त्रास्त्रों से पूणतया सज्जित होकर थेसियन्‌ के पास सैनिक प्रदर्शन करने का 
आदेग किया, और वहाँ वह एक व्यास्यान देने लगा। वह अभी थोडी देर बोल पाया 
था कि जनता ने कहा कि हमको सुनाई नही दे रहा है । तव उसने उनको आदेश किया 
कि अक्रोपोल्डिस के प्रवेश-द्वार के समीप आ जायें, जिससे कि वे उसके उद्धोप को भरी 
भाँति सुन सके । जब कि इधर वह उनके समक्ष एक लम्बी ववतृता दे रहा था, तब 
दूसरी ओर कुछ मनुप्यो ने, जिनको उसने इसी कार्य के लिये नियुक्त किया था, सब 
हथियारों को एकत्रित करके समीपवर्ती थेसियन की कोठरियो में ताले में वन्द कर 
दिया, एवं पिसिस्त्रातमुके पास आकर सकेत किया कि कार्य हो चुका । अतएव, उसने, 
जी कुछ और कहना जेप रह गया था उसकी कहकर, जनता को यह भी वतला दिया कि 
उनके हथियारों का क्या हुआ , इसके पण्चात्‌ उसने उनसे कहा कि“तुमको चकित अथवा 
भयभीत्त नहीं होना चाहिये, किन्तु अपने अपने घर जाकर अपना काम देखना चाहिये , 
भविष्य में सावेजनिक (राष्ट्रीय ) कार्यो की सार-सँभाल (चिन्ता ) केवल में ही करूँगा ।' 
१६ 
( पिसिसूत्रातस्‌ के शासन क्री विशेषताएँ ) 

पिसिस्त्रातस्‌ की तानाभाही के आरम्भ और स्थापना का प्रकार एवं उसमे होने- 

वाले उत्तार-चढ्ाव इस (उपर्युक्त) ढंग के थे | पिसिस्त्रातस ने नगर की व्यवस्था 
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(जैसा क्रि कहा जा च॒वा है) मध्यम (सयत) प्रगार ये थी, उठाया शासन साताझार 
की अपेक्षा, विधि-विहिल झासा की पद्धति से अयि। मठ खाता वा। यह वयर 
सर्वेथा दयालु एव मदल् तथा अपराधियों को क्षमा फाने ये डिसे उप्रत हनेयाओ ही 
नही था, प्रत्यत उसकी एक पिश्ेपत्ता यह थी कि बह नियत ठागा वा व्यवसाय चठात 
के लिये ऋण भी दिया करता था जिससे कि थे पप्तियम थायो हुए अपनी जीविया 
उपार्जन कर सके । इस उपाय से दा काम बनते उ--प्रथम ता से लोग अपना समस 
वस्ती (नगर ) में नही विता सकत थे। विस्तु नगर ये बाहा पता में थिगार हे थ। दुसरे 
क्योकि वे साथारणतया सम्पन्त थे जौर अपने अपने त्यवतिगत कार्यों से स्यायय हले थे 
अतएव न तो उनको सावजनिक कार्या में ध्यान उगाने यी उच्छा ही हा सायती सी 
ओर न समय ही मिल सकता था। एसो साथ ही यह नी हुआ वि छत्रा ये एणलया 
जोते-बोये जाने के कारण उसके कर की जाय में भी वि क्र उस्वाति उसने संय प्रवार 
की उपज पर दण्ममाण कर लगाया था। एसी लिये उसने स्थानीय जनन्यायाप्या यो 
स्थापना की थी एवं बह स्वय भी वहा देहात में (उन छोगो की दा का) निरीक्षण 
करने तथा व्यक्तियों के झगटे सुलझाने के लिये जाया व ता था, जिससे थे (उप ) 
स्वय नगर में न आये और अपने खेतो की उपेक्षा न कर से । उन्ही निरीक्षण-यात्राणी 
में एक वार पिसिस्त्रातस्‌ की हीमेत्तस्‌ के कृपक से साथ बह प्रसिद्र भेंट हई जा पहानी 
वन गई है, यह किसान वह भूमि गोद रहा था जो जागे चढफर 'करमुय्त छोटा 
कहलाने छगी | उसने किसी मनुप्य को एक पूणतया परथरीले भूसण्ट को सोदते और” 
गोडते देखा, आश्चये-चकित होकर उसने जपने सेवक वा यह पूछने के लिये उसे 
पास भेजा कि इस भूमि पर काम करने थे उसको क्या (छाभ) मिठता है। उसने 
उत्तर दिया- दुख और दद ( मिलता है ) और इन्ही दु सनन्‍्दर्का का दशमाग 
'पिसिस्त्रातस्‌ को मिलना चाहिये ।” उस मनुण्य ने तो प्रब्नकर्ता को बिना जाने ही उत्तर 
दे दिया था, किन्तु पिभिस्त्रातस उसकी स्पप्टवादिता और परिश्वमप्रिपता से इतना 
प्रसन्न हुआ कि उसने उस (किसान ) को सब प्रकार के करो से मुबत कर दिया। उस 
प्रकार सामान्यस्पेण सभी वातो में उसने साधारण जनता पर अपने शासन का भार 
विलकुल नही डाला, किन्तु सर्वदा शान्ति ही बनाए रवखी और जनता को भी नुपचाप 
रहने दिया। और इसी लिये पिसिस्त्रातम्‌ की तानाणाही को सामान्य बातचीत में 
क्रौनॉस' का युग ( >> स्वर्णयुग ) कहना एक लोकोक्ति-सी हो गई | पीछे ऐसा हुआ 
कि उसके पुत्रों के उत्तराधिकार प्राप्त करने पर भञासन अत्यन्त कठोर और कर्कश 
हो गया । पर इस प्रकार की वातो मे सबसे अधिक महत्त्वपृण वात थी उसकी सार्वजनीन 
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और दयापूर्ण चित्तवृत्ति। सभी मामलों में नियमो के अनुसार प्रवन्ध करना उसकी 
आदत थी, और वह अपने आपको कभी कोई विद्येप सुविधा नहीं देता था। एक 
वार उस पर मनृप्यहत्या का आरोप लगाया गया और उसको अरियोपागस के न्यायालय 
के समक्ष उपस्थित होने का आदेश हुआ, तो वह स्वयमेव अपने पक्ष का बचाव करने 
के लिये उपस्थित हुआ, पर अभियोकक्‍ता मारे डर के उपस्थित न हो सका और उसने 
अभियोग छोड दिया । इन्ही कारणों से शासनसूत्र सुदी्ध काल तक उसके अधीन रहा, 
और जब कभी भी उसको निर्वासित किया जाता था वह अपनी पूर्व-स्थिति को पुन 
सुगमता से प्राप्त कर लेता था। उच्च वर्ग के गण्यमान व्यक्तियो और साधारण जनता 
दोनो का ही अधिकाश उसके अनुकूल था, गण्पमान लोग तो उसके सामाजिक ससर्ग 
से उसके वजीभूत थे और जनसाधारण उससे व्यक्तिगत सहायता पाने के कारण उसकी 
मुट्ठी में रहते थे, एव उसका स्वभाव दोनो ही के लिये सुन्दर था। और फिर उस 
समय के अथेन्‍्स में तानाशाहो के सवध में जो नियम चाल थे बे अत्यन्त मृदुल थे , विशेष 
कर अन्य नियमो की अपेक्षा वह नियम जिसका प्रयोग तानाशाही की स्थापना के लिये 
मुख्यतया होता था वह तो बहुत ही मुलायम था। यह नियम इस प्रकार का था, “यह 
अथेन्मवासियो के पैन्रिक नियम है, यदि कोई व्यक्ति तानाणाही की स्थापना की चेष्टा 
करेगा, अथवा कोई व्यवित तानाणाही की स्थापना में साथ देगा तो वह और उसका 
कटम्ब (गण) दोनों ही नागरिक अधिकारो से वचित हो जायगा ।” 
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(उसको मृत्यु और उसका बश्ञ) 


इस प्रकार पिसिस्त्रातमस्‌ शासन-गक्ति को धारण किये हुए व॒द्धावस्था को प्राप्त 
हुआ, और फिलोनेयस्‌' के आर्खन-काल में उसकी (गारीरिक) रोग से स्वाभाविक 
मृत्यु हुई । यह घटना उसके प्रथम बार तानाशाह के रूप में स्थित होने के ३३ वर्ष 
पच्चात्‌ घटित हुई, जिनमे से १९ वर्ष वह ज्ञासन-सत्ता में अधिकृत रहा, और शेप 
वर्षो में निर्वासित । इससे यह स्पप्ट है कि यह जो कहानी कही जाती है कि वह सौलॉन 
का नवयुवक प्रेम-पात्र था, तथा उसने साछामिस्‌” की पुन प्राप्ति के लिये युद्ध मे 
मेंगारा के विरुद्ध सेनापति का काम किया था, यह सब कोरी कपोल कल्पना है । यदि 
कोई उन दोनो के जीवन-कालछो की गणना करे और उनकी मृत्यु की तिथियों का हिसाव 
लगाये तो उत्तकी अवस्थाओ को दृष्टि में रखते हुए ऐसा होना सम्भव प्रतीत नही होगा । 
पिसिस्त्रातस्‌ की समाप्ति के उपरान्त उसके पुत्रों ने जासनकाय अपने हाथ मे लिया 
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और उसी प्रकार से कार्य का सचालन फिया। उसे दो पुत्र तो जिबाहिला पर्ल्ल, से 
थे जिनका नाम हिप्पियास और हिप्पाकस था, तथा दो प्ृश्त जार्गीय संगिनी से थे 
जिनकेनाम इयों-फोन और हेगेसिस्वरालस उपनाम वैचाणशा शे। पिशिस्प्रानस्‌ ने 
आर्गस नगर के गौगिलस्‌ नामक एक मनय की छट्गी तिमोनरस्ा का पत्नी के रूप 
में रस लिया था, वह इसके पूव किप्सेलस ये बश्यायर जम्शिया निवासी आर्थीनिस 
की पत्नी थी। और इसी सबंध से जार्गीय जनता के साथ उसती मिन्नता या सन्नपाल 
हुआ जिसके कारण उनमे से एक सहस्न हैगेसिस्प्रालस्‌ के द्वारा जपर्ने साथ दे जाये 
गये और वे पालेनी के यद्ध में उसके पक्ष मे छंठे। कुछ होगो यो उहना ह# थी उसने 

आर्गीया को प्रथम निर्वास-काल में न्‍्याहा था और दूसरे लोगी वा पहना ह ति 
उसने ऐसा अथन्स का शासन करते समय किया । 
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(पिसिसज्ञातस्‌ के पुत्रों का शासन । हामोदियस और अरिस्ताॉगतान्‌ का फाण्ड) 
योग्यता (प्रतिप्शा) और अवस्था दोनों ही वे कारण छासन-क्राया का प्रभुत्व 
हिप्पा्कंस और हिप्पियास के ही हाथ में था। तथा हिप्पियास जो ति अवस्था 
में वटा या, तथा स्वभाव से ही नागरिक (राजनीतिक) प्रवन्य में बुणशद थीर बुद्रि- 
प्रत्तापूर्ण था, वास्तव में शासन-कार्य में मुसिया था। हिप्पाकस के स्वभाव में कुछ 
लडकपन था,। वह कामुक था और साहित्य (और कछाओ। वा प्रेमी था । अनातजे- 
यॉन्‌' सिमौनीदेस एवं अन्य कवियों को इसने अवेन्स जाने वे छिए निमत्रित किया 
था। थचैत्ताल्स अवस्था में बहुत छोटा था, तथा स्वभाव से वद्ा उहृण्ट और उद्बत | 
वे सब आर्पत्तियाँ जो इस गासक-कुल पर जाई वे सव उसी के जाचरण के कारण उत्पन्न 
हुई यी। वह हार्मोदियस्‌ नामक युवक से प्रेम करने लगा था और वयोकि वह उसकी 

प्रीति को प्राप्त करने में असफल रहा, अतण्व उसके ऋरोय पर कोई प्रतिवन्ध नही रह 
गया। कट॒ता के अन्य प्रदर्शनो के अतिरिवत उसने अन्त में हार्मोदियस की बहन को 
पानाथेइना उत्सव-प्रयाण में पेटिकावाहिनी का अभिनय करने से रोक दिया और 
ऐसा करने का कारण यह वबत्तलाया कि हार्मोदियस शिथिलचरित्र व्यवित है । इस 
(अपमान ) से अत्यन्त उत्तेजित होकर हार्पोदियस और अरिस्तॉगतान' ने अपने अनेक 
साथियों की सहायता से बह सुविस्यात कम (+-हिप्पाकंस की हत्या) कर डाला। 
जब वे पानाथेइना उत्सव के समय अक्रॉपौलिस्‌ में हिप्पियास्‌ की प्रतीक्षा में दृष्टि 
गडाये देख रहे थे (हिप्पियास्‌ उस समय उत्सव-यात्रा के आगमन की प्रतीक्षा में था 
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और हिप्पार्कस उसके प्रयाण का प्रवध् कर रहा था) उस समय उन्हाने पडयत्र में 
अस्तर्भुक्त किसी व्यवित को हिप्पियास्‌ के साथ अन्यन्त परिचितता से वाले करते देखा । 
यह मानकर कि यह व्यवित हमारे एड्यन का भडाफोड कर रहा है, तथा पकड़े जाने 
के पूरे ही कुछ कर डालने की इच्छा करते हुए, वे अपने अन्य साथियों के (आने के) 
पूर्व ही झपट पड़े, और इस चेप्टा में वे लेओकोरेयन के समीप उत्सव-यात्रा के प्रयाण 
का प्रवन्‍न्ध करते हुए हिप्पार्केस की हत्या कर सके, पर इस प्रकार समग्र पडयत्र-योजना 
का उन्होंने विनाश कर हडाल्ण । दोनों नेताओं में से हार्मोदियस तो भालेबारी 
अगरक्षकों के द्वारा उसी ठौर मार दिया गया, जब कि अस्िस्तॉगतान्‌ पकड़ 
लिया गया, एवं दीर्घ-काल तक बतन्रणाएँ भोगकर पीछे से मृत्यु को प्राप्त हुआ | 
शारीरिक यत्रणा दिये जाने पर उसने ऐसे बहुत से मनृप्यो पर दोपारोपण किया 
जिनका जन्म अत्यन्त विख्यात कुलों में हुआ था तथा जो वानाशाहों के मित्र 
4। तत्काल तो (सरकार को) पह्यत्र के रहस्य का कुछ भी पता नहीं लग 
सका, वयोकि इस विपय में जो यह वात कही जाती है कि हिप्पियास्‌ ने 
सब प्रयाणोत्सव में भाग लेनेवालो के हथियार धरवा दिये और तदुपरान्त उन 
लोगों का पता लगाया जो छिपी हुई कठारे धारण किये हुए थे, सो यह वात 
सत्य नही हो सकती, क्योकि उस समय प्रयाणोत्सव में लोग हथियार लेकर नहीं 
चलते थे, इस प्रकार की पद्धति को जनतत्र जासन ने पीछे से प्रचलित (प्रस्थापित ) 
किया था। जैसा कि जनतत्नात्मक दल का कहना है, अरिस्तोगतान ने तानागाहो 
के मित्रो पर इस लिये जान-बृझकर दोपारोपण किया था कि जिससे वे अपावन कृत्य 
कर डाले तथा ऐसे मनुप्यो को मारकर जो कि निरपराव थे और उनके अपने 
मित्र भी, स्वयं ही अपने को निर्बेल बना लछे। कुछ अन्य लोगो का कहना है कि 
उसने झूठी वात नही वनाई, प्रत्युत पड़यत्र में वास्तव में भाग लेने वालो का ही 
भडाफोड किया । अन्त में जव सब प्रकार के उपाय करके भी वह मत्य के द्वारा 
छुटकारा नहीं पा सका तो उसने और बहुत से अन्य लोगों के विषय में सूचना 
देने का वचन दिया, तथा अपने वचन को परिपुप्ट करने के लिये हिप्पियास्‌ 
को अपना दाहिना हाथ देने को मना लिया, तथा ज्यों ही उसको उसका दक्षिण- 
हस्त प्राप्त हुआ त्यों ही हिप्पियास के मुख पर ही अपने भाई के मारनेवाले 
को दक्षिण हस्त देने के लिये गाली सुनाई । वात यहाँ तक वढी कि हिप्पियास आवेश 
के कारण अपने रोप पर सयम न रस सका और उसने खज्ल खीच उसका 
काम तमाम कर दिया। 
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०६० अरिस्स यो राजनोति 


से 
हज] 


(तागाशाहो के शासन वा छ्ास ॥ अल्यमेयोनीदियो के नेतत्य में निर्बासितों मे 
आक्रमण, अनेकों असफलत्ताएँ, ५९ डेहक्री फी' नविष्यवाणी ओर स्वार्टायाल को 
सहायता से अन्त में सफलता । पिमिस्प्रातस फे बशधरों फा देश-नियाला । 


टुस घटना ये पस्चाल तालाशाही शासन अर्यविाँा बैठोर आर या थे 2 गया । 
भाट की मृत्यु के प्रतिणाय बहल से सनप्या थे सत्यदण” एप नियासन मे परिणाम- 
स्वरूप, हिप्पियास का जीवन विश्वाएशन्य जार यट हो उठा । भा की मृत्यु ते लगभग 
चार बंप पश्चात संगर में अपनी स्थिति थिगोती 7: दागयर उसने मनिशिगा या 
फिरेबन्दी आरभ की जिससे बह बहा अपने या (सदझाया थे सवापित दर सा । 
पर जब वह टस काम में ठगा हआ था तब्र सपराद्ा ती जनता ते ययराणी टारा लाना- 
थाहो को उखाट फंवने वे ठिय लगाता” भट्याये जाई ये यारण बह (हित्पियास ) 
स्पार्टा के राजा क्ठेयामेनस द्वारा संदेश दिया गया। देवपाणी निम्नीयिगित प्रकार मे 
प्राप्त की गई थी। जथेन्स से भागे हए निवासिन त्योविताया ने आईभेओनीदी यु 
के वण्षघरों के नेतृत्व मे जथेस छोटने या प्रयत्न तिया पर वे तेयल अपनी ही भातित 
के सहारे लौटने मे सफल नही हो सके प्रन्युत वारबार अपने प्रयान में अगफदट ही रहे । 
उनके अन्य जनेका असफल कार्यों में एक यह सी था वि उन्होंने (जत्तिया प्रदेश में) 
पार्नास्‌ पवल के ऊपर ल्वप्सीद्रियन नामव स्थान पर फिलेबन्दी की, जहा तिनगर से 
कुछ अन्य उनके पक्ष वे लोग उनसे जाकर मिल गये, पर यहा पर भी वे तानाणाहों 
के द्वाए घेरे जाकर परास्त कर दिये गये, जिससे उस दुर्घदना के पश्चात्‌ भविष्य में 
(निम्नलिखित ) पवितयाँ पावजनिक जापान+-गीत वन गई -- 


हाय लीग्सीद्वियन्‌ प्रवचक निक्सिे तुम अत्ति भारी , 
कंसे कंसे वीर युद्ध में वलि वन गये तुम्हारी । 
भले सभी थे और उन्च कुल में जनमे ने सारे , 
दिखला दिया समय पर कंसे उत्तम जनक हमारे ॥ 


अन्य सभी उपायों में असफल रह कर, (अन्त मे) उन्होंने डैल्फी के मन्दिर 
के पुर्नार्णाण का ठेका लिया, जिसमे उनको पुष्कल द्रव्य प्राप्त हो गया और इसके द्वारा 
उन्होंने लाक॑दायमॉन (स्पार्टा) की सहायता प्राप्त कर ली । इन दिनो जो भी स्पार्दा 
निवासी डेल्फी के मन्दिर में देववाणी को पूछने आते थे उनको वहा की पुजारिन अथेन्‍्म 
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स्व॒तत्र करने का आदेश करती थी, यहाँ तक कि अन्त में वह उनको इस कारये के 
लिये प्रेरित करने में कृतकार्य हो गयी, यद्यपि स्पार्टनिमासियों और पिसिस्त्रातस 
के कुल में (बनिप्ठ) आतिथ्य का सवेध चला आ रहा था। तथापि स्पार्टावालों का 
युद्ध करने का निर्णय, पिसिस्त्रातस्‌ के कुल और आर्गसवालो की मित्रता के कारण भी 
कुछ कम मात्रा में घटित नहीं हआ। पहले तो उन्होंने अश्बवीमोलस को समद्र के मार्ग 
से सेना के सहित भेजा । पर सारी के किनियास के १००० घुडसवारों की सेना के 
साथ पिसिस्त्रानस्‌ के पुत्रों की सहायता के छिये आ जाने के कारण अखीमोन्डस पराजित 
हो गया और मार डाला गया। इस विनाणपूर्ण दुर्घटना से ऋद होकर स्पार्टावालो 
ने अपने राजा वलेयोमेनीम को एक बडी सेना के सहित स्थल मार्ग से अथेन्स पर 
अभियान के लिये भेजा उसने, अत्तिका प्रदेश में अपने प्रयाण को रोकनेवाली 
थेसाली की अच्वारोही सेना को पराजित करने के उपरान्त हिप्पियास को पैल्शगिक 
कहलानेवाली दीवार में अवम्द्ध कर दिया एवं अधेन्मवामिण्णे की सहायता से उस पर 
प्रेरा डाल दिया। जब कि वह उनका मार्ग अवरुद्ध किझे पडा था तव ऐसा हआ कि 
पिमिस्त्रातस्‌ के पौच्र छिपकर भागने का प्रयत्न करते हुए पकड़ छिये गये । इस पर 
तानाशाहों ने अपने पुत्रो की सुरक्षा की णर्त पर सन्धि करना स्वीकार कर लिया, उनको 
अपनी भसम्पत्ति को हटाने के लिये पाँच दिन का समय दिया गया और अक्रोपोछिस को 
उन्होने अथेसवासियों को सौप दिया। यह घटना हार्पाक्तिदस के आर्खनकाछर में 
घटित हुई, जब कि उनको अपने पिता की मृत्यु के पच्चात्‌ शासन करने (तानाशाह 

करते) मत्तरह वर्ष, अथवा उनके पिता के शासनकाल को मिलाकर ४० वर्ष व्यतीत 
हो चुके थे । 
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(वलेस्यपेनीस और इसामोरस का दन्ह , क्लेमेमेनीस तथा स्पार्टावालो के द्वारा 
इसागोरस की सहायता, स्पावालो का निकाला जाना, जनता की विनय । ) 

तानाणाही की समाप्ति के उपरान्त इसागोरस और क्लैस्थेनीस में कठह आरभ 
हो गयी, इसागोरस तीसान्दर का पुत्र एवं तानाणाहो का मित्र था एवं क्‍लैस्थेनीम 
अल्कमेओनीदी कुल में उत्पन्न हआ था। राजनीतिक मित्रमइलियो में पराजित हो 
जाने पर वलस्थेनीस ने साधारण जनसमुदाय को मतदान का अधिकार प्रदान करके 
उनका राजनीति क्षेत्र में प्रवेश करा दिया। इस पर इसागोरस ने अपने को गक्ति में 
टीन पाकर वलेओमेनीस को, जिसके साथ उसका आतिथ्य का नाता था, पुन अधेन्‍्स 
आने का निमत्रण दिया, और उससे 'कालप्य' को' निकाल वाहर करने के लिये अनुनय 
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किया, क्योकि जत्कमेजोनीदी कुठ के छोग फलंपित और गलमित माने जाने थे । 
ऐसी स्थिति में क्लैस्थेनीस देश छोटफर चला गया, एवं बदेशोमेनीस ने एा ह्छोटे से 
दल के साथ जत्तिका में प्रवेण करके सात सी परिवारों फझ। (उल॒धित होने हे गारण ) 
निर्वासित कर दिया। इस कंाय को पूरा करके उससे परियद्‌ के उन्ठेदन एबं उसा- 
गोरस एवं उसके पक्ष के तीन सी व्यक्तियों को नगर में सवाबरि शजित के रूप में स्थापित 
करने का प्रयत्न किया। परिषद्‌ ने एसता जिराब विश्य, यारी जनता एकथ्िन हो 
गयी तथा क्ठेणोमेनीस इसागोर्स एवं उनके अनुयासिया तो अनावारिस में शरण 
लेनी पटी । जनता दो दिन तक यहा पैरा डालार 5 गयी सींसर दिन उन्होने पदेजो- 
मेनीस और उसके सब साथियों को चदे जाने दना स्वीयार यर डिया एपय यस्वैर्नीस 
एवं अन्य निर्वासितों को जशेन्स थाने के डिये आ ज्ञान क्रिया । जब एस प्रागार जनता 
ने सव मामलों पर अधिकार प्राप्त कर डिया तब बलेस्तेनीस उन प्रमगा ऐप संब- 
प्रिय नेता बता। (यह उचित ही बा), व्याति जल्लमेणानीदी उुठ्ध ते राग स्थात्‌ 
तानाशाहों के खदेडे जाने मे सब से बडे कारण थे एय उनते सासन-याद के जविफाश 
भाग में वे उनसे छगातार रूडते रहे थे। पर जन्‍्कम्ेआनीदिया से भी पहदे एय फैदीन 
तामक व्यर्बित ने तानाणझाहों पर वार किया था, उसी यारण उसके सम्मान में भी 
निम्नलिखित आपानक-गीत प्रचलित हो गया-- 

सम्मान में केदीन के भरना चपक भूलों नहीं । 

यदि वीरजन-गम्मान में मदिरानियवेचन हा सही ॥ 
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(फ्लेस्थेनीस के खुधार । दश गण गोत्रो की स्थापना । पाँच सौ सदस्यों की 
परिषद्‌ । तीस समू हो में विभाजित सुहल्लो में जनता फा बॉटा जाना ।) 


उपर्यक्त कारणों से जनता का वलैस्येनीस में विब्वास था। जतएवं, स्योक्ति अब 
वह सर्वेजनश्रिय नेता था, उसने तानाणाहो के पछायन के तीन वय पर्चात्‌ इसागोरस 
के आखेन काल मे, सवसे प्रथम यह काम किया कि समग्र जनता को पृवकाडीन चार गणो 
की अपेक्षा दस गणों में विभाजित कर दिया, जिससे कि विभिन्न गणों के सदस्य 
परस्पर मिल-जुल सके और पूवपिक्षा अविक सख्या मे जनता को मतदान का अधिकार 
मिल जाय । इसी से जो लोग जातिगोन्र इत्यादि छानबीन करना चाहते ये उनके 
प्रति कही जानेवाली यह लोको|क्त प्रचलित हुई कि (अब) “जातिगोन्न मत देसो ।” 
इसके उपरान्त उसने परिपद्‌ की सदस्यसख्या ५०० स्थिर की, जो पहले ४०० थी, 
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जिसमे अब प्रत्येक गण में से ५० सदस्य लिये जाते थे, जब कि पहले प्रत्येक गण में से 
१०० लिये जाते थे। उसने गणों को १२ भागो मे इसलिये विभाजित करके व्यवस्थित 

ही किया कि जिससे उसको पहले से ही विद्यमान “तीसी” विभाजन का उपयोग न 
करना पटे, क्योकि पुराने चार गण १२ “तीसियो” में विभक्‍त थे ही, अतएुव यदि 
वह गणो का पुनविभाजन १२ भागों मे करता तो उसका जातियो के पुनविभाजन का 
उदृब्य सफल न होता। इसके अतिरिक्त उसने समस्त प्रदेश को ३० मुहल्लो' के 
समही में बॉँट दिया, इनमें से दस समृह नगर में थे, दस समुद्रतट के आस पास थे 
और दस अचन्तर्व॑र्ती प्रदेश मे थे। इनको उसने 'तीसी” नाम दिया, तथा इनमें से तीन 
तीच समूहो को शल्काग्रहण द्वारा उसने इस प्रकार दसों गणों के लिये निर्धारित कर 
दिया जिससे प्रत्येक गण को तीनो स्थानों म एक एक समृह मिल जाये प्रत्येक 
मुहल्ले मे निवास करनेवाले लोगो को उसने मुहल्लेवाले कहा, ऐसा उसने इसलिये 
किया कि जिससे नये नागरिक अपने नाम इत्यादि के वर्णन में पैतुक नाम (गोत्र नाम) 
का उद्घाटन न करे, प्रत्युत (सरकारी ढंग में) उनका उद्धोप मुहल्ले के नाम से हो । 
इसी कारण अशेन्सनिवासी परस्पर अपनी चर्चा मुहत्झणों के नामो के अनुसार करते हूं । 
उसने मुहल्ले के मुखिया (दीमार्ख) का पद भी स्थापित किया, जिसका कतंव्य वही 
या जो पहले से चले आते नौकारी का था, पुराकालीन नौक्रारी का स्थान अब मुहल्ले 
( दीये ) को दे दिया गया। मुहल्लो का नामकरण उसने ( नये सिरे से ) किया 
व्योकि सब नामों और स्थानों मे सवादिता नही रह गयी थी, उसने कुछ का नाम तो 
स्थान के नाम पर निर्घारित किया और कुछ का नाम उनको वसानेवाले व्यक्तियों के 
नाम पर रबंखा। दूसरी ओर उसने प्रत्येक व्यक्ति को अपने कुछ, जाति-विरादरी 
एवं धार्मिक अनुप्ठानो को पुरानी पैतृक विधि के अनुसार बनाये रखने की स्वतत्रता 
दो। इन दस गणो को जो नाम दिये गये वे वह दस नाम थे जिनको पीथिया (डैल्की 
की पुजारिन) ने सौ चुने हुए राष्ट्रीय वीरपुरुपो के नामो में से नियुक्त किया था । 
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(राजनीतिक बहिष्कार का नियम, इसका प्रयोग, नीतियों के सार्वजनिक 

नियत्रण का विकास। साराथान का युद्ध, मारौनया की खानो से घन की प्राप्ति 
तथा थेमिस्टोक्लीस की प्रेरणा से नौसेना का निर्माण । सालामिस की विजय । ) 

इन सुधारो के हो जाने से यह सविधान सोलॉन के सविधान की अपेक्षा अधिक 

जनतत्रात्मक हो गया | तानाणाही शासनकाल में उपयोग मे न आने के कारण सोलाॉन 
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के नियम जस्पप्ट (बुवले) हो उछ० थे, वर्ेस्थेनीस ने जनसाथारण को आयरला 
सपादित करने के लिये उनके स्थान पर नये नियम स्थापित दि । उन्ही निसमा में एव 
वहिप्कार का नियम भी था । इस व्यवस्था का स्थापना ये पाच बच पणय्तातस्‌ # मत आने 
के राज्य (आ्खन-) काल मे, प्रथम बार पचणशती परिपत पर उस शपथ को ग#ण फरना 
लाग किया गया, जो उसके सदस्य आज तथा वा ने है । उसके सदछ्चाल उच्चाने गण में 
से सेनापतियों का चुनाव झरना जारभ बार दिया प्रत्येक गण में स एफ सेनापनि चना 
जाता था तथा समग सेनाओ का अध्यक्ष सवापरि होता था उस पालीमारा उहा जाता 
था। इसके १२ वप पीछे जैथेन्सवासिया ने माराशीनत्‌ ये यड् में तिजस प्राप्त को, यह 
घटना फाएनिप्पस के जासनकाल में घटित हट विजय गे उपागनत दा यप ड्यतील हा 
जाने पर, जब जनता में जात्मविदश्वास की भावना उत्पन्न ह। गयी ता उन्होने पहझाो बा” 
वहिप्फार सवधी नियम का प्रयोग किया | यह पानून मूल्न ता उच्च पदों पर आर 
व्यक्तियों के विरुद्ध एक पूर्वावबान के रूप में बनाया गया था वयापि पिसिस्नानग ने 
अपने लोकनायक एवं सेनापतिपद की सुविधा द्वारा ही अपने का तानाझाह (आऑय- 
नायक ) वना लिया था। सवसे प्रथम न्यव्ति जो बहिप्फृत फिया गया उसी (पिसि- 
स्त्रातस ) का सबधी, कौलीटस्‌ महल्दे का रहनेवाठा सामस वा पुरा हिप्पातस था 
विशेषकर इसी व्यक्ति के निमित्त कल॑स्थेनीस ने यह नियम बनाया था क्योकि वह 
इसी को निकाल वाहर करना चाहता था। फिर भी जथेन्स-यासिया ने प्रजातत्र 
की सामान्य मृदुरूुता का व्यवहार करते हुए, तानाशाहों के उन सब बयु-बायबो का 
(जिन्होंने उनके दुषप्कर्मो मे कोर्ड भाग नहीं लिया था) नगर में निवास करने दिया 
था, ओर हिप्पाकस इनमें प्रमुस व्यक्ति था और इनका नेता भी था। ठीक उसके 
दूसरे वप तैलमिनस्‌ के आखंनकाल में जनता ने तानाणाही प्रार्भ होने के पश्चात 
प्रथम बार महल्लो में से छोटे हुए पाँच सौ पदान्वेषियों में से, एक एक गण में से चुनकर 
शलाकाग्रहण द्वारा नी आखंनो को निर्वाचित किया, इससे पहले के आर्खन मतदान द्वारा 
चुने जाते थे, एवं इसी वर्ष अलौपेकी मुहल्ले में रहनेवाला हिप्पोक्ातीस का पृत्र 
मेगाक्‍्लीस बहिप्कृत किया गया | इस प्रकार तीन वप तक उन्होने तानागाहों के मित्रों 
का वहिप्कार करना चालू रक्‍वा, जिनके निमित्त यह नियम बनाया गया, इसके पश्चात्‌ 
चौथे वर्ष में उन्होंने अन्य लोगो को भी निकालना आरम्भ कर दिया, जो भी व्यवित 
सामान्य से कुछ अधिक शक्तिशाली प्रतीत होता वही निकाल दिया जाता । जो लोग 
तानाशाहों से कुछ सबंध न रखते हए भी निर्वासित कर दिये गये थे उनमे सबसे 
पहला व्यक्ति अरिफ्रानस्‌ का पुत्र क्षतिप्पस था। इसके तीन वर्ष पीछे निकोहीमस 
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के आखनकाल में मारोनैइया स्थान पर खानो का पता चला और इन खानो के काम 
से सरकार को १०० तालान्त' का लाभ हुआ । कुछ लोगो ने जनता में इस धन 
को सब मनुप्यो में वाँट देने की सलाह दी, पर थेमिस्तोकक्‍लीस ने उनको ऐसा करने से 
रोका । उसने यह तो नहीं कहा कि धन किस काये पर व्यय किया जायगा, पर यह 
आदेश किया कि अथेन्स के सवसे अधिक धनवान सौ व्यक्तियों में से प्रत्येक को एक 
एक तालान्त दे दिया जाय, और तब यदि व्यय करने का ढंग जनता को अच्छा लगे 
तो यह व्यय राष्ट्र के खाते में सम्मिलित कर लिया जाय, और यदि जनता को रूचिकर 
न हो तो सरकार उन लोगो से इस घन को लौठा ले। इन शर्तो पर घन को लेकर उसने 
उसके द्वारा सौ बनवानो में से प्रत्येक से एक एक करके त्रिरेमी नाम के सी युद्धपोत्त 
वनवाये, इन्ही युद्धपोतो की सहाण्ता से अथेन्सवासियों ने बर्बर लोगों से सालामिस्‌ 

के स्थान पर सामुद्रिक युद्ध छड्ड। लगभग इसी विकट समय में लीमीमाखस का पुत्र 
अरिस्तीदीस निर्वासित किया गया। तथापि तीन वर्ष पीछे हिप्मीखिदीस के आखेन- 
काल में, खथेक्षस की सेना के अभियान के समय यह सभी निर्वासित व्यक्ति फिर से 
नगर में बुला छिये गये, तथा भविष्य में निर्वासित जनो के लिये यह नियम बना 
दिया गया कि यदि वे सर्वदा के लिये अपना नागरिक अधिकार न खोना चाहे तो उनको 
गेराइस्तॉस और स्किल्लाइयन के मध्य में रहना होगा । 

२३ 


| 


(सोदिक युद्ध में कार्यक्षमता के कारण अरियोपागस की ससद का पुनरुत्थान, 
इसका सुशासन । अरिस्तीदीस ओर थेमिस्टोकलीप | इयोनिया के साथ सघात ।) 


प्रजातत्र के साथ शने शने समृद्धि को प्राप्त होते हुए नगर इस समय इतनी 
उन्नति कर चुका था, पर मीदिक युद्ध के उपरान्त अरियोपागस्‌ की ससद पुन 
एक वार जक्तिशाली हो उठी और उसने पुन नगर पर प्रभुत्व प्राप्त कर लिया । 
पर उसने यह सर्वोपरि नेतृत्व किसी प्रस्तावित आदेणमात्र से प्राप्त नहीं किया किन्तु 
इसलिये किया क्योकि वह सालछामिस्‌ के युद्ध के (सफलतापूर्वक) सचालन मे कारण 
वनी। जब कि सेनापतियों ने इस विकट परिस्थिति का सामना करने की उलझन में 
पडकर कान्दिशीक होकर यह घोषणा करवा दी कि प्रत्येक व्यक्ति को अपनी रक्षा 
स्वय करनी चाहिये, तव ससद ने धन का प्रवन्ध करके प्रत्येक नाविक को आठ टद्रास्मा 
देकर उनको युद्धपोतो मे भेजा। इन्ही कारणों से जनता उसकी प्रतिप्ठा के ममक्ष 
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नतमस्तक हुई, एवं इस (सकट ये) समय में जथेन्ग वा घायन नी बहन जच्टा था । 
अथेन्सवासी इस समय युद्वासचालन में सठग्त थे एय गीया जाति में उन स्थाति बल 
जधिक थी, जिससे कि लाफ॑दायमान्‌ [स्पार्टी-) बाद ये बिरोध परने पर थी साम- 
द्विक सेवा का नेतृत्व उनको ही प्राप्त हथा। छोसीमारापू करा पुत्र जस्स्लीहीस और 
नेजांक्लीस का पुत्र थैमिस्टाक्लीस एस समय जथेन्ग ती जननासा थे उसमे जेमिस्टा- 
क्लीस युद्व-काय से सलग्न प्रतीत होता था जीर जस्स्तीदीस एय अन्यस्त निषुण गाज- 
नीतिन एवं सर्वाधिक न्‍्यायपरायण बव्यक्ित होने थे नाते बिर्यान था। उसी यारण 
सामान्यतया इसमें एक (थ्रेमिस्टावल्ीस ) सेनापति थे याय में तथा दूसरा (जरिस्ली- 
दीस्‌ ) राजनीतिक परामणदाता वे बाय में नियवत जिया जाता था। यद्यपि शाजनीति 
में उनमें परस्पर मतभेद था तथापि नगर की फिडेबन्दी था जी्णोंद्रार दाना ने मिल्यः 
किया ब्योनियावासियों के लाकदाययान्‌ (स्पार्डा) के साथ से जएग दाने के समय 
जरिस्तीदीस्‌ ही वह व्यवित था जिसने, पौसानियास हारा ह: स्पार्टवालो की बदनामी 
पर दृष्टि रखते हुए अपने नगर की नीति वा सफर नेतृत्व किया । एसी लिये, साआ- 
मिस्‌ के सामुद्रिक युद्ध के तीन वप पशण्चास्‌ निमांस्थैनीस के शासनकाद (ऑखनऊाल) 
में विविध सघातभुक्त नभरों वे कर का प्रथम बार निणएय फरनेवाला भी बही था 
तथा इयोनियावासियों के साथ शत्रुता और मित्रता वी सयि के समय (जथेन्स की आर 
से) भपथग्रहण करनेवाला भी वही था कहते है कि इसी समय उन्होंने छोड़े पे 
ण्डो को ममद्र में डाछा था। 


२८ 
(अरिस्तीरीस और ग्रोक सघ । सरकार द्वारा पोषित अयथेंस की जन-सख्या ।) 


इसके उपरान्त यह देखकर कि नगर का आत्मविश्वास बढ़ा हआ है और वन भो 
बहुत इकट्ठा हो गया है, उस (अरिस्लीदीस्‌ ) ने अथेन्स की जनता को यह परामण 
दिया कि वह ग्रीकसमघ का नेतृत्व हस्तगत कर छे, एवं देहाती स्थानों में रहना 
छोडकर नगर में निवास करे। उसने वत्तठाया कि सभी मनुण्यों को नगर में जीविका 
प्राप्त हो सकेगी, कुछ सेना की सेवा से जीविका चला सकेंगे, कुछ चौकीदारी से, 
एवं कुछ सार्वजनिक कार्यो को करके, इस प्रकार सघ का नेतृत्व उनको प्राप्त हो 
जायगया। इस परामर्श को मानकर, जनता ने सघ पर पूर्णाधिपत्य प्राप्त कर लेने पर, 
खियौसू लैस्‍्वौस्‌ एव सामौस्‌ की जनता को छोड शेप सब सहयोगियों के प्रति प्रभुता का 
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व्यवहार करना आरभ कर दिया । इन लोगो की स्वतत्रता उन्होंने अपने 
साऊ्गज्य की रक्षा के लिए वती रहने दी, इनकी “नगर व्यवस्था” यथापूर्व अछती 
रहने दी गयी, तथा जो कुछ प्रदेश उत्तके वजवर्ती था वह उनके ही पास छोड 
दिया गया । जैसे अरिस्तीदीस ने सुझाया था उन्ही उपायो से अथेन्स' के जनसाधारण 
को प्रचुर जीविका के सावन भी उपलब्ध हाए। कर, चुगी एवं युद्ध कर से प्राप्त होने- 
वाले घन से वीस हजार से भी अधिक मनुप्यो का भरण-पोपण होता था। न्यायाघ्रि- 
करण के सभ्य (जूरी) ६ हजार थे, धनुर्वारियों की सख्या १६०० थी, अब्वारोही 
योद्धा १२०० थे, पाँच सौ सख्या थी परिपद्‌ के सदस्यों की, पोतपत्तन के चौकीदार 
भी ५०० थे, इनके अतिरिक्त ५० सरक्षक अक्रोपोलिस के थे। लगभग ७०० 
दासनाधिकारी आन्तरिक प्रदेश में थे और 3०० ही बाहर के लिए भी । फिर, जब वे 
आगे चलकर युद्ध करने के लिये गये तो इन (उपर्यक्त सैनिको) के अतिरिक्त २५०० 
भारी कवचवारी सेनिक एवं बीस सरक्षक-पोत, तथा कुछ अन्य पोत जो कि कर 
एकत्रित करते थे (तथा जिनके गलाका-निर्गाचित नाविको की सस्या २००० थी ) और 
वढाये गये। इसके अतिरिक्त पृतानियन्‌ में रहनेवाले चौकीदार, अनाथ (बच्चे 
इत्यादि) एव बदीगह के अधिकारी (जेलर) भी थे, क्योकि इन सवका पालन- 
पोयण राष्ट्र (सरकार) की ओर से ही होता था । 


कक 
पे 


(अरियोगाग्स की शक्ति का कह्वास | ऐफियाल्तीस और थंमिस्तोक्लीस के कार्य ।) 


मनुप्यो के लिये जीविका इस प्रकार उपाजित होती थी। अरियोपागस का 
राजनीतिक प्राधान्य (यद्यपि शने गने घटता जा रहा था) तो भी मीदिक युद्ध के 
सत्तरह वर्ष पच्चात्‌ तक बना रहा। जनता की शवित बढ जाने पर, सोफौनिदीस 
के पुत्र एफियाल्तीस ने, (जो उत्कोच ग्रहण न करनेवाला, एवं राजनीति के विपय 
में न्‍्यायपरायण प्रसिद्ध था), परिपद्‌ पर आक्रमण किया। प्रथम तो उसने अरियो- 
पागस की परिदद्‌ के कई एक सदस्यों को, उन पर उनके शासन-प्रवन्ध के विपय में अभि- 
योग चलाकर, विनप्ट कर दिया। तत्पण्चात्‌ कोनोनस्‌' के आखंन काल में उसने इस 
परिपद्‌ के द्वारा उपलब्ध किये हुए वे सब विज्येषाधिकार अपहरण कर लिये जिनके 
कारण इसको सविधान की सरक्षकता प्राप्त थी, एवं उनमें कुछ तो उसने पचणशती 
परिपद्‌ को दे दिये और कुछ जन-ससद्‌ और न्यायाल्यो को | इस प्रसग मे, थेमिस्टो- 
क्लीस (जो स्वय अर्योपागस्‌ का सदस्य था, परन्तु जिस पर मीदिको के साथ मिले 
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होने का जभियोग चलाया जानेबाठा था ) उसता सहासाए थन गया। (आपने 
स्वाथवश ) थरेमिस्टोक्लीस की यह उच्छा थी कि जीयापागस को परिषद उन्ख्द्नि 
हो जाय, अतएव उसने (एक और ) तो ए फिपाल्तीस वा यह बताया कि यह परिषट 
तुम्हे पकटना चाहती है, (दूसरी ओर उसी समय) अस्यिपागस के सदाया या यह 
सूचित किया कि मैं आप लोगो का कुछ ऐसे लोगो का पिज्ञापित पर गा जा सयियान या 
उलटने का पटयन रच रह हैं। इसफे पश्चात बह जर्यिापागा + चने हाए प्रतिनिविया 
को वहाँ ले गया जहा ऐफियाल्तीस रहता था, जिस पि यहा एशप्रिन एडसयारिया 
को उन्हें दिसला सके, तथा वहां पह्चकफर बह उनके लाथ बडी एप्ाग्रता के या 
बातचीत करने लगा। यह दश्य दसार ऐफ्यिल्ती। भयभीत हो गया तथा झासने 
शरणार्थी की भूषा में बेदी की शरण छी। उस पदना से सभी स्तम्निल हए जी जय 
शीघ्र ही पचणती परिषद की बैठक हुई ता उसके समक्ष ऐफियाल्नीस आए वेमिस्द्रा- 
कलीस दोनो ने अस्योपागस की भत्सना थी । जन-ससद्‌ थे समक्ष भी उन्हाने इस 
(भत्मना) की इसी प्रकार पुनरावृत्ति वी यहा ते थि झ्न्‍्त में जस्थिपागस या 
उसकी झक्ति से वचित करने में सफठ हो गये। यह सब हए अधित समय नहीं बीना 
था कि जब ऐफियाल्तीस तानाग्रानिवासी अरिस्तोंदिकस ते द्वारा बचिया दर माह 
डाला गया । 


शरद 


(लोकनापको की प्रतिस्पर्धा के कारण शासनप्रमघ में शियिलता का बद्धना। 
उदार एय कुलीन नेताओ को अक्षरता । हलवाही लोगो को आखेंन पद पर चने 
जाने का अधिकार। स्थानीय न्याताधीशो के पद की स्थ।पना। नागरिक माता-पिता 
की सन्‍्तान के लिये मतदान का अधिका 7 १) 


इस प्रकार, अरियोपागस की परिपद्‌ राप्ट्र की अध्यक्षता से वचित वर हो गई । 
इस घटना (अथवा क्रान्ति) के उपरान्त लोकनायको' की जनता को प्रसन्न रसने की 
उत्सुकता के कारण राष्ट्र की व्यवस्था अधिकाजयिक शिथिल होती गयी । उस समय 
ऐसा सयोग हुआ कि विवेकवादी (अथवा अनतिवादी) दल का कोई यथार्थ नेता नहीं 
था , मिल्तियादीस का पुत्र फ़िमोन्‌' उनका नेतृत्व करता था, पर वह णपेक्षाकृत 
नवयुवक था और उसने राजनीतिक जीवन मे बहुत देर से प्रवेश किया था , और इसी से 
जनसाघारण को युद्ध के कारण घोर विनाश का भामना करना पच रहा था। उस 
समय युद्धकार्य के लिये सैनिकों का चुनाव नागरिको की सूचियों में से होता था, और 
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सेसापति लोग युद्ध के अनुभव से रहित होते थे, एव उनका पद उनके कुल को प्रतिप्ठा 
पर (स्थाति पर) आश्षित होता था, अतएव सववेदा ऐसा होता था कि एक एक अभियान 
में लगभग २ या ३ सहस तक सैनिक नप्ट हो जाते थे , इससे परिणाम यह हुआ कि निम्न 
आर उच्च दोनो ही वर्गों के योग्य (तम) व्यक्तियों का क्षय हो गया | वस तब तो 
सदी शासन-व्यवस्थाओं में काननो को उतना व्यान नहीं दिया जाने लगा जितना पहले 
दिया जाता था। नौ आर्खनो के चुनाव की पद्धति में इसके अतिरिक्त थार कोई 
परिवर्तव नहीं हुआ कि ऐफियाल्तीस की मृत्यु के ६ वर्ष पण्चात्‌ यह निब्चय 
क्या गया कि आखंन पद के लिये जो व्यक्ति शलाकाग्रहण के ब्चिये प्रस्तुत किये जाय॑ँ 
वे उच्चतर वर्गो के साथ ही हलवाही लोगो में से भी चने जा सकते है। इस वर्ग में से चुना 
जानेबाला प्रथम आखेन म्नीसियैदीस था । इससे पहले सभी आखेन अच्वारोही ओर 
पचञती वर्ग में से चने जाते थे, तथा हलवाही लोग, यदि नियमो की अवहेलना की 
उप्नेज्ना न की जाती हो सामान्य झासक-पढो तक ही सीमित रहने थे। इसके पॉँच 
वर्ष उपरान्त, लीसिक्रातीस्‌ के आर्धन-काल मे तथाकथित तीस “स्थानीय” न्यायावीशो 
का पद पुन स्थापित किया गया । इसके तीन वर्ष पण्चात्‌, अन्तिदोतस्‌ के आखेन-काल 
में, नागरिकों की सख्या मे बहुत अधिक वृद्धि हो जाने के कारण, पै रीक्ठीस के प्रस्ताव 
पर यह निर्णय किया गया कि किसी ऐसे व्यक्ति को राजनीतिक मताबिकार नहीं दिया 


हक / 


जाना चाहिये जिसके माता-पिता ढोनो ही नागरिक न हो । 
२७ 

(पेरीक्लीस का उत्थान । पैलोपॉनीशियन युद्ध का छिड़ना। न्यायारूय की 
चाकरी के वेतन का परिणाम अन्त में अनाचार और भ्रप्टाचार होना ।) 

इसके पच्चात्‌ पैरीवदलीस एक जनप्रिय छोकनायक के रूप में आगे आया। वह 
जब यवा ही था तभी उसने किमौन्‌ के सेनानायक-काल के हिसाव की पडताल के आवार 
पर उसपर अभियोग चलाकर सुख्याति प्राप्त कर ली थी । उसके समय में संविधान 
ओर भी अधिक जनतत्नात्मक हो गया । उसने अरियोपागस के कुछ विश्वेयाधिकारों 
का अपहरण कर लिया , पर सदसे अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य जो उसने किया वह था 
नाप्ट्र की नीति को नाविकशणवित की प्राप्ति की दिशा मे मोडना, इसका फल यह हुआ 
कि साधारण जनता में आत्मविव्वास उत्पन्न होने से उसने शासन-व्यवस्था की अधिका- 
डिक अपने अनुकूछ बना लिया और जासन-सूत्र अपती मुट्ठी मे कर लिया। सालामिस्‌ 
के जलयद्ध के ४९ वर्ष पच्चात्त्‌ पीथोदोरस के आर्खन-काल में पैलोपोनीशियन्‌ युद्ध आरभ 
हो गया । इस युद्धकाल में जनता नगर मे अवरुद्ध रही और सामरिक सेवा के फल-स्वरूप 
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जीविका उपाजित फरने की पभ्यस्त हो गई । जन फुड स्परेच्ठा थे जार पूद्ध जनिन्णा 
से जनता शासन-व्यवस्था वो अपने हाथ में देते के रियर फतेगााण हो गे । न्‍्यायाझंग 
मे वी गई सेवा के डिये वेतन की प्रथा का आरंभ बरसेयाटा प्रथम त्यतित पैरीशरीस 
हो था। ऐसा उसने इसलिए किया कि एस प्रयार तिमानस वी सग्पन्ञता और छगसता दे 
मुफाबले में जनता की अतुकूछता प्राप्य कर सफे । क्याति तिमान वी निजी सम्प्ति 
तानागाहों को सी था जतणब बह प्रथम तो पाह्जनित सेया-जला था आटबाड से वाना 
णथोर फिर अपने मुहत्ले वे बहल से छोगा ता बरण-पराएण थी यरता वा। आतिशाह 
महल्ल का जा भी मनाय चाहता, पतितन पिमीन के था जा साला वा जोर यहा से 
समययक्‍त माना में (भोजनाथ ) सामग्री पा साता था विर दसरी आर उसा सारी भमि 
वाट से सुरक्षित नही थी, जतण्व जो चाहता वह उसो चक्षा कै पट थो छ जाता गे। 
पं सेक्लीस की निजी सम्पत्ति उस प्रयार थी एम्ययशाईी उहारना यो ताना मे यही 
जपर्याप्त थी, जतझ्व उससे ओइथा वे द।माविदीस ये परामण वा गाय रिया झो सा 
था कि बयोकि तुम्हारी निजी संपत्ति अ्पक्षायनन उम्र # जनाब तुम जनता था उरी या 
सम्पत्ति में से दान दो । (इस दामानिदीस थे प्रिपय में ऐसा (पट्टा जाता था) रघा”ट 
किया जाता था कि वह पैरीयलीस वो बहत से याया में उत्तेजित किया वाला था ए। 
इसी लिये आगे चठफ़र उसका निर्वासित कर दिया गया ।) उस प्रक्ा” 4 रीजीस ने 
न्यायमइल (जूरी) के दिये वेनन दने की प्रथ्य चालू यो । कुछ जाशेचफ उस पर यह 
आरोप लगाते है कि उसने उस प्रथा द्वारा न्‍्यायाठया ॥+ पास या परटिया यार दिया 

क्योकि (वेतन के छोभ से ) जो छोग सबदा अपने का जरर ननवान ये रि्यि जागे जाते थे 
वे अच्छी साम्पत्तिक स्थिति की अपेक्षा सामान्य व्यक्ति ही जिक होते )ै। उसे जनिरियत 
रस समय के उपरान्त उत्कोच का भी सूत्रपात हुजा तथा प्रथम व्यक्ति जिसने 
इस दिशा मे पथप्रदशन किया अनीतसो था और उसने पीलस में सेनापनित्व गरतने के 
उपरान्त ऐसा किया । पीछमस की हार के कारण बृठछ झोगो ने उसके विरद्र जभियोग 
चलाया था, एवं वह जूरियों को उत्कोच दकर साफ छूट गया । 


न 


(परीक्‍लीस्‌ की मृत्यु के पश्चात्‌ लोकनायकत्व वी वद्धि | सौठान फे समय से 
लेकर राजनीतिक दलो की स्थिति फा सिहावलोकन । जननायको का नेतिक अप- 
कफष । वलेय,न्‌ और क्‍्लेयाफॉन और उनके पीछे आनेवाले जननायक । पइचात काल 
के क्षेप्ठ नेता, निकियास्‌ थूफीदिदीर और थेरामेनीस । ] 


तो भी जब तक पैरीक्लीस' छोकनायक रहा, राप्ट्-व्यवस्था-कार्य अपेक्षाकृत अच्छा 
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ही चलता रहा, पर पैरीकलीस का अवसान हो जाने पर स्थिति बहुत विगट गयी । 
तव सबसे प्रथम वार जनता ने ऐसे नेता को वरण किया जो अच्छी स्थितिवाले मनृप्यो 
में (अथवा भलेमानसो में ) सम्मानित नहीं था, जब कि इस समय से पहले ऐसे मन्‌य्य 
(जिनकी भले आदमियों मे नेकनामी थी) सर्वदा जनता के नेताओ के रूप मे उपलब्ध 
होते रह थे । विलकुछ आरभ में प्रथम छोकनायक॑ सोल्शैनू था, दूसरा था पिसिस्प्रा- 
तस्‌ और यह दोनो ही उच्चकुल मे उत्पन्न हुए थे और अच्छी सामाजिक स्थितिवाले थे । 
तानाणाहों के विनाश के पच्चात्‌ वलेस्थेनीस्‌ छोकनायक हुआ जो कि अल्कमेओनोदी 
कुल में उत्पन्न हुआ था, एव इसागोराम्‌ के दल के निर्वासन के पण्चात्‌ उसका कोई 
प्रतिपक्षी नही रह गया था । इसके उपरान्त सामान्य जनता का नेता क्षान्तिप्पस वना 
और गण्यमान्य (सम्पन्न) लोगो का नेता हुआ मिल्तियादीस एवं इनके पण्चात 
आए थेमिस्टोक्लीसू और अरिस्तेद्रीस । इनके भी उपरान्त एफियाल्तीस साधारण 
लोकवर्ग का नेता हुआ एवं मिल्तियादीस का पुत्र किमोन्‌ सुसम्पन्न छोगो का । इसके 
वाद पं रीकक्‍्लीस जनता का नेता बना ओर थूकीदिदीस' (जिसका किमान्‌ के परिवार से 
विवाह का नाता था) विरोवी दल का अग्रणी हुआ । पैरीवीस का अवसान हो जाने पर 
गण्यमान लोगोके नेताके रूपमे निकियास' प्रकट हआ जो, आगे चलकर सिकेलिया (सिसली 
के युद्ध) में अन्त को प्राप्त हुआ ओर क्लियनेतस का पुत्र क्लेयॉन्‌' लोकनायक बना । 
यह व्लेयॉन ही अपनी विकट योजनाओं के कारण जनतेत्र (अथवा जनता) को सबसे 
अधिक पथजश्रप्ट करनेवाला प्रतीत होता है। वह सबसे प्रथम व्यक्ति था जिसने 
पोठिका' पर से जनता को भाषण देते समय अगोभन तुमुल नाद और अशिषप्ट गालियो का 
प्रयोग किया तया अपने प्रावारक को समेट कर कटि से वाँधा, जब कि अन्य सब व्यक्ति 
शिप्टवा और व्यवस्था के साथ भाषण करते थे। इसके उपरान्त हागूनौन्‌ का पुत्र 
बराम॑नीस्‌ एक (अर्थात्‌ सपन्न छोगो ) के दल का नेता हुआ और वीणाकार क्लेयोफान्‌ 
साधारण जनता का नायक वना जिसने सबसे प्रथमवार दो ओवर प्रतिदिन के हिसाव से 
नाटक देखने के लिये जनता को प्रदान करने की प्रथा चालू की । और कुछ समय तक 
ऐसा दान प्रति व्यक्ति की दिया जाता रहा। इसके पणच्चात पाइ्यानिया-निवासी 
कल्लिक्रातीस ने जनता के समक्ष दो ओवल के साथ एक और आओबल देने की प्रतिज्ञा 
करके उसको उसके स्थान से हटा दिया। आगे चछकर इन दोनो ही व्यक्तियों को 
मृत्युदण्ड दिया गया , क्योंकि चाहे जनसावारण कुछ समय के लिये धोखा खा जाय 
पर अन्ततोंगत्वा,जों कोई उनको अशोभन काम करने के लिये वहकाता है वे उसको घृणा 
करने लगते हैँ । क्ठेओफोन के पब्चात्‌ सार्दजनिक नेतृत्व पर लगातार ऐसे लोगो का 
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जअथजिकफार रहा जो बडी डीग मारते थे और बहमत वी रसि या पृण यराया चाहने 3, 
पर यह सच कुछ करते हाए उनको दृष्टि लणिक स्वाथा यो कि पर उगा एी सी । 
णार भिक काल के नेताआ के पचात, जवेस्स थे शागा पाजापया + श्वाद्ध व्गीन, 
निकियास बफ्नीदिदीसू जौर थरामेनीस्‌ हा परत होते है । जा नितियान सता 
अकी दिदीस के तिपय में ल्गसग "भी की राम्मीत यह है वि थे पयेरे उच्च ठुठ मे उप 
हए ओर उतार लरित न्यमित ही न/। 4 प्रत्यत ]॒गठ ता ववीनतिश सो थे ए॥) राजयाय का 
पिता के पदश साबना से चटठात ये । पिल डरामेनीय आ विंशेध में जगसा यो निणा 
सिन्न भिन्न पार का ह बधायि उसे समय में णासनत्यवरतथा जत्यन्न थे था में पए 
गयी थी। पर था लाग याटन्ट्ि/ जिचाए यह +स्त (प्रन्‍्ण्ण गतीरता से साचने है ) 
व तिग्चयभव उसया जाता ति उसे आटालय सठमठ उसा। पय पार की न्पपर्था 
था छाप ऊकरनेवाणा यहले हूं बैंसा नहीं मानत प्रसन जय लत थाई भी व्ययस्था 
नियमों (कानूनों) का उल्लयन ने करे लव ता थे उसाया प्रया त्ययस्था या समथा 
मानते है । उससे यह सूचित होता है कि जैसा ऐि प्रस्थेत्र ३ नार्गा रा या होना चाहिये 
बह किसी भी प्रतार की व्यवस्था थे जआाउविसत्य से रहने की साझयता ( तमला) “ला 
आओ, पर वह नियमणन्यता के साथ समसीता यरने का पस्तुत न था प्रस्यत उसयों उससे 
प्णाथी । 
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(प्रजातन्न का पत्तन । “चारसो” का संविधान । इसकी स्था«ना को विविध 
अवस्थाएँ, (१) ३० पदस्यो की समिति के द्वारा ५ सहन की सविघान सभा 
बनाने का सुझाव ।) 


जब तक युद्ध की व्यवस्था सतुछित ढंग से चलती रही तब तन तो अशेन्मवासिया 
ने प्रजातत्र को सुरक्षित रक्‍्या पर सिर्कलिया में हुए भीषण विदाश' वे उपरान्त, 
जब कि फास्स के सम्नाद्‌ की मित्रता के कारण लाकैदायमॉन (स्पार्टा) की णवित बट 
गयी तो अथेन्सवासियों ने विवश होफ़र जनतन को बदल दिया और उसके स्थान पर 
चारसो के सविधान को स्थापित किया । मतदान के पूव इस प्रस्ताव के पक्ष का समथन 
करते हुए मेलोवियम_ने भाषण किया था, प्रस्ताव की रूपरेखा अनापलीस्तस के पीथो- 
दोरस के हारा उपस्थित की गयी, पर वास्तविक युवित जिससे बहुमत इस प्रस्ताव को 
मानने के लिए प्रस्तुत फिया जा सका, यह थी कि यदि अथेस के सविधान को श्निक- 
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तत्र अथवा अल्पजनतत्र बना दिया जाय तो पारसीक सम्राट्‌ अधिक सभवतया उसी 
(अथेन्स) के साथ संधि कर लेगा । पीथोंदोरस के प्रस्ताव का आशय कुछ निम्न- 
लिखित प्रकार का था। लोकपरिपट जनरक्षासमिति के पहले से ही विद्यमान १० 
सदस्यों के साथ बीस और ऐसे मनुप्य को चुनेगी जो ४० वर्ष से अधिक अवस्था के होगे, 
और यह (३० सदस्य) यह शपथ लेकर कि हम ऐसे नियम रचने की भरसक चेप्टा 
करेंगे जो हमारे विचार मे राष्ट्र के लिये सर्वोत्तम होगे, सावंजनिक सुरक्षा के प्रस्तावों को 
लिखकर तैयार करेंगे । इसके अतिरिक्त अन्य किसी व्यक्ति को भी अधिकार होगा 
कि यदि वह चाहे तो अपने प्रस्ताव उपस्थित करे, जिससे कि सब प्रस्तुत योजनाओ मे 
से जनता सर्वेश्रेष्ट योजना को चुन सके । कक्‍्लेतौफॉन ने भी वही बात कही जो पीथीदोरस 
ने कही थी पर उसने इसके साथ यह और कहा कि चुनी हुई समिति को क्लेस्थेनीस्‌ 
के उन पुरातन पैतुक नियमों की भी जाँच करनी चाहिये जो उसने जन तत्र की 
स्थापना के समय निर्धारित किये थे, जिससे कि विचार करते समय (सुनते समय) 
यह नियम भी उनके सामने रहे और वे श्रेप्ठ निर्णय कर सर्के , उसके सुझाव का आगय 
यह था कि वर्लुस्थेतीस का सविधान जनतत्रात्मक नहीं था, प्रत्यूत सोलॉन के सवि- 
धान से अत्यधिक मिलता जुलता था। समिति के चुने जाने पर, उसका सर्वेप्रथम 
प्रस्ताव यह था कि प्रीतानीस' के लिये यह अनिवायतया आवध्यक होना चाहिये कि 
जो भी प्रस्ताव सार्वजनिक सुरक्षा के निमित्त उपस्थित किया जाय उस पर मत लिये 
जाने चाहिये । इसके उपरान्त उन्होने सब अवैध प्रस्तावों पर चलाये जानेवाले अभि- 
योगो को समाप्त कर दिया, एव सव अभिगवसन प्र आश्रित मामछों और सार्वजनिक 
आरोपो की पद्धति का भी अन्त कर दिया जिससे प्रत्येक अथेन्सवासी की इस वात की 
पूर्ण स्वतत्रता हो कि यदि वह चाहे तो प्रस्तुत परिस्थिति पर (निर्भीकता से) अपना मत 
प्रकाशित कर सके । उन्होने यह आदेश भी प्रचारित किया कि यदि कोई इस सबंध 
में किसी व्यक्तिपर धनदण्ड डाले, अभियोग चलाये, अथवा उसको न्यायालय के 
समक्ष आद्वान करे, तो ऐसा करनेवाले के विपय मे सूचना प्राप्त होने पर, उसको तत्काल 
पकडकर सेनापतियों के समक्ष उपस्थित किया जाना चाहिये, जो उसे मृत्युदण्ड 
देने के लिये ११९ को सौप दे। इस (आरभिक) तैयारी के उपरान्त उन्होने सविधान 
को निम्नलिखित प्रकार से व्यवस्थित किया । राप्ट्र का धन युद्ध के अतिरिक्त किमी 
कार्य पर व्यय न किया जाय । जब तक युद्ध चाल रहे तव तक नौ आर्खनों और प्रीता- 
नीओ के अतिरिक्त अन्य सब शासनपदाधिकारियो को बिना वेतन राष्ट्रसेवा करनी 
चाहिये एवं आ्खनो और प्रीतानी (ने )ओ को प्रतिदिन तीन ओवल मिलते चाहिये । 
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घेप सब का सव शासनकाय, जब्र तय कि यद्व आठना रह, ऐसे जलासयासिसा यो 
साय दिया जाना चाहियग्रे जो क्रि मरीर से (व्योतिगत रप में) जबया आनसे राष्ट्र 
की सेवा के लिये सवसे अधिक सामथ्यवान हो, तथा जिनयी सरया पान गररा से यम न हा 
तथा इस परियद्‌ को सव प्रकार के जधियार प्राप्त हो यहा मात वि ये जिसे साभ चाटे 
उसके साथ सा|बव भी कर सके । इन पांच सहखर ब्यक्िसा यी सूचो संसार परे के 
लिये प्रत्येफ गण में गे ४८० वर्ष से अधिक जबरवायालि १० प्रतिनिधि चने जाये चाहिये 
जो एक सर्वागपृूण यज में शयथ गहण यरते यह काय आर ने ॥३ । 
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(पाँच सह॒न्न के द्वारा सविधान का प्रारम्भिक न्प प्रस्तुत करने के लिये १०० 
सदस्यो के आयोग की नियुक्ति । उनके द्वारा तीस वष से अधिक अयस्था दाले 
मतृ॒प्यो की परिबरों से सघटित भावी राविधान फी रचना ।) 


उसी चनती हुई समि। ते के सह प्रस्ताय थे । जब उनया रबीयार पर ल्थया गया ता 
५ सहस््र' व्यवितियों ने अपने मध्य में से ही एफ सी मन्यों का संविधान प्रस्तत परनले के 
निर्मित्त एक जायोग फे रूप में चुना। उन्होंने अवनी नियत थी उबरास्त निम्न- 
लिखित प्रस्तावों को सग्नथित करके प्रस्तुत पिया । एक बस पयन्स चलनेबाली 
एक ऐसी परिपद्‌ होनी चाहिये जिसके रादस्य ३० वप से अधिक जयसयावाले हो 
तथा जो बिना वेतन के राष्ट्र की सेवा करे । सेनावति, नौ आसन, पमलेसक' पदाति 
दल के जध्यक्ष, अथ्वारोहियो के सेनापति, अश्वारोहियो के उपसेनावति, सरक्षाची कियो 
के अधिकारीगण, अयेना एवं अन्य देवी देवताओं की सम्पत्ति के कोपाध्यक्ष (जिनकी 
सरया दस होती थी ) हेलेनीस जाति के कर-कोपाण्यक्ष, वाभिक सम्पत्ति से भिन्न अन्य 
वन के कोपाघ्यक्ष जिनकी सल्या २० तक हो सकती थी, तथा जो स॒लछे मतदान शारा 
चुने जाते थे, दस यज्ञों के काये करनेवाले और दस (रहस्यो के ) अध्यक्ष, यह सब अधि- 
कारी इसी परियद्‌ के घटक होने चाहिये । यह लोग पूर्णपरिवद में से पहले चुने हुई 
एक बडी जनमस्या में से छोटे जाकर परिषद्‌ के द्वारा नियुवत किये जाने चाहिये । अन्य 
पदो पर नियुक्तियाँ शलाकाग्रहण-पद्धति से होनी चाहिये और परिपद्‌ में से नहीं, 
उससे बाहर से होनी चाहिये । हैलेनीस जाति के कोपाध्यक्षों को, जो फ्ि वास्तव में 
नव कोप का प्रवन्ध करते थै, परिपद्‌ के साथ नही बैठना चाहिये । आगामी (भविष्य ) 
काल के लिये, पूर्व वणित अवस्था के ही मनप्यों की चार परिपदे वनाई जानी चाहिये । 
तथा इनमे से एक तो शल्णकाग्रहण-पद्धति द्वारा तत्कार पदग्रहण करने के लिये चन 
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ली जानी चाहिये, तथा शेप को भी गलाकागहण द्वारा प्राप्त हुई बारी के अनुसार पदग्रहण 
करना चाहिये । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये सौ आयोक्‍ता एवं अन्य सब अपने की यथा- 
सभव चार वरावर भागो में विभकत कर दे और प्राथमिकता के लिये शलाका ग्रहण 
करे, और इस प्रकार चुना हुआ वर्ग एक वर्ष के लिये ग्ासनपद ग्रहण करे । उनको 
(विशेषतया ) कोप की सुरक्षा एव समुचित व्यय को दृष्टि मे रखते हुए और सामानन्‍्य- 
तया अन्य सब शासन सवधी विपयो को दृष्टि मे रखते हुए अपनी योग्यता की श्रेप्ठ 
क्षमता के अनुसार जो मार्ग सर्वोत्तम प्रतीत हो उसी के अनुसार गासनकार्य करना 
चाहिये । यदि परामर्श के लिये वे अधिक व्यक्तियों की परिपद्‌ में लेना चाहे तो 
प्रत्येक सदस्य अपनी पसन्द के एक और व्यक्ति को आमन्त्रित कर सकेगा पर आमन्‍न्त्रित 
सदस्य भी उसी अवस्था का होना चाहिये । जब तक कि अधिक शीक्रतापूर्वक 
और अधिक सख्यक बैठकों की आवश्यकता न पडे तब तक परिषद्‌ की बंठक प्रति 
पाँच दिन में एक वार होगी। परिषद के लिये शलाकाग्रहण कार्य नौ आज्ेनो के 
अधिकार में रहेगा , मतभेद होने पर मतगणना का कार्य पाँच गणको द्वारा किया जायगा 
जो कि शल्शकाग्रहण-पद्धति से नियुक्त किये जायँगे, इनके समापति-पद के लिये इनमें 
से ही एक व्यक्ति प्रतिदिन गुटिका द्वारा चुना जायगा। जो भी (व्यक्ति अथवा 
व्यक्ति-समूह ) परिषद्‌ के समक्ष उपस्थित होना चाहेगा उनकी उपस्थिति की प्राथ- 
मिकता का निर्णय भी यही पाँच चुनें हुए गणक करेंगे, पर उनको प्रथम स्थान 
धामिक मामलो की देना होगा, दूसरा सदेश-वाहको को, तीसरा राजदूतो को और चौथा 
अन्य विपयो को । पर युद्धसवधी विपयो का विवेचन तो सेनापतियो के प्रस्ताव पर, 
ज्यों ही आवश्यकता हो, त्यो ही बिना गुटिका ग्रहण के, कभी भी हो सकता था । यदि 
परिपद्‌ का कोई सदस्य परिपद्‌ की वैठक के लिये नियत घटे (समय) पर परिपद्‌- 
भवन में प्रवेश नही करेगा तो, यदि वह परिपद्‌ से अनुपस्थिति की छुट्टी पर न हुआ, 
तो उस पर प्रति दिन एक द्राख्मा दड पड़ेगा । 


३१ 


(पूर्ण शासनिक अधिकारो वाली चारसौ सदस्यो की परिषद्‌ पर आश्वित दूसरी 
योजना जो तत्काल कार्यान्वित्त की जाने के लिए बनाई गयी थी ।) 


इस सविधान को तो उन्होने आगे आनेवाले समय के लिये अकित किया था, 
पर अस्तुत कठिन अवसर पर अविलम्ब काम में लाने के लिये उन्होने निम्नलिखित 
विधान बनाया था। जैसा कि प्राचीन (पुरखों के)' समय में होता था, तदनुसार 
३७ 
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परिपद्‌ चार सौ सदस्यों की होनी चाहिये, जिनमें से ४० सदस्य प्रत्येक गण में से आने 
चाहिये, और यह चालीस सदस्य उनतीस वर्ष से अधिक अवस्थावाले प्रार्थियो में से चुने 
जाने चाहिये जो कि गण के सदस्यो द्वारा अपने गण में से छाँटकर प्रस्तुत किये गये 
हो । शासनपदाधिकारियो की नियुक्ति एवं उनके द्वारा ग्रहण की जानेवाली शपथ 
का रूप निश्चय करना यह इसी परिपद्‌ का काम था, नियमो (कानूनो) से सबंध रखने- 
वाले सब विपयो मे, सरकारी आयव्यय के खातो के निरीक्षण के सबंध में तथा सामान्य- 
तया अन्य विपयो में भी वे अपनी विवेकबुद्धि के अनुसार उपयोगी समझकर काम कर 
सकते थे । तो भी सविघान के सबंध में जो भी नियम स्थापित किये जायें उनकी इस 
परिपद्‌ को अवव्यमेव मानना चाहिये, उन नियमो को बदल देना अथवा अन्य नियमो को 
स्थापित करना उनके अधिकार में नही था। सेनापति इस समय समग्र ५००० के 
समह में से चुने जाने चाहिये, पर ज्यो ही परिपद्‌ की स्थापना हो त्यो ही उसको सामरिक 
सज्जा की पडताल करनी चाहिये, एव इस कार्य के निमित्त एक मत्री (लेखक) के सहित 
१० व्यक्तियो को चुन लेना चाहिये , इन चुने हुए व्यक्तियो को आगामी वर्ष में 
पदाधिकारी रहना चाहिये, इनको पूर्ण अधिकार प्राप्त होने चाहिये तथा उत्तको यह 
अधिकार भी होना चाहिये कि वे जब भी चाहें तब संसद के विचारविमशों में 
सम्मिलित हो सके । पचसाहस्तली को ही एक अश्वारोही सेना का अध्यक्ष और दस 
उपाध्यक्षो को चुनना चाहिये , पर भविष्य में इन अधिकारियो को पूर्व निर्धारित 
नियमो के अनुसार परिपद्‌ का कार्य होगा। ससद के सदस्यों एवं सेनापतियों के 
पदो के अतिरिक्त अन्य किसी पद पर, प्रथम पदाधिकारी अथवा उनके उत्तरा- 
धिकारी, कभी एक वार के पश्चात्‌ दूसरी वार आरूढ नही हो सकते । चारसौ 
व्यक्तियों के भावी चार भागो में विभकत किये जाने के सबंध मे यह निश्चय 
हुआ कि जब भी अन्य लोगो के साथ नागरिको का परिपद्‌ में सम्मिलित होने 
का समय उपस्थित हो' तभी सौ आयोक्ताओ को उनको चार भागों में बॉँट 
देना चाहिये । 


३२ 


(चार सो का शासन । लाकंदायमॉन (स्पार्टा) वालो के साय सधिदार्ता असफल ।) 


पाँच सहन्त्र के द्वारा नियुक्त सो व्यक्तियों के आयोग ने टप प्रकार के सविधान 
पी प्रस्तुत किया । अरिस्तौमाकस्‌ की प्रयानता में साधारण जनता के द्वारा इस 
सियान के स्वीकार कर लिये जाने के उपरान्त, कन्टियास के वर्ष' की विद्यमान 
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परियद्‌, अपना पूर्ण समय भोगने के पूर्व ही विघटित कर दी गयी । यह थार्गीलियन्‌ 
मास की चतुर्देशी के दिन विधटित हुई थी, तथा जब थार्गीलियन मास की समाप्ति के 
नौ दिन थे तो चार सौ की परिपद्‌ पदास्ढ हुईं । जब कि होता यह चाहिये था कि नियमा- 
नुसार गुटिकाग्रहण द्वारा चुनी हुई परिपद स्किरिफौरियोन' मास की १४वीं तिथि को 
पदारूढ होती । इस प्रकार कल्लियास्‌ के आर्खनकाल में, तानाणाहो के निप्कासन 
के ठीक लगभग सौ वर्ष पीछे अल्पजनतत्र की स्थापना हुई । इस ऋत्ति के प्रमुख 
कारण वने-पिसान्दर, अन्तिफान, और थेरामैनीस, जो सव के सव अच्छे उदार कुलो में 
उत्पन्न हुए थे, तथा जिनकी योग्यता एवं विवेकपूर्ण होने की स्याति थी । किन्तु जब यह 
सविधान स्थापित हो गया तो पाँच सहन का चुनाव तो केवल नाम के ही लिये हुआ, 
एवं चार सौ की परिपद्‌ ने दस उच्च पदाधिकारियों के सहित (जिनको पूर्णाधिकार 
दे दिया गया था) परिपद्भवन प्र अधिकार जमा लिया (अथवा प्रवेश करके आधिपत्य 
कर लिया) और वास्तविक शासन का सचालन करना आरभ कर दिया। उच्होनें 
सबसे प्रथम लाकदायमॉन (स्पार्टा) के पास यह प्रस्ताव लेकर दूत्त भेजे कि दोनो 
पक्षो की जो विद्यमान स्थिति है उसी के आधार पर युद्ध वन्द कर दिया जाय । पर 
जब स्पार्टावालो ने अथेन्‍्स के सामुद्रिक प्रभुत्व को त्याग करने के पूर्व इनकी बात भी 
न सुनती चाही तो उच्होने सचिवार्ता को छोड दिया । 


रैरे 


(एरेट्रिया के सामुद्विक युद्ध में अ्यें् की पराजय । यूबोइया के विद्रोह पर चार सो 
के शासन फा पतत। शासन-ूत्र पाँच सहत्न को सोपा जाता । शुभ परिणाम होना । 
ऋत्ति के नेता अरिस्तोक्ातीस और थेराम तीस |) 


चार सौ का शासनप्रवव लगभग चार मास तक चाल रहा, और उनके मनोनीत 
स्तासीलीखस ने, थियोपौम्पस के आख्ंन-वर्ष में दो मास तक आखंन-पद ग्रहण किया, 
होप १० मास थियोपीम्पस आख्ंन-पद पर आरूढ रहा । तथापि एरेट्रिया' के जलूयुद्ध 
में (अथेन्स) की पराजय , एवं कौरेघन्‌ को छोडकर समग्र यूवीइया मे विद्रोह हो जाने 
के कारण, जनता का रोप पूर्ववर्ती किसी भी क्षति (विनाश) की अपेक्षा बहुत अधिक 
बढ गया, क्योकि इस समय उनको अत्तिका प्रदेश की अपेक्षा कही अधिक साधन- 
सामग्री (रसद) यूवोइया से प्राप्त हो रही थी। उन्होनें चार सौ की परिषद्‌ को 
आसकपद से च्युत कर दिया, और शासन का काम, सामरिक सज्जा से यूक्‍त पाँच 
संट्स्र जन की परिपद्‌ को सौप दिया, तथा साथ ही यह भी प्रस्ताव पांस कर दिया कि 
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किसी सार्वजनिक पद के लिये कोई वेतन न दिया जाय । इस क्रान्ति के प्रमुख पुरस्कर्ता 
थे अरिस्तोकातीस और थेरामैनीस,' जो कि चार सौ की परिषद्‌ की इस नीति से सतुष्ट 
एवं सहमत नही थे कि उसने सारा कामधाम अपने ही हाथ में रख लिया था एव किसी 
कार्य का भार पाँच सहल्न की परिपद्‌ के लिये नही छोडा था । इस समय में, शासन- 
व्यवस्था बहुत अच्छी रही प्रतीत होती हे क्योकि युद्ध इस समय चाल था ओर शासन 
को सत्ता एव मतदान का अधिकार उन लोगो के हाथ मे था जो कि सामरिक सज्जा से 
यक्‍त थे । 
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(पाँच सहस्न का पद से बचित किया जाना । जनससद का पुन शासनाधिकार 
पाना आगिनुसाए फा शुद्ध । सेनापतियो को दण्ड । स्पार्टा के सन्धि प्रस्ताव का 


ठकाराया जाना। अएगोस्पोतापी का युद्ध। अर्थेंस का पतन । लीसान्द्रोंस के द्वारा तीस 
के शासन की स्थापना ।) 


तथापि जनता ने शी क्र ही इन (पॉच सहस्र ) को शासनव्यवस्था (के एकाधिपत्य ) 
से वचित कर दिया । चार सौ के परिषद्‌ के शासन की समाप्ति से सात वर्ष' पीछे 
अगेले के कल्लियास्‌ के आखंनकाल मे, अगिनसाई का जल्युद्ध हुआ, जिसका परिणाम 
प्रथम तो यह हुआ कि वे दस सेनापति जिन्होने इस जल्युद्ध मे विजय प्राप्त की थी 
सव के सव एक वार के मतदान में दण्डित कर दिये गये, क्योकि क्रोध भडकानेवाले 
लोगो के द्वारा जनता बहक गयी थी, यद्यपि तथ्य यह था कि कुछ सेनापतियो ने तो 
जल्युद्ध में कोई सक्रिय भाग ही नहीं लिया या, एवं दूसरे कुछ स्वय डूबते हुए 
अन्य नोकाओ के द्वारा वचाये गये थे ।' दूसरा परिणाम यह हुआ कि जब लाकैदायमॉन 
(स्पार्टा) वालो ने विद्यमान स्थिति के आवार पर देकेलेइया को छोडकर चले जाने 
का प्रस्ताव किया तो, यद्यपि कुछ एक अथेन्सवासियो ने शान्ति को लाने के लिये 
इस प्रस्ताव का समर्यन किया, पर अधिकाश जनता ने उसकी वात सुननी भी न चाही । 
कारण यह था कि जनता को क्लेजीफॉन ने वहकाकर भटका दिया था, वह स्वय सभा 
में मदिरा के नणे में चूर और वक्षकवर्चा पहने हुए आया था और उसने दोनो पक्षों की 
घान्ति की स्थापना में यह घोषणा करने हुए वाघा डाली कि जब तक स्पार्टा हमारे 
साथी नगरो पर से अपना अधियार नहीं त्यागेगा तव तक हम सन्वि (शान्ति) को 
स्‍्वीजार नही करेगे । तव तो उन्होंने इस अच्छे अवसर का सदुपयोग नही किया पर 
फिः पीछे जपनी गलती समझने में उनको अधिक समय नही लगा । अगले वर्ष अलेक्षि- 
यास्‌ के जासनायगार में अरगोस्पोतामी (अइगौस नदी) के जलयुद्ध में दाग्ण विनाञ् 
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घटित हुआ, जिसका परिणाम यह हुआ कि नगर (अयेन्स ) का आधिपत्य लीसाण्डर 
को प्राप्त हुआ और उसने निम्नलिखित प्रकार से तीस का शासन स्थापित किया । 

सन्धि की एक शर्ते यह थी कि अथेन्स का गासन-कार्य पुरखो की पुरातन पद्धति के अनुसार 
किया जाना चाहिये । (इसकी व्याख्या अनेक प्रकार से की गई । ) जनतत्री दल ने 
अथेन्स की साधारण जनता का प्रभुत्व अक्षण्ण रखने का प्रयत्त किया । गण्यमान लोगो 
के दो दलो मे से एक ने, जो कि राजनीतिक मडलियो के सदस्यो' और सनच्धि के पच्चात्‌ 
लौटकर आये निर्वासित व्यक्तियों से मिलकर वना था, धनिकतत्र ( >> अल्पजनतत्र ) 

की स्थापित करने की कामना की , दूसरा दल, जिसके सदस्य किसी राजनीतिक मडली 
के सदस्य नही थे, पर अन्य बातो में इतने ही सुविख्यात थे, जितना कोई दूसरा नागरिक 
हो सकता है, पैतुक शासन-पद्धति” को (अर्थात्‌ सौलॉन के ढग की पद्धति को ) स्थापित 
करने के लिये यत्नशील था। इस दल के सदस्य आर्खीनॉस, अनीतेँस, क्लेतौफॉन 
फौर्मीसियस एवं बहुत से व्यक्ति थे, पर उनका सबसे अधिक प्रमुख अग्नणी थैरामेनीस 
था। लीसाण्डर ने धनिकनत्र के पक्ष का समर्थन किया एवं जनता के दल को बलात्कार 
से भयभीत होकर घनिकतत्र की स्थापना के लिये मत देना पडा । इस उद्देश्य का 
प्रस्ताव अफिद्नावासी (द्राकौन कुलवाले) द्राकौनृतिदीस ने उपस्थित किया था। 


३५ 
(तीस का शासन । इसके अतिगामी कारय । रुत्वर छास ।) 


इस प्रकार से पीथॉदौरस के आर्खन-काल' मे तीस के शासन की स्थापना हुई। 
ज्यो ही वे नगर के स्वामी बने त्यो ही उन्होने उन सब प्रस्तावी की अवज्ञा कर दी जो 
सविधान की व्यवस्था के सबंध में स्वीकार किये गये थे, और पाँच सौ सदस्यों की 
परिपद्‌ एवं पहले से ही चुने हुए एक सहस्र व्यक्तियों मेसे अन्य शासन-पदाधिकारियो को 
नियुक्त करके त्था पिरेइयस के दस आखंनो, वन्दीगुृहो के ग्यारह अध्यक्षो एव तीन सौ 
कशाधारियो को अपने साथ लेकर इनकी सेवा-सहायता से उन्होने नगर को अपने 
अधिकार में रखा । आरभ में तो सचमुच उन्होने नगर-निवासियो के प्रति सयत ढंग 
से व्यवहार किया और पुरातन व्यवस्था के अनुसार नगर का प्रवन्ध करने का दिखावा 
किया । इस नीति के अनुसरण करने के लिये उन्होने अरियोपागस की पहाडी पर से 
एफियाल्तीस और आर्खेस्त्रातम्‌ के नियमो को उतारा, एवं सोलॉन के उन कानूनों 
को उन्होने निरस्त कर दिया जिनका अर्थ विवादग्रस्त था, तथा न्‍्यायारूयों की सर्वोपरि 
सत्ता को उच्छिन्न कर दिया । इन सब बातो के द्वारा वे सविधान को सुधारने और 
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विवाद (अस्पप्टता )-रहित वनाने का दावा करते थे । उदाहरण के लिये उत्तराधिकार 
देनेवाले को सर्वदा के लिये अपनी सम्पत्ति को अपने इच्छानुसार छोड जाने की स्वतत्रता 
प्रदान करने में ण्व विक्षिप्तता, वद्धावस्था एवं अनुचित नारियो के प्रभाव के सबंध में 
जो विद्यमान मर्यादाएँ थी उनको निरस्त करने में उनका उद्देश्य यह था कि व्यवसायी 
अभियोक्‍्ताओ के लिये कोई छिद्र न रह जाय । अन्य मामलो में भी इन लोगो का 
व्यवहार इसी प्रकार का था। आरभ मे उन्होने इसी प्रकार से कार्य चलाया एवं 
व्यवसायी अभियोक्ताओ एवं ऐसे कुटिल तथा दुष्प्रवृत्तिवाले छोगो को नप्ट कर दिया 
जिन्होंने अपना स्वाथ साधने के लिये जनतत्र के अनुग्रह-सपादनार्थ अपने को उससे 
सन्नद्ध कर दिया था एव जिनसे जनततन्न की अत्यन्त हानि हो रही थी । उनके इन सब 
कार्यो से नगर को वहुत प्रसन्नता हुई और नगर-निवासियों ने सोचा कि यह तीस 
(शासक) सब काग् श्रेष्ठ मन प्रेरणा से कर रहे हैं। पर ज्यों ही उनको नगर पर 
सुदृढ प्रभुत्व प्राप्त हुआ त्यो ही उन्होने किसी नागरिक को नही छोडा,प्रत्युत ऐसे प्रत्येक 
व्यवित को मरवा डाला जो घन, कुल अथवा ख्याति मे प्रमुखता रखता था । ऐसा करने 
में उनका उद्देश्य उन मनुष्यों को मिटा देना था जिनसे उन्हे भय लगता था तथा इसके 
साथ ही साथ उतकी इच्छा उनके घन को अपहरण करने की भी थी , थोडे से ही समय 
में उन्होंने कोई १५०० मनुष्यो से कम की ह॒त्या नहीं की । 


रेप 
(थेरामेनीस द्वारा इस शासन का विरोध । तोन-सहस्न की परिषद्‌ को नामावली ।) 


इस प्रकार नगर की दणा का पतन देखकर थेरामेनीस को इन तीस शासकों 
के कार्यो से वटी खिन्नता (व्यग्रता) हुई । उसने उनको यह परामर्श दिया कि वे इस 
प्रकार के उच्छु खल कार्यो को वन्‍्द कर दे, और उच्चतर वर्ग के नागरिको को भी शासन- 
याये में हाथ वंटाने दें । पहले तो उन्होने उसके परामर्श का विरोध किया, पर जब 
उसके प्रस्तावों की चर्चा जनता में सव ओर फल गई और बहुत कुछ जनता उसके 
साथ मिलने छगी तो इनको यह भय छगा कि कही येरामेनीस जननायक वनकर 
उनकी उस उन्छू लल प्रभता को नप्ट न कर दे । अतएवं उन्होंने तीन सहस्त्र नागरिकों 
की एक सूची प्रस्तुत को, जीर यह घोषणा की कि इन तीस सहस्र व्यक्तियो को शासद-पत्ता 
में भाग मिरेगा। जैरमेसीस ने इस योजना में दोप निकाल दिये , प्रथम तो उसने 
यर वतक्याया वि जब जि इनवा प्रस्ताव तो सभी सश्रान्त नागरिको को आसन-कार्य में 
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नाग दन दा हैं वास्तत्र मे यह कंयछ तीन सहस््त्र को शासन में हिस्सा दे रहे है, मानों 
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समग्र सदगुण इन तीन सहस्र में ही सीमित हो , दूसरे यह कि यह लोग दो परस्पर 
विरोबी कार्य कर रहे है, क्योकि गासन-पद्धति को बल के आधार पर आश्रित करके 
ये शासको को शवित में गासितो से हीनतर वना रहे है । तथापि, उन्होने इस आलोचना 
पर वहुत थोडा घ्यान दिया, एव तीन सहस्र की नामावलि के प्रकाशन को बहुत समय तक 
टालते रहे, तथा उस सूची में अन्तर्भुक्त नामो को उन्होने अपने तक ही सुरक्षित रक्खा , 

और जब कभी भी उन्होने इस सूची को प्रकाशित करने का निश्चय किया तभी उन्होने 
उसमे सम्मिलित कुछ नामो को निकाल दिया, और जो अव तक उससे बाहर थे 
ऐसे कुछ अन्य नामों को सम्मिलित कर लिया । 


३७ 


( थ्रासीवुलस का फोले पर अधिकार करना। थेरामेनीस को मुत्युदष्ड 
लाकंदाय मान के रक्षादल का अथेस सें प्रवेश ।) 


अब जब कि शीतकाल आ पहुँचा तो थ्लासीबुलूस्‌ ने निर्वासितों के साथ फीले 
नामक स्थान पर अधिकार कर लिया, तथा जिस सैन्यवलछ को लेकर तीस” उन पर 
आक्रमण करने के लिये वढे उसको बुरी तरह पराजित होकर पीछे छौटना पडा । 
इस पर तीस” ने थेरामेनीस का विनाश करने के लिये, अधिकाश जनता को अस्त्र- 
शस्त्र से रहित कर दिया और यह कार्य निम्नलिखित प्रकार से किया गया। उन्होने 
ससद्‌ में दो नियमों का प्रस्ताव किया और उनको मतदान द्वारा पास कराने का 
आदेश किया , प्रथम नियम ने तो “तीस” को ऐसे किसी भी नागरिक को मृत्युदण्ड 
देने का अधिकार दे दिया, जिसका नाम तीन सहस्र की तालिका में न हो , दूसरे नियम 
ने किसी भी ऐसे नागरिक को नागरिक-अधिकार से वचित कर दिया (रोक दिया) 
जिसने इग्रेतियोनेइया” गढ के ढहाने में हाथ वेँटाया हो अथवा जिसने पूर्वकालीन 
अन्पजनतत्र कौ प्रस्थापिका चार सौ की परिपद्‌ के विरुद्ध कुछ भी कार्य किया हो । 
थेरामेनीस ने इन दोनो ही योजनाओं में सम्मिलित होकर काम किया था, अतएव 
इन नियमों के स्वीकृत होते ही वह नागरिक अधिकारो से स्वत वहिप्कृत हो गया 
एवं “तीस” को उसको मुत्युदण्ड देने की पूर्ण सत्ता प्राप्त हो गई । येरामेनीस के इस 
प्रकार हटा दिये जाने के उपरान्त उन्होने तीन सहस्न को छोडकर शेप जनता को नि ञस्त्र 
कर दिया एवं अन्य भी बहुत से प्रकारो से उन्होने निर्देयता और पाषो की वृद्धि की । 
उन्होने थेरामेनीस के चारित्य को कलकित करने एव सहायता की याचना करने के 
लिये लाकंदायमॉन (स्पार्टा) को अपने प्रणिधि भेजे, उनकी इस प्रार्थना को सुनकर 
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छाकैदायमॉन निवासियों ने शासक ओर सेनाध्यक्ष के रूप में कल्लिवियस्‌ को ७०० 
सनिको के साथ भेजा, जिन्होंने आकर अक्रोपॉलिस पर अधिकार कर लिया और उसी 
में रहने लगे। 
३८ 
(तीस की पराजपय और उनका हटाया जाता । दस की ससद्‌॥। जनता का 
विराग। द्वितोष दस की ससद एवं उसके हारा शान्ति क्री स्थापना ।) 


टन घटनाओ के पश्चात्‌ फीले में स्थित निर्वासितो द्वारा मूनीखिया पर 
अधिकार कर लिया गया एवं युद्ध में तीसो” ओर उनके सहायको को परास्त कर 
दिया गया । उस भयपूर्ण पराजय के उपरान्त नगर का दल युद्धक्षेत्र छोडकर नगर 
को लोट आया । दूसरे दिन उन्होने बीच बाजार में सभा की और तीस को उनके 
स्थान से हटा दिया एवं दस नागरिकों को चुनकर उनको युद्ध समाप्त करने के लिये 
पूर्ण अधिकार प्रदान किया | पर जब दस ने शासन-सत्ता ग्रहण कर ली तो जिस 
पार्य के लिये उनका चुनाव हुआ यथा उसके लिये उन्होने कुछ भी नही किया प्रत्युत 
सहायता भेजने ओर धन उधार लेने के लिये दूतो को लाकंदायमॉन्‌ (स्पार्टा) भेजा । 
फिर, यह देखकर कि उनके इन कार्यो से मतदान का अधिकार रखनेवाले नागरिक 
अप्रमन्न हो गये है, उनको वह भय लगा कि कही यह नागरिक उनको शासनप्रमुख-पद से 
हटा न दे , जतएव उन्होंने जनता को भयाप्लत क रने के लिये देमारेतस्‌ को, जिसके समान 
टसरा कोई नागरिक नहीं था, पकडकर मरवा डाला , इससे उनके उद्देश्य की सिद्धि 
हा गई (अर्थात्‌ जनता सनम्रस्त हो गई ) । राजकाज पर उनका अधिकार दृढतर 
हो गया । इन सव कार्यो में उनको कुछ सरदारो के सहित कल्लिवियस ओर उसके 
साथी पेलोयॉनीसियनो की भी सहायता प्राप्त थी , क्योकि सरदारो के वर्ग के कुछ 
सदस्य उन नागरिको में से थे जो फीछे के निर्वासितो को न लोटने देने के विपय मे 
जत्यन्त उत्सुक एवं उत्साहपूर्ण थे । परन्तु जब सब जनता का झुकाव पिरेइयस्‌ और 
मनिमिया के दो की ओर हो जाने से युद्ध मे इन दलो का पलडा भारी हो गया तो नगर 
के दड ने प्रथमत चुनें हुए दस शासकों को उनके स्थान से हटा दिया और उनके स्थान 
पर दूसरे दस व्यवितयों को चुना जो सर्वेश्रेप्ठ स्थाति वाले ये। इन्ही के शासन-काल मे, 
एनये संत्रिय एवं उत्साहपूर्ण सहयोग से सम्मिलन, सधि घटित हुई एवं (इधर- 
उपर भागी हुई) जनता नगर को छौट आई । इस शासक-पटल के सबसे प्रमुख सदस्य 
थे दो-पाएनिया बा सिनॉनू जौर आसदेसू का फौल्लस, जिन्होने पौसानियास्‌ के 
जाने से पहले ही पिडियस के दर से सपि-वात्ता आरभ कर दी थी, एव उसके आने के 
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उपरान्त उन्होने निर्वासितो को लौटाने के उसके प्रयत्नों का उत्साहपूर्ण समर्थन किया । 
क्योंकि, छाकदायमॉन्‌ का राजा पौसानियास ही वह व्यक्ति था जिसने, दस” मेल कराने- 
वाले यचो की सहायता से (जो कि उसकी अभिनिविष्ट प्रार्थना पर बाद को स्पार्टा से 
आये थे) गान्ति और पुन ॒सम्मिलन की पूर्णता को पहुँचाया था । रिनॉन (और उसके 
साथियों ) ने जनता के प्रति जो भछमनसाहत प्रकट की उसके लिये उनको घन्यवाद दिया 
गया अर्थात्‌ उनकी सराहना हुई एवं यद्यपि उन्होने अपना पदभार अल्पजनतत्र पद्धति 
के समय में ग्रहण किया और अपना लेखा-जोखा जनतत्र के समय सौपा तो भी न तो 
नगर में रहनेवाले दल के किसी व्यक्ति ने ही उनकी कोई शिकायत की और न 
पिरेइयस्‌ से लौटनेवाले निर्वासितों में से ही किसी ने | इसके विपरीत यह हुआ कि 
अपने इसी कार्य के लिये रिनॉन्‌ अविलम्व सेनापति-पद के लिये चुन लिया गया । 


३५ 


(सम्मिलून अथवा सधि की छातें। “तीस” के पक्षवालों का ऐल्यसिस सें वसना १) 


यह संधि युक्‍लूंदीस के आख्न-काल' में निम्नलिखित जर्तों पर हुई। वे सव 
व्यकित जो कि अगान्तिकाल में नगरी में बने रहे थे अब यदि वे अथेन्स को छोडना चाहें तो 
उनको ऐल्यूसिस' में बसने की स्वतत्रता है, उनके सत अधिकार यथापूर्व रहेंगे और उनको 
आत्मशासन (स्वराज्य) का पूर्ण अधिकार रहेगा एवं वे अपनी निजी सम्पत्ति का 
उपभोग कर सकेंगे | ऐल्यूसिस का देवमन्दिर दोनों दलों के लिये समान उपयोग में 
आयेगा, एव इसकी अध्यक्षता पुरातन नियम के अनुसार केरीकस और यूमौल्पस के 
वशवपरो द्वारा की जायगी | ऐल्यूसिस में वसनेचालो को असशेन्‍स मे प्रवेश करने की 
आज्ञा नही होनी चाहिये और न अथेन्सवासियों को ऐल्यूसिस में प्रवेश करने की, पर 
रहस्य-लीला काल में दोनो स्थानो के निवासी एक स्थान से दूसरे स्थान पर जा सकेग 
और यह प्रतिवन्ध नही रहेगा । पृथक होनेवाले नागरिकों को सार्वजनिक सुरक्षा- 
कोप में अपना अश इसी प्रकार अर्पण करना होगा जिस प्रकार अन्य अथेन्स-वासियो 
को । यदि कोई अपसरण करनेवाला व्यक्ति ऐल्यूसिस मे मकान लेना चाहेगा तो स्वामी 
की स्वीकृति दिलाने का प्रयत्त किया जायगा। किन्तु यदि वे परस्पर सहमत न हो 
सके तो उभयपक्ष की ओर से तीन तीन मूल्य-निर्णायक नियुक्त किये जानें चाहिये, 
तथा वे जो मूल्य निः्चय करे वह मकान के स्वामी को मिलना चाहिये । अयसरण 
करनेवाले ऐल्यूसिस के जिन निवासियों को रहने देना चाहें उनको वही रहने दिया 
जाय । जो लोग नगर को छोडकर वाहर वसने जाना चाहते हो, उनमें से ऐसे व्यक्तियों 
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की तालिफा, जो देश में है, शपथ ग्रहण करने के दस दिन पदचात्‌ तैयार हो जानी चाहिये 
एवं उनका वास्तविक वहिग्गमन २० दिन में सम्पादित हो जाना चाहिये , तथा जो 
खोग इस समय वाहर हो उनके लौट आने पर यही सुविधा उनको भी मिलनी चाहिये । 
ऐसा कोई भी व्यक्ति जो ऐल्यूसिस में जाकर वस गया है अथेन्‍्स में किसी पद को ग्रहण 
करने के योग्य तव तक नही हो सकता जब तक कि वह पुन अथेन्स नगर के निवासियों 
की तालिका में फिर से अपना नाम सम्मिलित न करा ले । हत्या के सब मामलो का 
जौर यदि किसी ने स्वय अपने हाथ से किसी अन्य व्यक्ति को मारा अथवा घायल किया 
हो तो ऐसे सव मामलो का निर्णय पुरातन पुरखो की पद्धति के अनुसार होना चाहिये । 
“तीस”, दस” और ग्यारह” की शासक मइलियो एवं पिरेइयस के शासन-पदाधि- 
कार्यों के अतिरिक्त अन्य सब व्यक्तियों में परस्पर किसी को किसी के प्रति दौमेनरुय 
नहीं रखना चाहिये, सबको सारव्व त्रिक क्षमा प्रदान करना चाहिये, और यदि उपर्युक्त 
पदाधिकारी भी रीत्यनूसार अपना लेखा जोखा सोप दें तो इनके प्रति भी दुर्भावना नही 
रहनी चाहिये--इनको भी क्षमा मिल जानी चाहिये । जो लोग पिरेइयस मे शासन-कार्य 
करते थे उनको पिरेइयस के जन-न्यायालय के समक्ष अपना लेखा प्रस्तुत करना 
चाहिये एव जो लोग अथेन्‍स में पदाधिकारी थे उनको वहाँ के जन-न्यायालय के समक्ष । 
जो पृथक्‌ होना चाहते थे वह इन शर्तों पर पृथक हो सकते थे" । प्रत्येक दल ने युद्ध- 
संचालन के लिये जो वन उधार लिया या उसको प्रत्येक दक को स्वयमेव (अन्य 
दलो से जलग) चुकाना चाहिये। 


ह0 


(जनतत्र का पुनरुद्धार । आर्खनृस का कुशलनीतिपुर्ण कार्य । अर्थेंस छोडफर 
लोगो का ऐल्यूसिस में वसना बन्द ।) 


जब उपर्युक्त णर्ता के अनुसार मेल स्थापित हो गया, तो जो लोग “तीस” का 
पक्ष ग्रहण करके लड़े थे उनको बहुत कुछ आशका और भय हुआ और बहुत से 
जपन्स वो छोउरर चले जाने का विचार करने लगे। पर जैसा सभी का करने का 
स्वभाव होता है, जब वे अपने नाम छिखाने का काय जन्तिम दिल के लिये टालते रहे 
तो जावीनस्‌ ने उनको इननी वडी सस्या देखकर उनको जथेन्स के ही नागरिको के 
“प मे यह रुपने के ह्यि नाम-लाखकि को चाल रखने के शेप दिनो को काट दिया , 
से प्रयार बहत से व्यक्ति तव तक बड़ी जनिन्‍्छापूर्वक जथेन्स में रहने के लिये विवण 
टो गये जय ता कि उनयों पुन विश्वास न जम गया । यह एक ऐसा विपय था जिसमे 
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ऐसा प्रतीत होता है कि आर्खीनिस ने अत्यन्त कुशल राजनीतिभ के समान काम किया , 

इसके उपरान्त उसने एक अनियमित कार्य करने के कारण थ्लासीवुल्स पर अभियोग 
चलाया, क्योकि उसने एक प्रस्ताव द्वारा उन सब लोगो को मतदान का अधिकार देना 
चाहा था जिन्‍्होने पिरेइयस से लौटने में भाग लिया था यद्यपि उनमें कुछ छोग स्पष्टतया 
दास थे। और तीसरा इसी प्रकार का कार्य उसने तव किया जव कि एक लौटे हुए 
निर्वासित व्यक्ति ने क्षमा की गर्ते को तोडना चाहा । आर्खनिस ने उसको खीचकर 
परियद्‌ के समक्ष उपस्थित किया ओर परिपद्‌ को समझाकर मनाया कि वह उसको विना 
परीक्षण के मृत्युदण्ड दे दे । उसने कहा कि अब आप लोगो को यह दिखलाना होगा कि 
आप जनतत्र की रक्षा करना और जिन शपथो को आपने ग्रहण किया है उन पर स्थिर 
रहना चाहते हैं या नही । यदि आप इस व्यक्ति को छूट जाने देंगे तो दूसरो को भी 
ऐसा ही करने के लिये प्रोत्साहित करेगे, और यदि इसको मृत्युदण्ड दिया तो वह 
सबको सिखानेवाला एक उदाहरण बन जायगा । परिणाम ठीक ऐसा ही हुआ भी , 

इस व्यक्ति के मृत्युदण्ड पाने के उपरान्त फिर किसी ने क्षमा की शर्तों को नही तोडा । 
इसके विपरीत, ऐसा लगता है कि अथेन्सवासियों ने, भूतकाल की दुर्घटनाओ के 
सवध में व्यक्तिगत तथा सार्वजनिक जीवन मे अत्यन्त उत्तमता एवं राजनीतिक कुशलूता 
के साथ व्ववहार किया । न केवल उन्होने भूतकालीन अपराधो की स्मृति को ही मिटा 
दिया, प्रत्युत उन्होंने लाकेदायमॉन (स्पार्टा) का वह धन भी सार्वजनिक कोप से 
चुका दिया जो तीस" ने युद्ध-सचालन के लिये उघार लिया था , यद्यपि सन्धि की 
निर्धारित शर्त के अनुसार होना यह चाहिये था कि प्रत्येक दक ---नगर के दर और 
पिरेइयस के दलक---अपना ऋण पृथक पृथक चुकायें । पर उन्होने ऐसा यह सोचकर 
किया कि सममनस्कता की स्थापना के लिये यही प्रथम आवश्यक काये है । पर अन्य 
नगर-राज्यों में (विजयी) जनतत्री-दल में इस प्रकार से अपनी सम्पत्ति मे से दूसरों 
को दान देने की प्रवृत्ति नही पार्ट गई, वे तो प्राय भूमि का पुनविभाजन ही कर दिया 
करते हैं । और इस अपसरण के तीन वर्ष पीछे तो क्षेनेनेतस के आखेनकाल मे नगर 
छोडकर चले जानेवालो के साथ ऐल्यूसिस में ही अन्तिम सन्धि की गई ।' 

ह.35 


(इयॉन्‌ के समय से लेकर जनतत्र के पुनरद्धार के समय ठक के सब सविघानों 
का सिहावलोकन । परिषद्‌ में उपस्थिति के लिए वेतन को प्रथा का विवर [। ) 


परन्तु यह सब वाते तो कुछ समय पश्चात्‌ घटित हुई। जिस समय की हम 
चर्चा कर रहे हैँ उस समय तो, जनता ने शासनसत्ता पर प्रभुत्व प्राप्त करके वह 
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सविधान स्थापित किया जो आज तक विद्यमान है। उस समय पीथोदौरस आखंन 
थआा। पर ऐसा प्रतीत होता है कि जनतत्र ने सर्वोच्च शासनसत्ता को पूर्णतया 
न्‍्यायानुमोदित ढग से प्राप्त किया था क्योंकि उसने अपना प्रत्यावतेन अपने ही उद्योग 
से सिद्ध किया था। अथेन्स के सविधान में यह ग्यारहवाँ परिवर्तन था। नितान्त 
आदिम जवस्था में प्रथम परिवर्तेत तब हुआ जब इयॉन और उसके साथियो ने जनता 
को एकथित करके समाज के रूप मे उसका सघटन किया, क्योकि उसी समय समग्र 
जनवग चार गणो (जातियो) में विभक्त किया गया और गणराजाओं की स्थापना 
हुई । दूसग, एवं इस स्थापना के पश्चात्‌ प्रथम, सविधान की व्यचस्था-सा प्रतीत 
होनेवाला परिवर्तत वह था जो थीसियस्‌ के शासनकाल में घटित हुआ, जिसमें 
एकराद्तत्र में किड्स्चिन्मात्र परिवर्तत हुआ । इसके उपरान्त द्राको के समय के 
सविधान का नम्बर आता है, जिसमे प्रथम नियम-सग्रह समग्रथित किया गया । तीसरा 
सविवान नगर-विप्लव के पश्चात्‌ सोलॉन्‌ के समय में वना, जिससे जनतत्र का उदय 
टुआ १ चोथा परिवत्‌न था पिसिस्त्रातस्‌ की तानागाही । पॉचवाँ संविधान वह था 
जो त्ानागाहो के विनिपात के पश्चात्‌ व्लस्थेनीस के द्वारा स्थापित किया गया एवं 
जो सोलॉन्‌ के सविधान की अपेक्षा अधिक जनतत्नात्मक था | छठा परिवर्तन मीडिक 
युद्धों के उपरान्त हुआ जब कि शासनकार्य की अध्यक्षता अरियोपागस्‌ की परिपद्‌ 
के अधीन थी। सातवाँ परिवर्तत जो इसके पश्चात्‌ हुआ वह था जिसकी रूपरेखा 
जरिस्तैंदीस्‌ ने प्रस्तुत की थी एवं जिसको, एकियाल्तीम्‌ ने अर्योपागस की परियद्‌ 
को अधिकारच्युत करके, चरम रूप प्रदान किया था । इस (सविधान के) काल में, 
नगर ने लोकनायकों के बहकाने पर अपने सामुद्रिक शासन के लिये सबसे बडी भूल 
(गलती ) वी । ' चार सौ” की परिपद्‌ की स्थापना आठवाँ और तदुपरान्त जनता का 
पुनरद्धार नवाँ परिवत्तेन था । दसवाँ परिवतंन था “तीस” और “दस” की तानाशाही । 
ग्यार्हवाँ परिवर्तन फोले ओर पिरेडयस्‌ से (जनता के ) लोटने के उपरान्त घटित हुआ , 
एवं उस दिन से लेकर आज तक यही पद्धति चाल रही हे तथा जनता को मिरन्तर 
जधथियायिक शवित का लाभ होता गया है । 

जनता ने सभी विपयो में अपने को सर्वोपरि सत्ता चना लिया है, एवं परियद्‌ 
मे मतदान वे द्वारा एवं न्‍्याबाठदों के निर्णयो द्वारा (जिनमे कि इसको पूर्णाधिकार 
प्राप्त 6) जनता ही सब वालो की व्यवस्था करती है। परिषद के निर्णयो का अधिकार 
नी (जब) सायारण लोजबर्ग के हाथो में चछा गया है एव यह परिवत्तंन ठीक ही 


टुश प्रतीत होता है, फ़्योकि चटे सम्यानों की अपेक्षा छोटे संस्थान, धन अथवा प्रभाव 
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(दाक्षिण्य ) द्वारा सरलता से विकारभ्रस्त हो जाते है । आरभ में तो परिषद्‌ मे उपस्थिति 

के लिये भत्ता देना स्वीकार नहीं किया गया था, पर इसका परिणाम यह 
हुआ कि सदस्य एकत्रित नही होते थे । अत जब प्रीतानी छोगो के, जनता को परिपद्‌ में 
लाने और मतदान को स्वीकार करने के लिये किये मनुहार के सव उपाय निरगयंक सिद्ध 
हुए तो अगिहियस्‌ ने पहली वार एक ओबल प्रतिदिन को व्यवस्था की जिसको 
वलाजीमेनाए के हेराक्लुंदीस ने (जिसको राजा भी कहते थे) वढाकर दो ओवल कर 
दिया, एवं अगिहियस ने इसके बाद तीन ओवर कर दिया।। 


द्वितीय भाग ४२-६६ 


४२ 
(मताधिकार को प्राप्त करने की विधि। युवको की शिक्षादीक्षा ।) 


आजकल अथेन्स के सविधान की स्थिति निम्नलिखित प्रकार की है। नागरिक 
मावा-पिता से जिनका जन्म हुआ हो ऐसे सब व्यक्तियो को सविधान के अनुसार 
मताधिकार (- नागरिकता का अधिकार अथवा शासन-व्यवस्था में भाग लेने का 
अधिकार) प्राप्त होता है । जन्म से १८वे वर्ष की अवस्था मे उनको मुहल्लेवालों की 
सूची में सम्मिलित कर लिया जाता है । सूची में सम्मिलित किये जाने के अवसर 
पर मुहल्लेवालो को शपथपूर्वक प्रथम तो इस विपय में अपना मत देना पडता है 
कि प्राथ। नियम द्वारा निर्धारित आयु के प्रतीत होते है या नही (यदि वे ऐसे प्रतीत 
नही होते तो लडकों की श्रेणियों में परिगणित होते हैं) , दूसरे इस विपय पर कि वे 
(प्रार्थी ) स्वतत्रजन्मा, एव ऐसे माता-पिताओ की सन्‍्तान हूँ या नही जैसे कि नियमानुकूल 
ह , (अर्थात्‌ उनके माता-पिता दोनो स्वतत्न नागरिक हैँ या नही।) यदि वे ऐसा मत 
दे कि प्रार्थी स्वतत्र-जन्मा नही है, तव वह न्‍्यायारूय मे अपील करता है ओर मुहल्ले- 
वादे अपने में से पॉच व्यक्तियो को अभियोगियो के रूप में चुनकर भेजते हैँ | यदि 
न्‍्यायाठय यह निर्णय करता है कि उसका सूची में सम्मिलित किया जाना उचित नही 
ह तो राष्ट्र उसको दाम के रूप में बेच देता है , पर यदि वह अभियोग मे जीत जाता 
ह तो अवध्यमेव मुहल्लेवालो की सूची में सन्निविप्ट कर लिया जाता है। इसके 
पश्चात्‌ सूची सन्निविप्ट जनोका परीक्षण परिपद्‌ करती है, ओर यदि परिपद्‌ यह निर्णय 
करती ह कि उनमे से कोई व्यवित १८ वर्ष से कम अवस्था का है, तो वह उन मुहल्ले- 
बाठो पर, जिन्होंने उसको सूची में सम्मिलित किया हे, अर्थ-दण्ड डालती है , 
जय यवय उस परीक्षा में उत्तीर्ण हो जाते है तो उनके पिताओ का गणश सम्मेलन होता 
है आर वे अपने गण में से चालीस वप से जप्रिक अवस्थावाले तीन ऐसे व्यक्तियो को 
टयप्रपवत नियुवत करते है जो उनके मतानुसार इन युवको की सार-सेभाल करने के 
टिये श्रेप्ठ एव पन्‍मोपयोगी होते हूँ , परिषद्‌ इन व्यवितयों मे से प्रत्येक गण से एक 
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मनुष्य सरक्षक के रूप में चुन लेती है एव इन सव का नियमन करने के लिये समग्र 
अथेन्स की जनता में से एक अनुगासक चुन लेती है। इनकी रक्षावेक्षा में यह युवक्र 
(जो एफेची कहलाते हैं) सबसे पहले मन्दिरों की (देवालयों की) प्रदर्शिणा करते 
हैं , तदुपरान्त वे पिरेबयस की ओर प्रस्थान करते है और उनमे से कुछ मूनिखिया 
के रक्षक-मडल में काम करने लगते है और कुछ पिरेइयस के दक्षिण समुद्रतट पर स्थित 
आक्ते के रक्षा-मइल (गैरीजन) में । (इसकी युद्धकला की शिक्षा के लिये) परिपद्‌ 
कुछ उपाध्यायों के सहित दो आचार्यो को भी चुनती है जो इनको भारी कवच धारण 
करके युद्ध करने की, वाण और भालऊा चलाने की तथा गोफण से अस्त्र चलाने को 
शिक्षा देते है । सरकार प्रत्येक अनुशासक को भरण-पोपण के लिये एक द्राख््मा और 
प्रत्येक नवयुवक को ३ ओवल देती है । प्रत्येक सरक्षक अपने गण के सव नवयुवको के 
लिये भृति को ग्रहण करता है एव सम्मिलित भडार के लिये आवश्यक सामग्री खरीदता 
है (एक गण का भोजन एक साथ होता है) एवं सामान्यतया अन्य सव बातो की सार- 
संभाल करता है। इस प्रकार उनका प्रथम वर्ष व्यतीत हो जाता है। दूसरे बर्प 
जब (दियौनीसियस के उत्सव पर) परिषद्‌ का सम्मेलन रगसस्‍्थली (थियेतर) में 
होता है तव वे अपने युद्ध सवधी कौगल के विकास का सार्वेजनिक प्रदर्शन करके 
सरकार से एक ढाल और भालछा पाते हैं , तद॒परान्त वे सारे देश के रक्षार्थ भ्रमण 
(गठ्त) करते है और अपना समय किलो में व्यतीत करते हू । इन दो वर्षो में वे 
(वास्तव मे) रक्षा कार्य मे (गरीजन डच्ूटी ) लगे रहते है, सैनिको के प्रावारक को 
घारण करते हैं और इतने समय तक सब प्रकार के करो से मुक्त रहते है । वे इस समय 
न तो दूसरों पर कोई अभियोग चला सकते हैं और न उन पर ही अभियोग 
चलाया जा सकता है, जिससे कि उनको अनुपस्थिति के लिये छुट्टी माँगने 
का वहाना न मिल सके, यद्यपि उत्तराधिकार एव रक्षिताओ से सवध रखनेवाले 
व्यवहारों में और कुठम्व॒ परिवार' में विदेप यज्ञोत्सव होने पर इस नियम को बाद दिया 
जा सकता है । जब इस प्रकार दो वर्ष व्यत्तीत हो जाते है तो वे अन्य नागरिको के मध्य 
अपना ( समुचित ) स्थान ग्रहण कर लेते हैं। नागरिकता-प्राप्ति और युवकों की 
शिक्षा की पद्धति इसी प्रकार की है। 
४३ 
(पाँच सी की परिषद्‌ । इसके प्रीतानी परिषद्‌ का कार्य-क्रम ।) 

सेनिक कोपाध्यक्ष, रगनिधि के आयोक्‍्ता एवं स्रोतों' के अध्यल्रों को छोडकर 

जेंप सव गासन-पदाधिका री, जो शासन के देनन्दिन कार्यो की व्यवस्था से सवव रखते 
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के, 


हूँ शलाकाग्रहण की पद्धति से चुने जाते हू । उपर्युक्त अधिकारी-वर्ग मतदान द्वारा 
चुने जाते हुं और एक पानाथेनिक उत्सव से दूसरे पानाथेनिक' उत्सव तक पदारूढछ 
रहते हैं। सव युद्धाधिकारी भी मतदान द्वारा ही चुने जाते थे । 


पचद्मती परिपद्‌ का चुनाव शलाकाग्रहण पद्धति से होता है, प्रत्येक गण में से 
५० मदस्य चुने जाते है । प्रत्येक गण के प्रतिनिधि बारी बारी से प्रधान-समिति बनाते 
हैं एव कब किसकी वारी हो यह वात पर्ची से निश्चित की जाती है। प्रथम चार 
प्रयान समितियाँ ३६, ३६ त्तीन पदासीन रहती हे, शेप ६ मे से प्रत्येक ३५ दिन पदारूढ 
रहती है क्योंकि वर्ष की गणना चान्द्व मार्सो के हिसाव से होती है। जिस समय जो 
प्रधान समति होती है वह प्रथम तो एक साथ थौलस्‌" मे भोजन करती है, तथा उसको 
अपने भरण-पोपण के लिये राप्ट्र (सरकार ) से घन मिलता है, दूसरे वही परिप<्‌ 
और ससद्‌ का सम्मेलन करते है । छुटूटी न होने पर, परिपद्‌ की बैठक तो वे 
प्रतिदिन बुलाते है और ससद्‌ का सम्मेलन एक प्रधानसमिति के स्थितिकाल में चार 
वार होता है। परिपद्‌ के कार्यक्रम को प्रस्तुत करना, तथा यह निश्चय करना कि 
प्रत्यक दिन कितना काम परिषद्‌ को करना होगा एवं बैठक कहाँ होगी, यह सब प्रधान- 
समिति का ही कत्तंब्य है । अपने कार्यकाल मे होनेवाली ससद की बैठकों का कार्यक्रम 
तेयार करना भी इन्ही का काम है। इन एक प्रधान समिति के कार्यकाल में होने- 
वाले ससद्‌ के चार सम्मेलनो मे से एक सर्वेसत्ताक (श्रेष्ठ) सम्मेलन कहलात। है, 
जिसमें, जनता को शासनाधिकारियो को (यदि उन्होने अपना कार्य सुचारु रूप से 
किया हो तो) आगे भी पदारूढ रहने की स्वीकृति देनी होती है , अन्न-(सग्रह) एव 
देशरक्षा की समस्या पर विचार करना होता है। इसी दिन जो कोई व्यक्ति किसी के 
विर्द्ध अभियोग लाना चाहे तो उसका भी आरभ हो सकता है , सरकार (जनता) 
हारा (जद। ) अपहत सम्पत्ति की तालिका एवं उत्तराधिकार' तथा रक्षिता सवधी 
प्रार्थनापन स्पप्टतया पढे जाते है, जिससे कोई भी विपय सबधित व्यक्ति के अनजाने 
में विना आलोचना के निर्णीत न हो सके । छठी प्रधान समिति के कार्यकाल में होने- 
वाली 'थ्वाठ बैठक में उपर्युवत कार्य के अतिरिवत यह प्रश्न भी मतदान के लिये प्रस्तुत 
पिया जाता हू कि वहिप्कार के विपय में मत देना वाछनीय है या नही, अथेन्सनिवासी 
एप णपेन्स में बसे हुए विदेशी अभियोग-जीवियो के विस्द्ध दोनो वर्गों में से प्रत्येक 
ता विरद्र तीन तक शिकायतें सुनी जाती है एवं इसके साथ ही ऐसे मामलों की भी 
भुनया- होती है जियमें किसी व्यदित ने जनता के प्रति कोई प्रतिज्ञा करके उसे पूर्ण न 
दिया ही । प्रत्येक प्रवान समित्ति के कार्यकाल में संसद की एक दूसरी वंठक प्रार्थनाएँ 
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सुनने के लिये नियुक्त की होती है । इस बेठक मे, प्रार्थी के जितून की (ऊन से 
लिपटी) शाखा भेट करने पर किसी भी व्यक्ति को किसी भी व्यक्तिगत अथवा 
सार्वजनिक विपय में जनता के प्रति बोलने की स्वतत्रता होती है । शेप दो सम्मेरून 
अन्य सभी विपयो के निमित्त हो सकते हुँ | नियमों का इनके वियय मे निर्देश यह है 
कि इनमें तीन धर्म सवधी विपयो का विचार हो, तीन सदेशहरो तथा राजदूत सबयी 
विपयो का एवं तीन लौकिक विपयो का । कभी कभी कुछ ऐसे विपयो पर भी विचार 
किया जाता है जिनकी विचारणीयता के विपय में ससद्‌ में प्राकमतदान नही हुआ होता। 


सदेशहर एवं राजदूत सबसे पहले प्रवान समिति के ही समक्ष उपस्थित होते है 
तथा लेखहारक भी अपने लेसो को प्रथम प्रधान समिति को ही अपित करने हे । 


है है. 


( प्रितानेइया ( प्रधान-सभा ) का अध्यक्ष । सरक्षक कार्यंचाह। युद्धाध्यक्षो का चुनाव । ) 


प्रधान समिति का एक अध्यक्ष होता हैं जो शलाकाग्रहण द्वारा चुना जाता है, 
तथा जो एक रात और एक दिन के लिये अध्यक्ष का कार्य करता है, वह न तो इतने 
समय से अधिक पदारूढ रह सकता है और न दो वार अव्यक्ष वन सकता है । वह पविन्न 
भडारो की कुजियाँ अपने पास रखता है जिनमे कोप और राष्ट्र का अभिलेख-संग्रह 
सरक्षित रहता है एव मुद्रा भी रहती है , उसको अपने द्वारा निदिप्ट एक तिहाई प्रधान 
समिति के साथ अवश्यमेव थौलस में रहना पडता है। जब कभी प्रधान समिति परिपद्‌ 
अथवा ससद्‌ का सम्मेछून आयोजित करती हूँ तो प्रधान समिति का अव्यक्ष, उस गण 
को छोडकर जिसमें से विद्यमान प्रधान समिति का निर्माण हुआ होता है, शेप नौ गणो 
में से शल्णकाग्रहण द्वारा प्रत्येक से एक एक सरक्षक कार्यवाह चुनता है, और फिर 
इसी प्रकार इनमे से एक को इनके अध्यक्ष के रूप में नियक्त करता है एवं सम्मेलन का 
कार्यक्रम उनको सौप देता हैं। वे उसको ले लेते है और सम्मेलन में सुव्यवस्था की 
देखभाल करते है, जिन समस्याओ (विपयो) पर विचार करना होता है उनको प्रस्तुत 
करते हैँ, मतदान के परिणाम का निर्णय करते हूँ एव सामान्यतया सभी कार्य-सचालन 
की व्यवस्था करते हैं। उनको सम्मेलन को समाप्त करने का अधिकार भी होता 
है। कोई भी व्यक्ति एक वर्ष में एक वार से अधिक कार्यवाह-समिति का अध्यक्ष 
नही हो सकता, किन्तु पत्येक प्रधान समिति के कार्यकाल में एक वार कार्यवाह 
हो सकता है। 

८ 


५९ अरिस्तु फी राजनीति 


प्रवान युद्धाध्यक्ष, अव्वसेनाध्यक्ष एवं अन्य युद्धाधिकारियों तथा सेनापतियों के 
पदों के चुनाव जन (-मसद) मे होते है, तथा इन निर्वाचनों का प्रकार जनमत के अनुसार 
निश्चय किया जाता हे । यह निर्वाचन छठी प्रधान-समिति के कार्यकाल के उपरान्त' 
ऐसी प्रधान-समिति के द्वारा किया जाता है जिनके समय लक्षण (शकुन) शुभ हो । 
पर इस विपय में भी परिपद्‌ के द्वारा पूवमेव विचार कर लेता आवश्यक है । 


ड५्‌ 


(परियद्‌ का दग्ड सबषी निर्णयक्षेत्र । इसकी मर्यावा प्रारभिक परीक्षण तक है ।) 


प्राचीन काल में तो परिपद्‌ को, धनदण्ड देने का, कारावास देने का एव मृत्युदण्ड 
देने का पूर्ण अविकार था। पर जब उस (परिपद) ने लीसिमाखस' को घातक को 
साप दिया था, एवं बह तत्काल वध किये जाने की आशा में बेठा था, तो अलोपैकी 
के यूमेलिदीस ने उसको परिपद्‌ से छुडा लिया ओर यह भ्रतिपादित किया कि 
न्यायालय” की जानकारी (अथवा निर्णय) के बिना किसी नागरिक का वन नहीं 
होना चाहिये । अतणव उस पर न्यायालय में अभियोग चला और लीसिमाखंस 
वहा से (अपराब-) मक्‍त कर दिया गया, एव इसके अपरान्त उसको वध मुगदर से 
बचा हुआ” यह उपनाम मिला | जनता ने उस समय से परिपद्‌ को मृत्युदण्ड, कारादण्ड 
एब अर्थदण्ड देने के अधिकार से वचित कर दिया, एवं यह नियम निर्धारित किया कि 
यदि परिपद्‌ किसी व्यक्ति को किसी अपराध के लिए दण्डनीय निर्णय करे अथवा उस पर 
जर्यदण्ड डाले तो यैस्मॉबीताए' परिपद्‌ के निर्णय अथवा अर्थदण्ड को न्यायालूय के 
समक्ष प्रस्तुत करेंगे, एव इस विपय में अन्तिम निर्णय का अधिकार न्यायपुरुपो (जूरसे) 
के मतदान को होगा । 

परिषद्‌ प्राय अधिकाश शासना पिकारियो के विषय मे निर्णय किया करती हे, 
विशेषकर उनके विपय में जिनके हाथ में घन का प्रवन्ध रहता हे। तथापि इसका निर्णय 
अन्तिम नही होता, न्यायालय में इस निर्णय का पुनविचार (अपील) हो सकता हे । 
सामान्य व्यक्ति भी चाहे तो किसी शासनाधिकारी के विरुद्ध परिपद्‌ मे यह घोषणा करने 
का अधियाए रुसता हे कि जमुक जधिकारी नियमो का पालन नहीं कर रहा हे , 
पन्‍्नु यदि परिपद्‌ इस जारोप का सिद्ध हुआ घोषित करे तो इसका पुनविचा र (अपील) 
जवाधारद न हो माता ट ;॒ (248 उन ठोगो का भी परीक्षण (अथवा निकपण) 
के ला ह# जा जागामा व मे इस (पर्िपिद) के सदस्य होनेवाले है एवं इसी 
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पतर ना जाउना का ना प क्षण करती है। पहले तो (विविध पदो के) प्राथियों को 
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(अयोन्य होने के कारण ) अस्वीकार कर देने का पूर्णाधिकार परिषद्‌ को था, पर अव वे 
न्यायालय मे पुनविचार (अपील) कराने का अधिकार रखते हैं । अतएवं इन सव 
मामले में परिपद्‌ का निर्णयाधिकार सर्वोद्व (अथवा अन्तिम) नहीं है। तथापि 
जो भी विपय जनससद्‌ के समक्ष उपस्थित किये जाते हैँ उनका पूे प्रारभिक परीक्षण 
करना परिषद्‌ का काम है। जनससद्‌ तब तक किसी विपय पर मत नही दे सकती जब 
तक कि परिपद्‌ के द्वारा उस पर विचार करके, प्रधानसमिति के द्वारा उसको कार्यक्रम मे 
सम्मिलित न कर लिया गया हो। क्योकि कोई भी ऐसा व्यक्ति जो जनससद्‌ में कोई 
प्रस्ताव स्वीकार करा ले तो इस नियम के अनुसार उस पर अनियमित प्रस्ताव पास 
कराने के कारण अभियोग चलाया जा सकता हे । 


४६ 
(पोतनिर्माण-योजना का निरीक्षण और सचालन | सार्वजनिक भवनों का निरीक्षण |) 


परियद्‌ उन सव त्रिरीमी' पोतो (नौकाओ) की उत्तकी साजसज्जा एवं नावघरो 
के सहित सारसेमाल करती है जो पहले से विद्यमान होते है । तथा त्रिरीमी अथवा 
चतुरीमी (जैसा भी जनससद अपने बहुमत से निर्णय करती है), नये पोतो का तदनुरूप 
सज्जा और नावघरो के सहित निर्माण भी करती है । इन नौकाओ के निर्माण के लिए 
प्रमुख निर्माताओं को जनससद्‌ अपने वहुमत से नियुक्त करती है। यदि वे छोग 
इन नौकाओ को परिपूर्ण रूप में बनाकर दूसरी परिपद्‌ को नही सौय देते है तो पुरानी 
परिपद्‌ को वह दान प्राप्त नही हो सकता--जो कि चलन के अनुसार उत्तराधिकारी 
परिपद्‌ के कार्यकाल में विगत परिपद्‌ को मिला करता है | त्िरीमी नौकाओ को बनाने 
के लिए परिपद्‌ अपने में से ही १० व्यक्तियों को आयोक्‍ता के रूप मे चुनती है वे ही इन 
नौकाओ को वनवाते है । परिपद्‌ सब सार्वजनिक भवनों का भी निरीक्षण करती है, 
और यदि उसकी सम्मति में राष्ट्र को धोखा दिया जा रहा हो तो वह धोखा देनेवाले की 
सूचना जनससद्‌ को दे देती है और दण्डादिष्ट होने पर उसको न्यायालय को सौप देती है। 

४७ 

(अन्य अधिकारियो के साथ परिषद्‌ फा सहयोग | कोषा-यक्ष ओर सार्वजनिक 
ठेको के अध्यक्ष) 

प्रिपद्‌ अन्य शासनाधिकारियो के बहुत से कतंव्य-कार्यों मे उनके साथ मिलकर 
प्रबन्ध करती है। सबसे पहले अथेना देवी के कोयाध्यक्षो को ही ले, इनकी संख्या १० 
होती है एवं यह शलाकाग्रहण पद्धति द्वारा प्रत्येक गण मे से एक के हिसाव से चुने जाते 
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है। सोलॉन्‌ के नियम के अनुसार (जो नियम इस समय भी चालू है) यह पचशतियो 
(पैता कोसियोमेदिम्नस्‌) मे से होने चाहिये, पर वास्तविकता यह है कि यदि पर्ची से 
कोई नितान्त निर्वन व्यक्ति मी चुन लिया जाता है तो वह भी इस पद का कार्य करता 
है। यह पदाधिकारी परिपद्‌ के समक्ष अथीना और विजया की मूत्तियो, मन्दिर 
के अन्य आभूषणों एव अलकारों तथा कोश सब की रक्षा का भार (चाजं) ग्रहण 
करते है । 


इसके उपरान्त सार्वजनिक ठेको और अभिसमयो के आयोक्ताओ का नम्बर आता 
हे, यह भी दस होने है ओर इनमे से प्रत्येक व्यक्ति एक एक गण मे से गुटिका द्वारा 
चना जाता है । यह लोग सब सार्वजनिक ठेको को उठाया करते है । सैनिक कोपाध्यक्ष 
एवं रगकोप के आयोक्‍्ताओं के साथ मिलकर यह लोग खानो ओर करो को परिपद्‌ कौ 
उपस्थिति मे ठेके पर उठाया करते है, तथा परिषद्‌ के मतदान द्वारा निदिष्ट व्यवितियों 
को उन खानो पर अधिकार प्रदान करते हैं जो सरकार द्वारा ठेके पर दी जाती हैं, 
जिनमे वे खानें भी सम्मिलित होती है जो खोदने योग्य होती है तथा जो तीन वर्ष के लिए 
ठेके पर दी जाती हूं, तथा वे भी होती है जो विदेप (रियायती) प्रवन्ध के कारण 
दस वप' के लिए उठाई जाती है। परिपद्‌ की उपस्थिति मे वे उन लोगो की सम्पत्ति को 
बेचते है जी अरियोपागस्‌ के न्यायालय से निर्वासित कर दिये गये है अथवा अन्य किसी 
कारण से, तथा ये सव ठेके नौ आखंनो द्वारा प्रमाणित किये जाते हैं । जिन करो 
(चुगी) का वर्ष के लिए ठेका दिया जाता हे उनकी तालिकाओ को, इवबेत पद्टिकाओ 
पर ठे केदारो का नाम ओर दिये हुए दाम लिखकर, वे परिपद्‌ के पास जमा कर देते है । 
वे विविध प्रकार की सूचियो को पृथक पृथक प्रस्तुत करते है, प्रथम सूची उन्न लोगो 
की होती है जो अपने अश्ञ प्रत्येक प्रधान समिति के कार्यकाल में चुकाते है, यह 
अठग दस पट्टिकाओं पर अकित होती है, दूसरी सूची उन छोगो की होती हैं जी 
वर्ष में तीन अश चुकाते हैं, इसमे भी प्रत्येक अश की एक पट्टिका होती है, 
तीसरी सूची ऐसे व्यवितयों की होती हे जो अपना द्रव्य वर्ष में केवल एक 
बार नवी प्रवान-समिति के कार्यकाल में चुकाते है । जो खेत और घर न्यायालय के 
00800 (सरकार फे द्वारा भथपहृत ) किये और डेचे गये हैं उनकी भी वे एक तालिका 
उनाते हैं , वयोफि यह भी उन्ही का काम हे। घरो का मूल्य अवध्य ही पाँच वर्ष में चुका 
दिया जाना चाहिये एवं सेता का दस साल मे । इनके मूल्य के वापिक अश्ष प्रतिवर्ष 
नयी प्रवान-ममिनि दा कायकाल में दिये जाते हैं। इसके अतिरिक्त राजा-आखेन 
जायेर्डित देवभूमियों के ज्वेत पद्िजाजो पर अकित ठेको को भी परिपद्‌ के समक्ष 
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प्रस्तुत करता है । यह ठेके भी दस वर्ष के लिए होते है और इनके मूल्य के वापिकाण 
भी नवी प्रधान-समिति के कार्यकाल में ही जमा किये जाते है । इसलिए इस नवी प्रधान- 
समिति के कार्यकाल से सव॒से अधिक घन का संग्रह होता है। दातव्य धनाशों की 
सूचियो से अकित पट्टिकाएँ परिपद्‌ में लाई जाती हैं, एव जनलेखक उनकी रक्षावेक्षा 
(सार-पेभाल ) करता है। जब कभी धनाश जमा करता होता है तो वह कोष्ठको मे ठीक 
उस घन की तालिका को निकालता है जो उस दिन जमा होकर काट दी जानी चाहिये 
एवं उस तालिका को मुख्य प्रतिगृहीता को दे देता है । शेप तालिकायें अलग रखी जाती 
हँ जिससे जमा होने के पहले किसी धनराशि की तालिका को काट न दिया जाय । 


४८ 


बक्र... 


(मुख्य प्रतिगहता । आयब्यय निरीक्षक । आयबव्यय के लेखे के परी त्षक ।) 


इस धन को ग्रहण करनेवाले मुख्य प्रतिगृहीता (अपोदेक्ताए) होते है, यह भी 
प्रत्येक गण में से एक के हिसाब से गुटिका द्वारा चुने जाते हैँ । ये जन-लेखक से पटिकाओ 
को लेकर परिषद्‌ की उपस्थिति में जो ठेको के धनाश जमा कर दिये जाते है उनको 
तालिकाओ मे से काटते जाते हे और अन्त में पट्धिकाओं को जन-लेखक को लौटा देते है । 
यदि कोई व्यक्ति दाततव्य धनाण को जमा नही कर पाता है तो इस बात को पद्धिका पर 
उल्लिखित कर दिया जाता है, तथा उसकी कमी का द्ुगुना धन देने को बाध्य होना 
पडता है, और यदि नददे पाये तो कारावद्ध होना पडता है । इस धन को वसूल करने 
ओर इस कारादण्ड को देने का पूर्ण अधिकार परिपद्‌ को नियमानुसार प्राप्त है। 
अतएव वे इन सब धनाशो को पहले तो एक दिन प्राप्त (वसूल ) करते हैं और शासना धि- 
कारियो मे बॉट देते है, एवं दूसरे दिन वे इस विभाजन के विवरण को काष्ठ के सूचना 
पटल पर लिखकर प्रस्तुत करते है और उसको परिपदु-भवन में पढकर सुनाते है । 
इसके उपरान्त वे परिपद्‌ मे सबके सामने खुला प्रश्न रखते है कि क्या किसी को इस 
विभाजन के विपय में किसी शासनाधिकारी अथवा अन्य साथारण व्यक्ति के सबंध में 
किसी अनौचित्य का पता है, और यदि किसी का अनौचित्य समझा जाता है तो उसके 
विपय में मत लिया जाता है। 


परिपद्‌ अपने ही सदस्यो में से गुटिका द्वारा दस आयव्यय-निरीक्षक (लौगिस्ताइ) 
चुनती है जिनका काम प्रत्मेक प्रधान-समिति के कार्यकाल के शासन-पदाधिकारियो के 
आयब्यय के छेखे का परीक्षण करना होता है। वे प्रत्येक गण में से गृटिका द्वारा 
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एक एक लेख-परीक्षक भी चनते है एव प्रत्येक परीक्षक के साथ दो सहचरो को नियुक्त 
करते है, जिनका अनिवाय कनव्य सामान्य हाट-वाजार के समय अपने अपने गण के 
जादिपुग्प की मूर्ति के समक्ष बैठे रहना है, ओर यदि कोई व्यक्ति, किसी शासनाधिकारी 
के विग्द्र, जिसका लेखा-जोखा न्यायालय के समक्ष जा चुका हे, लेखा-त्यायालय के 
समन प्रस्तुत होने के तीन दिन के भीतर किसी व्यक्तिगत अथवा सार्वजनिक 
आवार पर कोई दोपारोपण करता चाहते है तो वह श्वेतवर्ण की छोटी सी पट्टिका पर 
अपना नाम, आरोप्यमाण शासनाधिकारी का नाम तथा आरोपित न्यायालय को लिख 
देता हे, एव उसको जितना उचित प्रतीत होता हे उतने घन का दण्ड भी अपने लिये लिख 
देता हे ओर इस अभिलेख को परीक्षको को दे देता है। परीक्षक इसको ले लेता है 
और यदि पढने के उपरान्त वह आरोप को सिद्ध हुआ समझता हे तो यदि व्यक्तिगत 
अभियोग हुआ तो उसको स्थानीय न्‍्यायाधिफारियो को दे देता हे जो उस व्यक्ति के 
गण के अभियागों की चालना करते हैं, ओर यदि सार्वजनिक अभियोग हुआ तो 
उसका अस्मांथीतियो (नियम-निर्माताओ) की पजिका मे लिख देता है। तव यदि 
नियम-निर्माता इसको स्वीकार कर लेते है तो वे उस शासनाधिकारी के हिसाव को एक 
वार फिर न्यायालय के समक्ष उपस्थित करते है एव (इस बार) न्‍्यायाधिकरण के सम्यो 
(जूरियो) का निर्णय अन्तिम (अर्थात्‌ अपरिवतंनीय) होता हे । 


४९ 


(अश्वरोही सेना की तालिका बनाने घाले आयोक्‍ता। अश्वारोहियो के निरी- 
क्षक । सेना का कोषाध्यक्ष । अनाथ और पग॒ुओ के परीक्षक और पोषक । 


पर्पिद्‌ (राप्ट्र की सेना के) घोड़ो की जाँच-पडताल करती हे और यदि किसी 
व्यक्ति के पास अच्छा घोड़ा हो पर वह उसका पालनपोपण बुरे प्रकार से करता हो 
तो उसको (दाने चारे के) अन्न में कमी करके दड दिया जाता हे , तथा जो घोडे 
(युद्व मे) अन्य जच्छे घोटा का साथ नही दे सकते है, जो विदकते है अथवा स्थिरता- 
३ उठ नहा रह सउते एस घाड। के जबडो पर चक्र का चिह्न दाग दिया जाता हे 
एवं उस प्रक्नाः के चिक्तवाला घोटा यद्सेवा के अयोग्य हो जाता हे । परिपद्‌ उन 
स्तेगो या भी निरीक्षण करती ह जो सेना के अग्रभाग में सचार करने योग्य होते हूं 
लीए यदि वह पिसी की जस्वीकार कर देनी हे तो वह अपने घोडे से वचित कर दिया जाता 

। वह जश्वारोहियों के साथ काम करनेवाले पदानियों का भी निरीक्षण करती 

भीर यदि बह उनमे से किसी को अस्वीकार कर देती हे तो उसको वेतन मिलना बन्द हो 
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जाता है। अब्वारोही सेना की तालिका सूची--आयोक्ताओ के द्वास प्रस्तुत की जाती 
है जिनकी सख्या १० होती है तथा जो ससद के द्वारा खुले मतदान मे चुने जाते है । 
यह लोग जिनको सूची में सकलित करते है उनकी तालिका को अच्वसेनापतियों और गण- 
सेचाध्यक्षों को सौंप देते है और यह पदाधिकारी इसको लेकर परिपद्‌ के समक्ष उपस्थित 
करते है, और वहाँ अव्वारोही सेनिको की नामावलि' से अकित मुद्रित पट्टिकाएँ खोली 
जाती है। जिन व्यक्तियों के नाम पहले से अध्वारोही सैनिको की तालिका में होते 
है उनमें यदि कोई शपथपूर्वक यह कहते हूँ कि वे शारीरिक दुर्बलता के कारण अच्व- 
सेना में कार्य करने की सामथ्य नही रखते तो उनका नाम काट दिया जाता है | इसके 
पच्चात्‌ वे नये भरती किये तालिकाभुक्त लोगों को बुलाते है, और यदि कोई शपयथपूर्वक 
यह कहता है कि में शारीरिक दौवेल्य अथवा धनाभाव के कारण अच्वसेना का कार्य 
करने में असमर्थ हें तो वे उसको निकाल देते हैं, पर यदि ऐसी शपथ न की जाय तो 
परियद में इस वात पर मत लिया जाता है कि प्रसगगत व्यक्ति अच्वसेना के कार्य के 
योग्य है या नहीं । यदि परिषद्‌ का मत अनुकूछ होता है तो उसका नाम पढ्ठिका में 
लिख लिया जाता है और यदि प्रतिकूल होता है तो उसको निकाल दिया जाता है । 


पहले तो सार्वजनिक भवनों की आयोजनाओ एवं अथीना देवी की चादर के 
विपय में भी परिपद्‌ ही निर्णय करती थी, पर अब यह कार्य न्यायालयों में गुटिका के 
हारा चुने हुए न्यायाधिकरण के सम्यों हारा किया जाता है, क्योकि परिषद्‌ के विपय 
में ऐसा समझा गया कि उसने अपने निर्णयों में अनुचित पक्षपात किया था । 
विजया की मूर्तियों एवं पानाथोनी उत्सव में उपहारो के निर्माण कार्य की 
अध्यक्षता और देखभाल सेना के कोपाध्यक्ष के साथ मिलकर परिपद भी 


किया करती है। 


असमर्थ (लले लंगडे छोगो की) जाँच-पडताल भी परिपद्‌ किया करती है , 
क्योकि एक नियम (कानून) इस प्रकार का आदेश करता है कि जिन मनुप्यो 
की सपत्ति तीन मिना तक हो एव शरीर ऐसा विकलाग हो कि वे कुछ काम न कर सकते 
हो, तो परिपद्‌ के द्वारा परीक्षण किये जाने के पच्चात्‌, सरकार से उनको भरण-पोषण 
के लिये प्रतिदिन दो ओबल मिलने चाहिये । इनकी देखभाल के लिये एक कोपाध्यक्ष 
गुटिका द्वारा चुना जाता है । और जो अन्य अधिकारी लोग होते हैं उनके भी अधिकाश 
कार्यो में परिषद्‌ सहयोग करती है, ऐसा स्थूलछरूपेण कहा जा सकता है। इस प्रकार 
परिपद्‌ के व्यवस्था कार्यो की तालिका समाप्त हुई । 
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७ ९] 
(मन्दिरों के जीण द्वार करने वाले आयोदता । नगर-वस्तु आयोक्‍्ता । ) 


देवमन्दिरो के जीर्णोद्धार (मरम्मत) के लिये भी दस आयोकक्‍ता होते है जो गुटिका 
हारा चुने जाते हू, जो मुस्य आहर्त्ता से तीस मीना लेते हैं और इस घन के द्वारा वे मन्दिरो 
का परमावश्यक जीर्णोद्धार किया करते हैं। और इसी प्रकार दस नगराध्यक्ष भी है, 
इनमें पॉच पिरेइयस में पदारूढ रहते है एव पॉच नगर (अथेन्स) में । उनका काम 
यह देखभाल करना था कि वशी, विपची एवं सितार वजानेवाली स्त्रियाँ (सगीत- 
जीविकाएँ ) दो द्वार्मा से अधिक पर उपनियुक्त न की जायें, एव यदि एक से अधिक 
व्यक्ति एक ही सगीताजीविका को उपनियुक्ति करने के लिये उत्सुक हो, तो यह अध्यक्ष 
लोग पर्ची डालते हे तथा जिसके नाम की पर्ची निकले वही उसको उपनियुक्त कर सक्रता 
है । इस वात की देखभाल करना भी उनका कतंव्य है कि कोई भी मल और खाद को 
इफट्टा करने वाला व्यक्ति कूडे-कचरे को नगरप्राचीर से १० स्तदिया' से कम दूरी पर 
न फेफे । वे (नगरनिवासी ) मनुप्यो को भवननिर्माण द्वारा मार्ग रोकने, सडको पर बाडा 
वॉधने, सुली वायु में सडक पर गिरनेवाली परनालो को बनाने, सडको पर बाहर की 
ओर खुलनेवाले द्वार (अथवा खिडकियाँ) वनाने से रोकते है । जो छोग नगर की 
राटको पर मर जाते हैं उनके मृतक शरीरो को भी वे ही हटवाते है, एव इस कार्य के 
लिये कुछ सार्वजनिक दास उनको मिले रहते है। 


हक 
(हट्टाध्यक्ष । नाप-तौल के अध्यक्ष । अन्ताव्यक्ष । हृदनियत्रक ।) 
हाट के (१०) अध्यक्ष (अगोरानोमी) छलाकाग्रहण-पद्धति से चुने जाते है, 
जिनमें से पाचि पिरेइ्यस के लिये होते है और पाँच (अथेन्स) नगर के लिये । नियम के 
हारा नियोजित उनका कतंव्य यह है कि वाजार में जो वस्तुएँ विक्रय के लिये लायी 


जाता हू वे उनके विपय में यह सारसँभाछ रखे कि वे शुद्ध और अविमिश्चित (घालमेल 
से रहित) है । 


मर नापता? + (१०) जध्यक्ष सी गुटिका द्वारा चुने जाते हैँ, पाँच (अथेन्स ) नगर के 
4 8 पिरेब्यस के लिये । यह सब नापतौठो की जाँच पडताल रखते है 
जिससे सय वेचनेयाले समुचित नापतौठ का ही व्यवहार करें । 
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पहले गुटिका द्वारा चुनें हुए दस अन्नाध्यक्ष हुआ करते थे, पाँच पिरेइयस मे और 
पाँच (अथेन्स) नगरी में , अब वीस नगरी मे है और पन्द्रह पत्तन (पिरेइयस ) मे । 
प्रथम तो वे इस वात की देखभाल रखते हैँ कि वाजार में वेचा जानेवाला असिद्धान्न 
उचित (ठीक) मूल्य पर बेचा जाता है, दूसरे यह देखते रहते हूँ कि पीसनेवाले जौ के 
आटे को जौ के समानुपातिक मूल्य पर बेचे, तथा रोटी वनानेवाले गेहूँ (अग्निकणाज्न ) 
की रोटी को गेहूँ के समानुपातिक मूल्य पर बेचे और ऐसी (इतनी) तोल वनाकर 
बेचे जैसे (जितनी ) अध्यक्षो ने नियत कर दी है । क्योकि तौल को नियत करने का आदेश 
नियम (कानून) द्वारा किया गया है। 


मण्डी (हाट) की देखभाल (व्यवस्था) करनेवाले १० अध्यक्ष (नियत्रक ) 
होते है जो गुटिका द्वारा चुने जाते है, इनको मडी की सारसभाल करने का आदेश किया 
होता है एव यह आज्ञा मिली होती है कि जितना अन्न समुद्र के मार्ग से मडी में आया है 
उसके २॥३ भाग को नगर में लाने के लिये व्यापारियों को विवश करे। 


न 
(ग्यारह काराध्यक्ष । मासिक अभियोग और उनके प्रवत्तंक ।) 


सरकारी कारागारो में वन्दियो की देखभाल करने के लिए ११ काराध्यक्ष गुटिका 
द्वारा नियुक्त किये जाते है । चोर, मानवापहारी (आदमचोर) और गिरहकट लोग 
इनके पास लाये जाते हैँ, और यदि वे अपना अपराध स्वीकार कर लेते हँ तो उनको 
मृत्युदण्ड दिया जाता है, परन्तु यदि वे अपराध के विपय में विवाद करते है तो ये 
काराध्यक्ष उनके मामले को न्यायालय के समक्ष ले जाते है , यदि वन्‍्दी लोग अपराध- 
म॒क्‍त कर दिये जाते हँ तो उनको छोड दिया जाता है , यदि ऐसा नही होता तो 
वे उनको मृत्युदण्ड दे देते है। जिन खेतो और मकानो को सरकारी घोषित किया जाता है 
उनकी तालिका को भी वे न्‍्यायालयो के समक्ष उपस्थित करते हूँ , यदि यह निर्णय 
कर दिया जाता है कि वे सरकारी सम्पत्ति है तो वे उनको सरकारी ठेके देनेवाले 
अधिकारियो को सौप देते हैँ । जो पदाधिकारी अपने पद के अयोग्य समझे जाते हूँ 
उनके विरुद्ध जो सूचना और प्रमाण होते है उदको भी यही लोग न्यायालूय में उपस्थित 
करते है , ऐसा करना भी इन्ही का कार्य है , पर इस प्रकार के कुछ मामले थस्मौ- 
थीतियो के द्वारा भी प्रस्तुत किये जाते हू । 
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अभियोग प्रवत्तंक पाँच व्यक्ति भी गुटिका द्वारा चुने जाते हैँ , इनमे से प्रत्येक 
व्यक्ति दो गणो के लिए चुना जाता हे तथा इनका कार्य मासिक अभियोगो को 
न्यायालयो मे प्रस्तुत करना है। मासिक अभियोग' इस प्रकार के होते हं--जब किसी 
को दायज (योतुक) देना हो और उसको न देना चाहे , १२ प्रतिशत पर ऋण लिये 
हुए धन पर कोई सूद न देना चाहे, अथवा वाजार में व्यापार आरभ करने का इच्छुक 
कोई व्यक्ति जारभ में किसी दूसरे से ऋण ले , इसी प्रकार अपमान करने के मामले, 
पत्तीदारी आर साझेदारी के मामले, दास सवधी अभियोग,भारवाही पशुओ के मामले, 
नावो के मुखियो के मामले” अथवा बको के अभियोग । यह अभियोग मासिक 
जभियोगो के रूप मे इन अधिकारियो द्वारा न्‍्यायालयो में उपस्थित किये जाते है , किन्तु 
क्रसग्राहको के पक्ष अयवा विपक्ष में इसी प्रकार का कार्य मुस्य-आहर््ताओ को करता 
पटता हैं । जिन अभियोगो में विवादग्रस्त धन १० द्रार्मा से अधिक नहीं होता उनको 
निर्णय करने का अधिकार स्वय उन्हें ही होता हे, पर इस अधिक मूल्यवान्‌ अभियोगो को 
वे निर्णय के लिये न्यायालयों के समक्ष उपस्थित करते है । 


"३ 
(चालीस स्थानीय न्यायकर्त्ता। मध्यस्थ निर्णता। सरनास्त स्थविर-बर्ग ।) 


चालीस स्थानीय न्यायकर्त्ता, प्रत्येक गण मे से चार के हिसाव से, शलाकाग्रहण 
पद्धति से चुने जाते हे , आवेदक लोग अन्य सब प्रकार के अभियोग इनके समक्ष 
उपस्थित करते हँ | पहले इनकी संख्या तीस थी, ओर यह लोग अभियोगो को सुनने 
फे लिए मुहल्लो की फेरी किया करते थे पर “तीस” के अल्पजनतत्रात्मक शासन के 
पच्चात्‌ इनकी सस्या वढाकर चालीस कर दी गयी । जिन अभियोगो में विवादग्रस्त 
धन की मात्रा १० द्वारमा तक होती हं उनको निर्णय करने की पूर्ण शक्ति (अधिकार) 
इनको प्राप्त ह , पर इस मूल्य से अधिकवाले मामलो को वे मध्यस्थनिर्णेताओ के पास 
भेज देते हैं । मच्यस्थ लोग इन अभियोगों को ग्रहण कर लेते है और यदि वे दोनो पक्षों 
में मेल (सन्यि) नहीं करा सकते तो वे अपना निर्णय दे देते है । यदि उनका निर्णय 
दोनो पक्षो को सन्तुप्ट कर दे और वे उनकी थर्ता को मान ले, तो अभियोग की समाप्ति 
हो जाती ह पर यदि उभय पक्षों मे से कोई भी एक न्यायालय मे प्रतिनिवेदन (अपील ) 
हु ता है तो मत्यस्थ लोग उभय पक्ष द्वारा प्रस्तुत साक्ष्यो, तकंयक्तियों एवं नियमों 
उद्गाणणों को पृथक पृपक भाण्दो में (वादी पक्ष के एक में जोर प्रतिवादी पक्ष के 
) वन्दर क देते हैं । इन भाण्डों को वे मुद्रा से अकित एवं हस्ताक्षरों से यक्त कर 


>प 
व । 


दर 
दूसो में 
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देते है, इनके साथ में वे मध्यस्थ का निर्णय भी पट्टिका पर लिखकर जोड देते है 

इन भाण्डो को उन चार न्यायकर्नाओं की मरक्षा में दे देते है जिनका कतेव्य प्रतिवादी 
के गण के अभियोगों को निर्णयार्थ (व्यायालय में) उपस्थित करना होता है। ये 
(चार) अधिकारी इन भाण्डो को ले लेते है, और यदि मामला १००० द्रारमा तक का 
होता है तो उसको २०१ जूर्यो के न्‍्यायारूय में उपस्थित करते हैं और याद इससे 
अधिक मूत्य का हुआ तो ४०१ के । (इस अपील में ) जो नियम, तक, युक्तियाँ एवं 
साक्ष्य मध्यस्थ के समक्ष प्रस्तुत किये गये थे तथा जो भाण्डो में वन्द हैँ, उनके अतिरिक्त 
और कोई नियम, तक और साक्ष्य उपस्थित नही किये जा सकते । 


मच्यस्थ लोग ६० वर्ष की अवस्थावाले होते है , यह वात आखेनो एवं 
ख्यातनामा व्यक्तियों की सूची से स्पप्ट हो जाती है। ख्यातनामा (सरनाम ) 
व्यक्तियों के दो वर्ग है, एक तो उन दस रुयातनामा पुरुषों का वर्ग है जिनके नाम पर 
दस गणो के नाम पड़े हूँ, दूसरा वर्ग उन ४२ ख्यातनामा पुरुषों का है जिनके नाम पर 
(सेवा के) वर्षो के नाम पड़े है। पहले, जब युवक लोग नागरिकों की सूची में 
सन्निविप्ट होते थे तो उनका नाम व्वेतवर्ण की पद्टदिका पर लिख लिया जाता था, 
साथ ही उस आखेन' का नाम भी लिखा जाता था जिसके व में यह निविप्ट होते 
एवं उस ख्यातनामा पुरुष का नाम भी लिखा जाता था जिसका नाम गत वर्ष में चालू 
था , आजकल उनका नाम एक पीतल के स्तम्भ पर लिख दिया जाता है और यह 
स्तम्भ परिपद्‌ भवन के सामने गणों आदि पुरुषो के समीप स्थित है । तो यह चालीस 
स्थानीय न्यायकर्त्ता सेवावर्षों के अन्तिम नामदाता पुरुषो को लेते है और मब्यस्थता 
का कार्य उस व से सवव रखनेवाले व्यक्तियों को सौप देते है , किसको कौन से 
मध्यस्थता के कार्य करने होगे इसके लिए शलाकाग्रहण-पद्धति का उपयोग किया जाता 
है, एव शलाकाग्रहण द्वारा जो मध्यस्थता का कार्य जिसके भाग में जाता है वह 
उसको अनिवार्यतया करना ही प डता है। इस विषय का नियम ऐसा है कि जो व्यक्ति 
मध्यस्थता के लिए आवश्यक वयस को प्राप्त होकर मध्यस्थ के रूप मे राप्ट्‌ की सेवा 
नही करेगा वह (यदि वह उस समय अन्य पद पर आरूढ न हो अथवा विदेश में न गया 
हो ) नागरिक अधिकारों से वचित कर दिया जायगा। केवल यही व्यक्ति (अर्थात्‌ अन्य 
पद पर आरूढ और प्रवास में गये हुए व्यक्ति) इस कार्य से मुक्त रहते हैं । यदि 
किसी के प्रति मध्यस्थ द्वारा अन्याय किया गया हो तो वह समग्र मध्यस्थ पटल के समक्ष 
प्रतिवेदन (अपील) कर सकता हैं , यदि वे उस (मध्यस्थ) को अपराधी पायेगे तो 
वह अपने नागरिकता के अधिकारो से वचित् हो जायगा | इस प्रकार दडित हुए 
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व्यक्तियों को भी प्रतिवेदन का अधिकार है । सैनिक अभियानो के सबंध में भी ख्यात- 
नामाओ की समयगणना का उपयोग होता है । जब सैनिक अवस्था को प्राप्त हुए 
व्यवित सैनिक सेवाकार्य के लिए भेजे जाते हैँ तो इस प्रकार की सूचना लिखकर 
लगा दी जाती है कि अमुक आखंन और अमुक ख्यातनामा के समय से लेकर अमुक 
आखंत और >मुक ख्यातनामा के समय के सैनिको को अभियान पर जाना है। 


पड 


(सडयं के अध्यक्ष । आयव्ययनिरीक्षक । ससद फे लेखक और पाठक ! 


सार्वजनिक यज्ञादि के अध्यक्ष । उत्सतवो फे आयोक्‍्ता । सालामिस और पिरेइयस के 
प्रमुसशासक ।) 


निम्नलिखित पदाधिकारी भी शलाकाग्रहण-पद्धति से चुने जाते है । पाँच सडको 
के अधिकारी होते है जो अपने अधिकार में सार्वजनिक श्रमिको का एक दल रखते है 
तथा जिनका काम सडको को ठीक रखना है। दस आयबव्यय निरीक्षक होते हैं एव 
दस उनके सहायक होते है , वे सब व्यकिति जो किसी भी शासन पद पर काम करते 
रहे है अपना अपना हिसाव इनके समक्ष ले जाते है। केवल यही अधिकारी ऐसे है 
जो उन सव पदाधिकारियों के हिसाव का निरीक्षण करते है जिनका नियमानुसार 
निरीक्षण होना चाहिये' और यही इन हिसावो को परीक्षण के लिये न्यायालयों मे 
उपस्थित करते हैं। यदि वह किसी पदाधिकारी द्वारा किये गये धनापहरण का 
उद्घाटन करे, न्यायकर्त्ता उसको चोरी के लिये दडित कर दे तो उसने जितने धन को 
जनुचित प्रकार से आत्मसात्‌ किया है, उससे दसगुना धन उसको देना पडता है। 
यदि वे किसी पदाधिकारी के विपय में यह प्रदर्शित (अथवा आरोप ) करें कि उसने 
उत्कोच ग्रहण की है और न्यायकर्ता उसको अपराधी ठहरा दे तो यह उस पर अ्रष्टाचार 
के कारण अर्थदण्ड डालते हें एव उसको यह धन दसगुना लौटाना पडता है । अन्यथा 
यदि वे पिसी अनुचित (अन्याय) व्यवहार का अपराधी ठहरायें तो इस दोप के कारण 
उस पर जर्बदण्ड (जुर्माना) डाला जाता है, और यदि यह घन नवी प्रधान समिति के 
यार्यकाड के पूर्व ही चुकता कर दिया जाय तो इसमे वृद्धि नही की जाती , जन्यथा यह 
ह्विगुणित का दिया जाता है। दसगुना दण्ड द्विगुणित नही किया जाता । 


वह लवियारी जो प्रयान समिति का लेखक कहलाता है गुटिका द्वारा चुना जाता 
हैं। सत्र सार्यजनित आरेसख उसके अधिकार मे रहते है, जो प्रस्ताव ससद के द्वारा 
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स्वीकार किये जाते हैँ उनकी रक्षा भी वही करता है। अन्य सव सरकारी पत्रो की 
प्रतिलिपियों की जाँच करना भी उसी का काम है, तथा वह परिषद्‌ की बैठकों में भी 
उपस्थित रहता है। पहले वह हाथ उठाकर खुले मतदान के द्वारा चुना जाता था, 
एव सर्वाधिक प्रतिण्छाग्राप्त तथा विश्वसनीय व्यक्ति ही इस पद के लिये निर्वाचित होता 
था, पर उसका नाम उन स्तम्भो पर अधिलिखित पाया जाता है जिन पर सन्वियों 
राजदूत की पदवी' एवं नागरिकता के दानो का अभिलेख है । पर अब वह शलाका- 
ग्रहण द्वारा चुना जाता है। इसके अतिरिक्त एक नियम (कानून) का लेखक भी होता 
हैं, वह भी गलाका-ग्रहण द्वारा चुना जाता है एवं वह परिपद्‌ की वेठको में उपस्थित 
रहता है , तथा वह भी सब नियमों की प्रतिलिपियो की जाँच करता है। 
ससद अपने और परियद के लिये अभिलेखो को पढने के लिये एक पाठक 
को हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा चुनती है। उच्च (एवं स्पप्ट) स्वर से 
अभिलेखो के वाचन के अतिरिक्त इसका अन्य कोई अधिकार (अर्थात्‌ कर्तव्य) 
नही होता । 


सार्वजनिक पूजा-अर्चा के कार्य को सम्पादित करनेवाले दस व्यक्तियो को भी 
सस ३ गुटिका द्वारा निर्वाचित करती है , यह यज्याग के आयोक्ता कहलाते हैँ एव 
देववाणी द्वारा निर्दिष्ट यज्ञो का अनुप्ठान करते हैं और अवसर आने पर दृष्टान्तो के साथ 
शुभ मुह्त को भी ग्रहण (अथवा अन्वेषण) करते हं। ससद्‌ अन्य १० व्यक्तियो को 
भी शलाकाग्रहण द्वारा निर्वाचित करती है जो (सावत्सरिक) आयोक्‍ता कहलाते है 
तथा जो कुछ यज्ञ किया करते हुँ एव जो पानायेनेइया के अतिरिक्त अन्य सब पचवापिक' 
उत्सवो का प्रवन्व किया करते है । पचवापिक उत्सव निम्नलिखित है, प्रथम देलॉस का 
उत्सव (यही एक सप्तवा्पिक उत्सव भी होता है) दूसरे ज्नाउरोनिया, तीसरे हेराक्लेड्या 
चौथे ऐल्यूसिनिया और पाँचवे पानाथेनिया , इनमें से कोई भी दो एक ही स्थान 
(अथवा वर्ष ) में नही हो सकते । केफिस्टोफान के आर्खनकाल में इनके साथ हेफाएस्तिया 
नाम के एक और उत्सव को जोड दिया गया ।* 


सालामिस के लिये भी एक आखंन शलूाकाग्रहण पद्धति से चुना जाता है, एव 
पिरेइयस के लिये भी एक लोकनाथ ([देमाख) (इसी प्रकार) निर्वाचित किया 
जाता है। यह पदाधिकारी इन स्थानों पर दियोनिसिया उत्सव मनाते हैं और व्यय- 
वाहकों (खोरेगस्‌) को नियुक्त करते हैँ । इसके अतिरिक्त सालामिस्‌ मे तो आखंन 
का नाम सार्वजनिक रूपेण अभिलिखित होता है। 
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ण्‌ ५ 
(आखेन्‌ और उनके चुनाव का विधिविहित अनष्ठान । ) 


पूर्वाल्िखित यह सब शासनाधिकारी शल्ाकाग्रहण पद्धति से चुने जाते है एवं 
इनके अधिकार भी उपयुक्त ही है । अव इनके उपरान्त नौ आखेनो का प्रसग आता है । 
ये जो अधिकारी नौ आर्खन कहलाते है, उनकी नियक्ति का जो प्रकार आरभ से चला 
आ रहा है, वर्णन किया जा चुका है। आजकल ६ यैस्मायीताए ( नियमदाता ) अपने 
जभिलेखक (मृशी) के सहित शलाकाग्रहण पद्धति से चुने जाते है , इनके अतिरिक्त 
परमावन, राजा और यृद्धाध्यक्ष भी चुने जाते है । इनमें से एक एक व्यक्ति वारी बारी 
से प्रत्येफ जनगण (फिली) में से चुना जाता है। अभिलेखक को छोड शेप ९ आखेंनो 
का सर्वप्रथम परीक्षण (जाँच पडताल) पाँच सौ को परिपद्‌ के द्वारा किया जाता है। 
ले पके का परीक्षण अन्य ("5 नव आखंनो को छोडकर शेष ) शासनाधिकारियो की 
भाँति केवल न्यायालय द्वारा ही किया जाता है (क्योकि चाहे तो कोई पदाधिकारी 
गब्णकाग्रहण द्वारा चुना जाय और चाहे हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा, न्यायालय द्वारा 
सभी के परीक्षण का विधान है ।) किन्तु नौ आ्जनों का परीक्षण दोनो स्थानो पर होता 
हे , प्रथम परिपद्‌ में और फिर न्यायालय में । पहले ऐसा होता था कि जिस व्यक्ति 
को परिपद्‌ अस्वीकार कर देती थी वह आर्थेन नही हो सकता था, पर जाजकल अस्वी- 
कृत व्यक्ति को न्यायालय में प्रतिविदन (अपील ) करने का अधिकार है, एव परीक्षण 
के सवप में चसर्माधिकार न्यायालय को ही प्राप्त है। जब उनका परीक्षण होता 
है तो सवसे पहले उनसे पूछा जाता है कि तुम्हारे पिता का क्‍या नाम है, वह कौन 
दीने (मुहल्ले) का रहनेवाल्श है ? तुम्हारे पिता का पिता कौन है ? तुम्हारी माता 
वीन है ? तुम्हारी माता का पिता कौन है ? और कौन से मुहल्ले का रहनेवाला है ? 
तंदुपरान्त उससे यह पूछा जाता है कि तुम्हारे यहाँ पैतृक अपोलो (सूर्यदेव) एवं घर 
को बादी में स्थित ज्यूस' (स० दयौस) है अथवा नही , यदि है तो उनका देवागार कहाँ 
है ” तदुपरान्त यह प्रय्न पूछे जाते है, क्या तुम्हारे यहाँ काटुम्विक शवालय है, यदि 
है तो वहां है ? उसके पण्चात्‌ (अन्त में) यह पूछा जाता है, क्या तुम अपने माता-पिता 
के प्रति सद्व्ययहार करते हा ? क्‍या तुम (राजकीय) करो को चुकाते रहते हो, क्या 
तुमने नियमापेक्षित यूद्वाभियानों मे सैनिक सेवा की है ? इन प्रश्नों को पूछ लेने के 
उपागन्त वर प्रार्थी से १हता ह, ' इन तथ्यों के साक्षियो को बलाओ”, जब प्रार्थी अपने 


ष्छ 
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पक्ष के साक्षियो को प्रस्तुत कर चुकता है तो परीक्षक पूछता है क्या कोई व्यक्ति इस 
प्रार्थी के विरुद्ध कोई दोपारोपण करना चाहता है ”” यदि कोई दोपारोपक होता है 
तो वह उभय पश्षो को अपना आरोप एवं आरोप का प्रत्याख्यान प्रस्तुत करने का अवसर 
देता है। तत्पश्चात्‌ वह परिपद्‌ मे प्रस्ताव उपस्थित करता है कि वह परीक्षार्थी के 
विपय में हाथ उठाकर मतदान से निर्णय कर दे, एवं न्यायालय में भी प्रस्ताव उपस्थित 
करता है कि वह अपना अच्तिम निर्णय दे दे । यदि कोई भी उस पर आक्षेप न करता 
चाहे तो सीधे एकदम मतदान होने लूगता है | पहले तो (न्यायारूय में) केवल ही 
व्यक्ति सब न्‍्यायकर्ताओ के लिये मतदान कर देता था, पर आजकल प्रत्येक न्यायकर्ता 
को प्रार्थी के विषय में अनिवायंतया पृथक पृथक्‌ मत देना पडता है, जिससे यदि कोई 
अयोग्य (अर्थात्‌ दुब्चरित्र ) प्रार्थी आल्लेप करनेवालो से छटकारा पा भी जाय तो न्याया- 
लय में उसको अयोग्य सिद्ध करना सभव हो सके । इस प्रकार से परीक्षण समाप्त 
हो चुकने पर वे उस शिला की ओर जाते हूँ जिस पर वलिपशु के खड पडे होते हैँ तथा 
जिसके ऊपर मध्यस्थ अपना निर्णय देने के पूर्व शपथ लिया करते हैँ एवं साक्षी लोग 
शपथपूर्वक अपना साक्ष्य देते है। आखंन लोग इस शिल्‍ा पर खडे होते हैं 
एवं इस बात की शपथ करते है कि हम न्यायपूर्वक तथा नियमानुसार गासन करेगे, 
शासनकाय के सवध मे किसी प्रकार की भेंट पूजा स्वीकार नही करेंगे और यदि स्वीकार 
की तो स्वर्ण की प्रतिमा का उत्सर्ग करेंगे । यहाँ शपथ लेने के उपरान्त वे अक्रोपोलिस 
की ओर जाते हूँ और वहाँ पर फिर एक वार इसी शपथ को दोहराते है , इसके उपरान्त 
वे पदारूढ हो जाते है । 


प्‌ न 


(मुख्य आसन और उसके कर्तव्य तथा अधिकार, व्ययवाहको की नियुद्दित; 
उत्सवो के मनाने में उसका सहधोग; उसके समक्ष आने योग्य अभियोग ।) 


आखेन, राजा और युद्धाध्यक्ष इन तीन अधिकारियो मे से प्रत्येक को, जिनको यह 
स्वय चाहें ऐसे दो दो सहायक मिलते हूँ । अपने पद का कार्य आरभ करने के पूर्व 
न्यायालय में इनका परीक्षण होता है , एवं जब भी (अर्थात्‌ जितनी वार) ये लोग 
इस पद पर कार्य करते है तव ही इनको अपना हिसाव प्रस्तुत करना होता है । 


ज्यो ही आखंन पदारूढ होता है वह तत्काल पहले पहल यह घोषणा करता है 
कि जो कुछ (धनधान्य ) किसी के पास मेरे पदारूढ होने के पूर्व था वह मेरे कार्यकाल 
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की समाप्ति तक उसके पास एवं उसके अधिकार में रहेगा । इसके उपरान्त वह अयेन्स 
के सव मनुष्यो मे जो सबसे अधिक धनवान होते है ऐसे तीन व्यक्तियों को चागेदी लेखक 
कवियो की गायकमडली के लिये व्ययवाहक' नियुक्त करता हे | पहले वह कॉमेदी- 
कारो के लिये भी पाच व्ययवाहक (खॉरेगस ) नियुक्त किया करता था, पर अब इनका 
व्ययभार सव गण वहन करते है । इसके पश्चात्‌ वह गणो के द्वारा भरित दिवौनीसिया 
के उत्सव के पुरपों ओर लंडकों के गायकमंडलू' एवं कामेदीकारो के गायकमडल के 
व्ययवाहको (अथवा मडल नेताओ ) को एव थार्गेलिया के उत्सव के पुरुषो एव लडको के 
गायनमडल के व्ययवाहको को ग्रहण करता है। (दियोनीसिया के उत्सव मे प्रत्येक 
गण के द्वारा दिया हुआ एक एक गायकमडल (खोरस ) होता हे पर थागेंलिया के उत्सव 
में दो गणो के पीछे एक मडल होता हे ओर प्रत्येक गण गायकमडल के व्यय के अर्द्धाश 
को वहन करता हे ।) वह इनके लिये सम्पत्ति के परिवतेन का प्रबन्ध करता है'ओर 
यदि कोई यह हेतु प्रस्तुत करे कि मे तो इस प्रकार के सेवाभार को पहले ही उठा चुका हें 
जबवा में तो इस प्रकार के सेवाभार से मुक्त $ क्योकि में इसी के सदृश दूसरा भार उठा 
चुका ह ओर मेरी छट का समय अभी समाप्त नही हुआ है, अथ्वा अभी मैं इसकार्य 
के लिये बय प्राप्त नही (क्योकि लडको का गायकमडल का व्ययवाहक (अथवा नेता ) 
४० वर्ष से अधिक जायु का होना चाहिये ) तो वह इस प्रकार के हेतुओ की सूचना देता है। 
वह देलाम्‌' के उत्सव के लिये भी व्ययवाहक को नियुक्‍त करता हे एव तीस पतवारो की 
जो नोका नवयुवको को देलासू कौ ओर ले जाती है उसके लिये प्रतिनिधि मडल के 
मुसिया को भी नियुक्त करता है । वह दोनो ही पवित्र प्रयाणोत्मव की देखरेख और 
सारसेंशाल भी करता हे, एक उसकी जो कि अस्कलेपियस क भम्मान में चलता है 
तथा जिसमे दीक्षित लोग अपने घरो पर ही रहते है, दूसरे महात दियोनीसिया के 
प्रयाणोत्मव की--पर दियोनीसिया के उत्सव की देसभाल व उत्सव के अध्यक्षो 
के साथ मिल कर करता ह। यह अध्यक्ष लोग, जिनकी सरप्रा दस होती है, पहले तो 
हाथ उठाकर होनेवाले सुल्े मतदान से समसद में चुने जाते 4, एवं जो प्रयाणोत्सव के 
व्यय को अपने व्यक्तिगत वित्त में से ही भरते थे , पर था इनमे से प्रत्येक व्यक्ति 
एप एफ गण में से शलाकाग्रहण द्वारा चुना जाता है, आर ससप्रार की ओर से व्यय के 
डिये उननों १०० मिना दिये जाते हैं| थार्गेलिया के उत्मव मे जा प्रयाणोत्सव होता 
ह तथा सुजाणदाता झौीम देव के कक पक जो यात्रात्मव होता हे उसकी देसमाल 
सास्मभा? भी जाखेन ही करता है । सिया >पर थागलिया के उत्सव मे होने- 
कक प्रतिस्पद्रो अब को वर गा भी वही करता ६ | वस यही उत्सव हैं जिनकी सार 
सेना। उसको करनी पछ्ची ह। 


बा 
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सार्वजनिक अपराधों एवं व्यक्तिगत मामलों के जो अभियोग उसके समक्ष आते है 
तथा जिनको प्रारभिक परीक्षण के पण्चात्‌ वह न्यायालय में भेज देता है, निम्नलिखित 
हैं। माता पिता को चोट पहुँचाना (ऐसे अभियोगो को प्रस्तुत करने पर वादी (अभि- 
योक्‍ता ) पर कोई दण्ड नही पड सकता था) , अनाथो को चोट (अथवा हानि ) पहुँचाना 
यह अभियोग अनाथों के सरलको के विरुद्ध चलाये जाते थे, राष्ट्र की रक्षिताओं को 
चोट (अथवा हानि) पहचाना (यह अभियोग उनके अभिभावकों अथवा पतियों के 
विरुद्ध होते थे ) , अनाथ की सम्पत्ति (स्थावर ) को हानि पहुँचाना (यह भी उनके सरक्षकों 
के ही विरुद्ध चलाये जा सकते थे) , मनोविश्लेप के मामले, जिनमें कि एक पक्ष दूसरे पक्ष 
पर विशक्षिप्तता के कारण अपनी ही सम्पत्ति को विनप्ट करने का अपराध लगाता हो , 
जब कोई एक पक्ष एसी सम्पत्ति को बॉटने से इनकार करे जिसमे दूसरो का भी भाग हों 
तो ऐसे अवसर पर विभाजक नियुक्त करने के मामछे ,सरक्षकता की स्थापना के मामले , 
सरक्षकता के लिये प्रतिस्पर्द्धा होने पर दो पक्षो के मध्य उचित सरक्षक निर्धारित करने के 
मामछे, जिस सम्पत्ति पर कोई दूसरा पक्ष अपने अधिकार का दावा करे उसके निरीक्षण 
की आजा देना, स्वय4 अपने को सरक्षक नियक्त करना, उत्तराधिकार एव राष्ट्र सरक्षि- 
ताओ से सवध रखने वाले विवादों को निर्धारित करना । अनाथो, राष्ट्र सरक्षिताओ 
एवं एसी स्त्रियों की (जो अपने पति की मृत्यु के पच्चात अपने को गर्भवती बतलाती हो ) 
सारसेंभाल करना भी आखेन का ही काम है । अपनी रक्षा में रहनेवाले व्यक्तियों के प्रति 
अपराब करनेवालो को (अर्थ-) दड देने का अथवा ऐसे मामलो को न्यायालय मे प्रस्तुत 
करने का अधिकार आखेन को प्राप्त होता है। जब तक अनाथ और मसरक्षिताएं १४ 
वर्ष की नहीं हो जाती तब तक वह उनके मकानों को किराये पर उठाता है और उनको 
गिरवी रखता है और यदि सरक्षक लोग अपने सरक्षित बच्चों को भोजन इत्यादि 
नही देते तो वह उनसे उसको वसूल करता है ? बस आखंन के कत्तंव्य यही है । 


(५७, 
( राजा - उसके द्वारा लीलाओ और छोटे दियोदीसिया उत्सव की अध्यक्षता । 
सानव-ह॒त्या का अभियोग ।) 


प्रथम तो राजा (वासीलियस ) रहस्य लीलाओ के अध्यक्षो के साथ छीलाओ की 

देखभाल करता हैं। यह अध्यक्ष छोग ससद में हाथ उठाकर खुले मतदान द्वारा 

इस प्रकार चुने जाते थे कि इनमें से दो तो अथेन्स की साधारण जनता में से लिये जाते 

थे, एक यूमोल्पस के वशबरो में से तथा एक केरीकॉस' के कुल में से । दूसरे, वह 
२९ 
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लेनाइया के दियौनीसिया? उत्सव की अध्यक्षता करता है जिसमें एक यात्रोत्सव और एक 
(नाटकों की) प्रतिस्पर्द्धा होती है। यात्रा का प्रवन्ध तो अध्यक्षणमण और राजा मिल 
कर करते है, पर प्रतिस्पर्द्धा की व्यवस्था केवल राजा के द्वारा ही की जाती है। 
मणालो की दौड की सब प्रतिस्पर्डाओ का प्रवन्ध भी वही करता है , एवं स्थूलरूप से 
कहा जा सकता है कि वह पैतृक परम्परा से चले आते हुए सभी यज यागो की व्यवस्था 
करता है। देवनिन्दा (अश्रद्धा) सवधी अभियोग उसी के समक्ष प्रस्तुत होते हैं एव 
पौरोहित्य अनुप्ठानों से सबंध रखनेवाले विवाद भी । पुराने कुलो में तथा पुरोहितो 
में धामिक कृत्यो के सबध में जो विवाद होते हैं उनको भी वही निर्धारित करता है' । 
मानव हत्या के सभी अभियोग उसके सामने आते है, एवं दूषित व्यक्ति को धामिक कृत्यो 
से पृथक्‌ रखने की सार्वजनिक घोषणा करने का अधिकार भी केवल उसी को प्राप्त है । 
यदि हत्या और आघात जानवूझ कर किये गये हो तो हत्या और आधात के अभियोगो की 
सुनवाई अरियोपागस में होती है, तथा विप देकर हत्या की गयी हो अथवा आग लगाने का 
अभियोग हो तो यह भी वही (अरियोपागस में ही) सुने जाते हैं । बस यही ऐसे अभि- 
योग है जिनका निर्णय परिपद्‌ किया करती है। बिना सकलप के हुई मानवहत्या के 
अभियोग, अथवा किसी दास, अथवा अधिवसित विदेशी को मारने की इच्छा करने 
के अथवा मारने के अभियोग पल्लादियन' के न्यायालय में निर्णय किये जाते है । 
ऐसे अभियोग, जिनमे हत्या तो स्वीकार कर ली जाती है पर उसके लिए नियमानुकूल 
ओचित्य की युक्ति उपस्थित की जाती है (जैसे कि परस्त्रीगामी को व्यभिचार करते 
पकृट लेना, अथवा लडाई में भूल से (श्र के स्थान मे) दूसरे को मार डालना, अथवा 
मल्लयुद्ध मे प्रतिपक्षी को मार डालना इत्यादि) दैल्फीनियन्‌ न्यायालय मे निर्णीत 
होते है । यदि कोई ऐसी हत्या के कारण निर्वासित है जिसमे क्षमादान (एवं सम्मिलन ) 

सभव ह और इसी बीच में यदि फिर वह किसी को मारने अयवा आध्गत पहुँचाने का 
अपराधी बन जाता है तो उस पर फ्रआतम के न्यायालय में अभियोग चलाया जाता है 
जौर वह किनारे पर वँधी हुई नोका में से अपने मामले की पैरवी (डिफेन्स ) करता है । 

जो अभियोग जग्योपागस के न्‍्यायालूय में निर्णय किये जाते हैं उनको छोडकर शेप 
सब मामलो का फैसला वे एफ्ताए' करते है जो गुटिका द्वारा चुने जाते है । न्यायालय में 
इन अभियोगो को प्रविष्ट कराता है राजा और इनकी सुनवाई धर्मस्थान मे एव खुली 
हवा में होती है , और जब कभी राजा किसी अभियोग का निर्णय करता है तो वह अपना 
मुठुढ उतार देता है। मानव हत्या का अभियुक्त मनुप्य अन्य सव समय धमस्थानों से 
वहिए्दुत हता है और नियम के जनुसार उसको दाजार में भी प्रवेण करने का अधिकार 
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नही होता , पर अपने अभियोग की सुनवाई के समय वह मन्दिर में प्रवेश करके अपने 
पक्ष का बचाव कर (सक) ता है । यदि ठीक (वास्तविक ) अपराधी विदित नही होता 
तो लिखित आदेश “काम करनेवाले के विरुद्ध” प्रचारित किया जाता है । राजा और 
गणराज ऐसे अभियोगो का भी निर्णय करते है जिनमें अपराध निर्जीव पदार्थों अथवा 
पणुओ हारा किया गया होता है । 


पट 


(युद्धाध्य क्ष | उसके धामिक कंतेंब्य। नागरिकों के अतिरिक्त अन्य मनुष्यों से 
सबध रखनेवाले कायो सें उसका कर्ेंव्य ।) 


यद्धाध्यक्ष आखेटिका देवी आत्तेमिस्‌ और ऐन्यालियस्‌ के लिए बलि दिया करता 

है और युद्ध में मरे हुए वीरो के मुतोत्सव के समय होनेवाले वीरो के दगल का प्रवन्ध 
करता है एवं हार्मीदियस तथा अरिस्तागैतान' की स्मृति मे श्राद्धवलि प्रदान करता है । 
उसके समक्ष केवल व्यक्तिगत अभियोग ही (निर्णय के लिए) आते है, जिनका सबवध 
साधारण एव विशेष-सुविधा-प्राप्त दोनो प्रकार के परिनिवसित विदेशियों एवं विदेशों 
के दूतो से होता है । उसका कत्तंव्य इन अभियोगो को लेकर इनको दस भागो में विभवत 
करना है और तदुपरान्त शलाका-ग्रहण पद्धति द्वारा जो भाग जिस गण के हिस्से मे आता 
है उसको उसी के लिए सौप देना (आयुक्त करना ) है , इसके वे शासन-पदाधिकारी 
जो गणो के लिए अभियोगो को आरभ करते हैं इन अभियोगो को मध्यस्थो को दे देते 
है । ऐसे अभियोगों को तो पॉलीमार्क (सेनाध्यक्ष) स्वयमेव प्रवरतित करता है 
जिनमें प्रतिनिवर्सित विदेशी पर अपने सरक्षक' के परित्याग का आरोप किया गया 
हो, अथवा सरक्षक न बनाने का आरोप लगाया गया हो, अथवा जिनका सवध विदेशियों 
के उत्तराधिकार अथवा सरक्षितों से हो , सामान्यरूपेण, सच तो यह है कि नागरिकों 
के लिए जो कार्य आर्खन करता है, विदेशियों के लिए-वही सब कार्य पॉलीमार्क करता है। 


ण्‌ ६. 
(थैस्मीथीताए --नियमनिर्माता और उनका विधिसबंधी काझ।) 
थैस्मीौयीतियो को प्रथम तो यह निर्धारित करने का अधिकार प्राप्त होता है कि 
न्यायालय कौन से दिलों में न्‍्याय-कार्य करेगे, दूसरे वे उने न्‍्यायालयो को पृथक पृथक 
आासन-पदाधिकारियो के लिए नियत करते है क्योकि जो कार्यविधि थैस्मौथीति निर्धारित 
करते है पदाधिकारियों को अवश्यमेव उसी का अनुसरण करना पडता हैं। इसके अति- 
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रिक्त वे ससद के समक्ष राष्ट्रीय अपराध से सवध रखनेवाले अभियोगो को आरभ करते 
है, निन्दात्मक मतों को प्रस्तुत करते है, ससद के समक्ष किसी शासनपदाधिकारी के 
व्यवहार के प्रति चुनौती को प्रस्तुत करते है, अवैव प्रस्तावों की, एव ऐसे विवि-प्रस्तावो 
की निन्‍्दा करते हैँ जो राष्ट्र के लिए उपयोगी नही होते, शासन-प्रमुखो अथवा उनके 
सभापति के व्यवहार के विपय में तया सेनापतियो के द्वारा प्रस्तुत आयब्यय के लेखे 
के विपय में शिकायत प्रस्तुत करते हैं । ऐसे सब सार्वजनिक अभियोग भी उन्ही के 
समक्ष आते है जिनमे अभियोक्‍ता को (आरभ में ) घन जमा करना पडता है, जैसे विदेशी- 
पन को छिपाने का अभियोग, उत्कोच देकर विदेशीपन के छिपाने का अभियोग, चूरत्तंता- 
पूण अपराध लगाने झा अभियोग, उत्कोच ग्रहण करने पर अभियोग, दूसरे को झूठमूठ 
राष्ट्र का ऋणी अभिलिखित कराने पर अभियोग, आह्वान सूचनाप्राप्ति के झठे साक्ष्य 
पर अभियोग, किसी व्यक्ति को राप्ट्र के ऋणियो की सूची में निवद्ध करने के पड़्यत्र 
पर अभियोग, किसी व्यक्ति को ऋणियों की सूची में से निकाल देने पर अभियोग, 
परस्त्रीगमन करने पर अभियोग | सब शासनाधिकारियो के पदग्रहण करने से पूर्व 
परोक्षण को भी ये ही प्रस्तुत करते है । महललो की अस्वीकृति एवं परिपद्‌ द्वारा अपराध 
घोषणा को भी उपस्थित करते है । इसके अतिरिक्त वाणिज्य-सामग्री एवं खानो से 
सवध रखनेवाले कुछ व्यक्तिगत मामलों को अथवा ऐसे अभियोगो को जिनमें किसी 
दास ने स्वतत्र नागरिक के विष्य मे बुरा भला कहा हो, ये स्वयमेव प्रस्तुत करते है । 
फ्रि कौन सा न्यायालय कौन से शासनाधिकारी को सौपा जायगा, तथ! व्यक्तिगत 
मुकदमो के लिये अथवा सार्वजनिक मामछो के लिए, इसके लिए शलाका ग्रहण करने 
का कार्य भी वही करते है । वे व्यापारिक सधियो को नगर की ओर से स्वीकार करते 
है एवं इनसे उत्पन्न होनेवाले मुकदमो को प्रवरतित करते हैं। अरियौपागस मे होनेवाले 
झूठे साध्य के मामलों को भी वही चाल करते है । 

ज्‌गी लोगो के चुनाव के लिये गटिका-ग्रहण कार्य नौ आर्खनो एवं दसवें 
4स्माथीतियों के अभिलेखक (मुञी) द्वारा सपादित किया जाता है, इनमें प्रत्येक 
अपने गण में ज्रियों के चुनाव का काय करता है। नौ आख्खनो के कर्तंव्य इस 
प्रयार के है । 

६० 

( राष्ट्रीय फ्रोडोत्सवो के आयक्तगण , धर्मक्षेत्र के जिलून वृक्षो का तेल । ) 

हा ड्रीय वाइास्सव के दस जायुकक्‍त पृष्प हंते है जो प्रत्येक गण मे से एक के हिसाव से 
गदिया ग्रहण द्वारा चुने जाते है । यह पदाबिकारी एक परीक्षा में उत्तीर्ण होने के पथ्चात्‌ 


अरिस्तू की राजनीति ६१३ 


चार वर्ष राष्ट्र की सेवा करते हैं। यह लोग पानाथ्थनी यात्रोत्सव, सगीत की प्रति- 
स्पर्द्धा, मल्‍लकार्यो की प्रतिस्पर्डा, एवं घुडदौड की व्यवस्था करते हैँ । अथीनादेवी के 
परिधान को भी यही लोग प्रस्तुत करते है, परिषद्‌ के साथ मिलकर (पुरस्कार में 
दिये जानेवाले ) पात्रादिको को बनवाते है तथा (विजयी वीर) मलल्‍लो को तैल का 
उपहार देते हैँ । यह तेल पवित्र ज़ितून वृक्षों से एकत्रित किया जाता है। आखेन 
इस तैल को उन क्षेत्रों के स्वामियो से (जिनमे पवित्र जितून के वृक्ष उगते हैं) 
३ अर्द्धचपक प्रति वृक्ष के हिसाब से वसूल करता है। प्राचीन काल मे तो सरकार ही 
फलो को बेचा करती थी, और यदि कोई पवित्र ज़ितन के वृक्षों में से एक को भी खोद 
कर उखाडता अथवा तोड डालता था तो अरियौपागस्‌ की परिपद में उसपर अभियोग 
चलाया जाता था ओर यदि अपराध सिद्ध हो जाता था तो उसका दण्ड मृत्यु थी । 
पर वयोकि अब तैल क्षेत्रों के स्वामियो के द्वारा दे दिया जाता रहा है, अतएव यद्यपि 
अभी तक कानून वही चला आता है पर उसकी (पुरातन) प्रक्रिया लप्त हो गयी है । 
अब तो सरकार इस भसम्पत्ति से ते वसूल करती है न कि प्रत्येक वृक्ष की गिनती के 
आधार पर । जब आऊन अपने शासन सवत्‌ के तैल को एकत्रित कर लेता है तो वह 
उसको अक्रोपौलिस में सुरक्षित रखने के लिये कोपाध्यक्षो को सौप देता है, तथा जब 
तक वह तैल की पूर्णमात्रा को कोपाध्यक्षो को न सौंप दे तव तक वह अरियोपागस मे 
अपने पद पर आसीन नही हो सकता । कोपाध्यक्ष इस तैल को पानाथैनी उत्सव तक 
अक्रोपीलिस में सुरक्षित रखते हैं और उत्सव आने पर वे उसको नाप कर उत्सव के 
आयुक्‍त पुरुपो को दे देते है और वे इसको विजयी वीरो को उपहार स्वरूप प्रदान करते 
है । सगीत की प्रतिस्पर्द्ा में विजयी होनेवाले बीरों को मिलनेवाले उपहार है रजत 
और स्वर्ण, पौरुपपूर्ण कार्यो में विजेताओ को उपहार ढाठे (चर्म ) होती हैं और शारीरिक 
कौशल (जिमनास्टिक ) की प्रतिस्पर्द्ा ओर घुडदीड के विजेताओ का उपहार तैंल है । 
5 १ 

(सेनिक अधिकारो (क) सेनापति (ख) गगप्तेनापति (ग) अद्वाध्यक्ष और 
(घ) मध्वगणाध्यक्ष ।) 

सैनिक (युद्धसवधी ) कार्य के लिये सव पदाधिकारी हाथ उठाकर खुले मतदान 
के द्वारा चुने जाते हैं । इनम दस सेनाच्यक्ष (स्त्रातीगस ) होते है जो पहले सब गणो मे 
से अत्येक से एक के हिसाव से निर्वाचित होते थे, अब समग्र नागरिक समुदाय मे से चुने 
जाते हैं। इसमें से किसको क्या कत्तंव्य पालन करना है यह वाल भी हाथ उठाकर खुले 
मतदान द्वारा निर्धारित की जाती है । एक सेनापति को कवचधारी पदातिदल का अध्यक्ष 


हित अरिस्तू की राजनीति 


बनाया जाता है, एव यदि वे युद्ध मे जाते है तो वही उनका नेतृत्व करता है । एक दूसरा 
स्वदेश की रक्षा के लिये नियुक्त किया जाता है, जो राष्ट्रभूमि की रक्षा का कार्य करता 
है एवं यदि राष्ट्र की सीमा के भीतर युद्ध छिड जाय तो यह सेनापति युद्ध में जुट जाता है । 
टो सेनापति पाइरियस (पिरियस) के लिये निर्वाचित किये जाते है, इनमें एक मूनी- 
खिया के लिये नियोजित किया जाता है एवं दूसरा आक्ती (ते ) (दक्षिण तट ) पर, तथा 
इन दोनो का कत्तंव्य पाइ (पि)रियस्‌ की रक्षा करना है और उसकी देखभाल करना है । 
एक और सेनापति सम्पन्न नागरिकों के सैनिक दलो (सिम्मोरियों) की अध्यक्षता 
करने के लिये चुना जाता है, जो त्रियेराकों (पोतनिर्माताओ) का नाम निवेश किया 
करता है, उनके लिये सम्पत्ति के विनिमय का प्रवध करता है एवं इसी निमित्त 
पारस्परिक विरोधी दावों का निणय करने के लिये मुकहमों को चाल करता है। 
हसमे से छोप सेनाध्यक्ष, निर्वाचन के समय जो भी कार्य प्रस्तुत हो उसके लिये भेज दिये 
जाते है । प्रत्येक प्रिलेताइया के समय इन सेनाध्यक्षों की नियक्ति का प्रहइत समर्थन 
जयवा प्रारीकरण के लिये प्रस्तुत किया जाता है, जब कि यह पूछा जाता है कि उनको 
भटी प्रकार अपना काय करते हुए समझा जाता है अथवा नही । यदि मतदान के द्वारा 
कार पदाविकारी परित्यक्त कर दिया जाता है तो उसका मामला परीक्षण (निर्णय) 
+# लिये न्यायालय में आता है , यदि वह अपराधी सिद्ध होता है तो जनता यह निर्णय 
करती हैँ कि उसको क्या दण्ड अथवा शुल्क भरना होगा , पर यदि वह अपराध से मुक्त 
सिद्ध हो जाता है तो पुन पदास्ढ हो जाता है। जब सेनापति सक्रिय सेवा में सग्लन 
होते है तो उनको किसी भी व्यक्ति को अविधेयता के कारण वन्दी बनाने का 
यावंजनिक घोषणापूर्वक निकाल देने का और जुर्माना करने का पूरा पूरा अधिकार 
होता है, पर जुर्माना सामान्यतया वहुबा नही किया जाता । 


प्रत्येक गण में से एक के हिसाव से दस गण सेनापति हाथ उठाकर खले मतदान 
द्वारा चुन जाते हैं । इनमें से प्रत्येक अपने गण की सेना की कमान करता है। और 
लटोटी टुकडियो के नायको की नियक्ति करता है। 


दा अध्वाब्यक्ष (>अब्वागोही सेना के अध्यक्ष ) होते हैं जो समग्र नागरिक 
समुदाय मे स हाथ उठाकर खुल मतदान दह्ारा चने जाते है, एव प्रत्येक पाँच गणो को 
जविन्त वरते अब्वारोही सेना की कमान (सचालना ) करते हैं । पदातिक सेना के 
संबंध में जो अधिकार सेनाव्यक्षो के होते है वही (अश्वारोही के मध्य ) इनके होते है । 
एनवी नियत्ित के भी पृटीकरण की आवचध्यकता होती 


अरिस्तु की राजनीति ६१५ 


प्रत्येक गण मे से एक के हिसाव से दस अशृवगणाध्यक्ष हाथ उठाकर खुले मतदान 
द्वारा चने जाते हैँ एवं जिस प्रकार गण सेनापति गण की सेना का सचालन करते हैं 
उसी प्रकार यह लोग अपने अपने गण की अश्वारोहियो की सेना की कमान करते हैं । 


लंमनस्‌ द्वीप के लिये भी एक अव्वाध्यक्ष होता है जो हाथ उठाकर खुले मतदान 
द्वारा चुना जाता है तथा जो लुँमूनस्‌ की अब्वारोही सेना की अध्यक्षता किया करता है । 


एक पारालस (नामक पवित्र नौका) का कोपाध्यक्ष होता है जो हाथ उठाकर 
खले मतदान द्वारा निर्वाचित होता है, दूसरा अम्मोनिया का । 


432 
निवर्चिन का ढंग । विविध पदो के वेतन एवं भत्ते । 

जो शासन पदाधिकारी शलाकाग्रहण पद्धति द्वारा चुने जाते है वे सव नौ आख़ेनो 
के सहित, प्राचीन काल में समग्र जाति (समग्र नागरिक समुदाय ) में से चुने जाते थे, 
जब कि दूसरे अधिकारी लोग, अर्थात्‌ वे अधिकारी जिनका चुनाव थीसियन्‌ नामक 
मन्दिर में होता था विभक्‍त होकर मुहल्लो (विशिष्ट क्षेत्रों) में से पृथक पथक चने 
जाते थे । पर क्योकि मुहल्ले निर्वाचन को वेच दिया करते थे अतएव आजकल, परिपद्‌ 
के सदस्यो और नगर-रक्षकों को छोडकर शेप सव अधिकारी समग्र जाति में से चुने 
जाते है (परिपद्‌ के सदस्य एव नगर-रञ्षक) अब भी मुहल्लो में से ही चुने जाते हैं । 


(निम्नलिखित सार्वजनिक सेवाओं के लिये वेतन इस प्रकार मिलता है।) 
प्रथम तो ससद की अन्य (साधारण ) बैठकों में सदस्यों को एक द्राख्मा मिलता है, 
एवं मुख्य वैठकी के लिये ५ ओवल । फिर न्यायालयों के जूरियो को प्रतिदिन 
३ ओबल और परियद के सदस्यों को ५ ओबल मिलते हैं । प्रितानी लोगो को अपने भरण 
पोपण के लिये प्रतिदिन एक ओवल मिलता है। नौ आखेन अपने भरण-पोपण के 
लिये प्रति व्यक्ति ४ ओवल पाते हूँ एव इसके अतिरिक्त उनको एक सवाद-वाहक एव 
एक बीन बजानेवाला भी भिलता है, तथा सालामिस के आखेन को प्रतिदिन एक 
द्रार्मा मिलता है। राष्ट्रीय क्रीडोत्मतों के आयुक्तगण, हैकातोम्वेयन्‌ मास मे 
(जिसमे कि पानाथनी उत्सव मनाया जाता है) चौदह॒वे दिन से छेकर मास के अन्त तक 
प्रितानियन में ही भोजन किया करते हैँ । अम्फिवितयौनी संघ के प्रतिनिधि जब 
देलॉस्‌ में सघ के सम्मेलन में सम्मिलित होने के लिये जाते हैं तब देलास के कोप से 
प्रतिदिन एक द्रास्मा पाते हैं ।। वे सब गासनाधिकारी जो कि सामौस, स्कीरसौस, 
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छेमूनस्‌ अथवा इसम्ब्रौस को भेजे जाते है, अपने भरण-पोपण के लिये भत्ता 
पाते है । 


युद्ध सवधी पदों को जितनी चाहे उतनी वार प्राप्त किया जा सकता है, पर परिपद्‌ 
की सदस्यता को छोड कर (जो कि दो बार प्राप्त की जा सकती है) शेय सब पद केवल 
एक बार ही ग्रहण किये जा सकते है । 


धरे 
( न्‍्यायालग्रो की पद्धति । साधन-सामग्री। जूरियों की योग्यता । जूरियो के टिकट ।) 


न्यायालयों के न्‍्यायकर्ता (ज्री लोग) अपने अयने गणो के लिये नो आद्व॑तो द्वारा 

वरण क्ये जाते हैं एव दशम गण के लिये वैस्माथीतियो के अभिलेखक के द्वारा । 
स्यायाययो में दस प्रवेशमार्ग होते है, जिनमे से प्रत्येक गण के लिये एक मार्ग निश्चित 
7ता 7 बीस कक्ष ऐसे होते हैं जिनमे परची निकाली जाती है, इनमे से एक एक गण के 
जिये दा दो कक्ष नियत होते है , प्रत्येक गण के लिये दस के हिसाव से सौ पेटियाँ होती हैं, 
न्‍न्प पटियाएं भी होती है जिनमे न्‍्यायकर्त्ताओं के टिकट रखे रहते है जिन पर परची 
पटती ह तथा दो घट होते है । और फिर जितने न्यायकर्त्ताओं की आवश्यकता 
होती है उतनी ही रूकडियो की चिप्पियाँ प्रत्येक प्रवेशमार्ग के पास रखी होती है , 

एबं घट में उतनी ही गणनगुटिकाये ( ०८0077/०$ ) रख दी जाती हैं जितनी 
उकदियो की चिप्पियाँ प्रवेशमार्गों के पास रखी होती है । इन गणनगुटिकाओं पर 
वणमाला के ग्यारहवे अक्षर (लाम्वडा) से लेकर उतने अक्षर उल्लिखित होते है 
जितने न्यायालयों को जूरियो से भरना अभी प्ट होता है । ऐसे सब व्यक्ति,जिनकी अवस्था 
२० वष से ऊपर हो, यदि वे राष्ट्र के ऋणी न हो अथवा नागरिकता के अधिकार से 
वंचित न कर दिये गये हो, जूरी का काय करने की योग्यता रखते है । यदि कोई ऐसा 
व्यक्ति ज्री का कार्य करता है, जो ऐसा करने की योग्यता नही रखता, तो उसके विपय 
में सुनना प्राप्त होने पर उसको न्यायालय के समल उपस्थित किया जाता है, यदि उसका 
अपराय सिद्ध हो जाता ह तो जूरी लोग उस दण्ड अथवा अयदण्ड को निर्धारित करते हे 
जिसे याग्य वे उसको समझसे है । यदि उसको घन का दण्ड दिया जाता है तो वह 
अयर्य ही तब तय ते डिये वन्‍्दी बना लिया जाता ई जब तक कि वह उस प्रथम ऋण 
यो (जिसके यारण उसके विम्द्ध सूचना दी गयी थी ) एवं न्यायालय द्वारा डाले गये 

लथहप्ट को दोनों को ही न चका दे। प्रत्येक ज्री (दिकास्तेस) का टिकट तुन की 
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लकडी का होता है, जिस पर उसका, उसके पिता का एवं उसके मुहल्ले का नाम लिखा 
होता है और वर्णमाला के अक्षरों में से आरभ से लेकर 'काप्पा” तक कोई एक अक्षर 
भी अकित होता हैं , क्योकि जूरी लोग अपनी अपनी जाति (गण) में दस भागों में 
विभकक्‍त होते है, तथा प्रत्येक अक्षर में प्राय जर्ियों की सख्या लगभग एक समान होते 
है । थैस्मौथीतियो के द्वारा यह पर्ची द्वारा निब्चय कर देने पर कि कौन से अक्षर न्‍्याया- 
लयो में उपस्थित होना चाहिये, एक नौकर प्रत्येक न्यायालय के जीर्ष पर वह अक्षर 
लगा देता है जो पर्ची द्वारा उसके लिये नियुक्त कर दिया गया है । 


६४ 


(ज्रियों (+- दिकास्तियो) का निर्वाचन एवं न्यायालयों के लिए उनको नियुक्ति) 


उपर्युक्त दस पेटियाँ पृथक पृथक गणो के द्वारा प्रयुक्त प्रवेश मार्गों के सामने 
रख दी जाती है, एवं इनमें से प्रत्येक पर वर्णगाला के आरभ (आल्फ') से लेकर दसवे 
अक्षर (काप्पा) तक एक एक अक्षर अकित रहता है! । जरी लोगो मे से प्रत्येक अपना 
टिकट उस पेटिका में डालता है जिस पर वही अक्षर अकित होता है जो उसके अपने 
टिकट पर है , तब नौकर उन सब पेटियो को हिलाता है, तदुपरान्त थैस्मौथीती 
प्रत्येक पेटी में से एक एक टिकट खीच लेता है । इस प्रकार से चुना हुआ व्यक्ति टिकट 
लटकाने वाला कहलाता है और उसका काम यह होता है कि वह अपने अक्षर वाली 
पेटी में से टिकट निकालठकर अपने अक्षर वाली पटरी पर लछटकायें । उसको 
जशलाकाग्रहण पद्धति द्वारा चुना जाता है, जिससे कि यदि टिकट लटकानेवाला सर्वंदा 
एक हो तो टिकट लटकाने में बुराई न करे । जो कमरे पर्ची निकालने के लिये नियत 
होते है उनमे से प्रत्येक में टिकट रूटकाने की पाँच पटरियाँ होती है । तब आखेन अक्ष 
(जलाका ) फेकता है उसके द्वारा प्रत्येक कमरे में से सभी गणो में से जुरियो को वरण 
कर लेता है। यह पाशक पीतल के बने होते हैं और इनको काला या ब्वेत रगा जाता है, 
जितने न्‍्यायकर्त्ताओं की आवध्यकता होती है, उतने ही के लिये, पाँच टिकटों के लिये 
एक इवेत पसि के हिसाव से ब्वेत पाँसे रख दिये जाते है, और शेप के लिये इसी हिसाव 
से काले पासे रख दिये जाते हूँ । जेसे ही आछेन शलाका ग्रहण करता जाता है वैसे 
ही उद्घोपक वरण किये हुए व्यक्तियों के नाम पुकारता जाता है | टिकट लछटकाने- 
वाले को वरण किये हुए व्यक्तियों मे सम्मिलित कर लिया जाता है। प्रत्येक ज्री, वरण 
किये जाने और नाम पुकारे जाने पर पुकार का उत्तर देता है और घट में एक गणन 
गुटिका निकालकर उस पर अकित अक्षर को ऊपर की ओर प्रदर्शित करते हुए प्रथम 


६१८ अरिस्तू की राजनीति 


अध्यक्षता करनेवाले आखंन को समरपित करता है। आखेंन उसको देखने के पश्चात्‌ 
जूरी के टिकट को उस पेटी मे डाल देता है जिस पर गणनगुटिका का अक्षर अकित होता 
है, जिससे कि जूरी को उस न्यायालूय में जाना पडेगा जो उसके लिये शलाका द्वारा, 
नियत किया जाता है न कि उसमें जिसे वह स्वय चनता है, तथा इस प्रकार किसी भी 
व्यक्ति के लिये किसी विशेष न्यायालय के लिये अपनी पसन्द के जूरियो को एकत्रित 
फ़र लेना भी सभव नही हो सकेगा । इस उद्देष्य की सिद्धि के लिये, आखंन के पास 
इतनी पेटिया रख दी जाती है जितने न्‍्यायारूयो को उस दिन जूरियो से भरना होता 
ह तथा उन पर शलाका द्वारा चुने हुए न्यायालयों के अक्षर अकित होते हैं । 


38 
(जूरियो के अन्यायपूर्वक एक मत न होने देने के लिए उपाय ।) 


उसके उपरान्त जूरी अपनी गणनगुटिका को पुन अनुचर को दिखलाकर वाडे 
( नथवा बाधा) को पार करके प्रागण में प्रवेश करता है। अनुचर उसको उसी 
२ग का एक दण्ड देता है, जो कि उस नन्‍्यायारूय का रग होता है जिसका अक्षर उस 
(जूरी ) को गणनगुटिका पर है, जिससे वह अनिवार्यतया उसी न्यायालय मे जाय जो 
जछाका द्वारा उसके लिये नियुक्त हुआ है, वयोकि यदि वह किसी अन्य न्‍्यायारूय 
में जाये तो उसके दण्ड के रग से उसका भण्डाफोड हो जायगा । प्रत्येक न्यायालय के 
परवेशमाग के शीप पर एक विशेष रग लगा होता हैँ। ज्री अपने दण्ड को लेकर उस 
न्यायालय में प्रवेश करता है जिसका रग उसके दण्ड के रग के तथा जिसका अक्षर 
उसकी गणन-गुटिका के अक्षर के सदश होता है। प्रवेश करने के पश्चात्‌ वह एक 
जधिकारी से अपना चिह् प्राप्त करता है, इस अधिकारी को यह काये भी शलाकाग्रहण 
पद़ति द्वारा सोपा जाता है । वस, इस प्रकार अपनी गणन-गुटिका और दण्ड को लिये 
हए न्‍्यायवर्ता लोग न्यायालय मे अपना आमसन ग्रहण करते है, एव उनकी प्रवेश-प्रक्रिया 
समाप्त हो जाती है जो लोग वरण नही किये जात्ते वे लोग टिकट लटकानेवाले से 
जपने टिकट वापस ले लेते है । सार्वजनिक सेवक प्रत्येक गण से पेटियो को लेकर न्याया- 
लगा वा जाते है जोर एक एक पेटी को (जिसमे न्‍्यायारूय के काम करनेवाले एक एक 
गण न सदस्यों + नाम (टिक्टो पर) रुसे रहते है ), प्रत्येक कोर्ट मे उन अधिकारियों 
को सोप हेते हैं जिनका काय न्यायालयों मे जरियो को उनके टिकट लौटाना है जिससे 

उनयो उनसे नास से पुकारक उनका अन्ता उनको दे सके | 


कब 
कि 
बाण 


अरिस्तु की राजनीति 
६६ 
(अधिध्ठाताओ की बाँट | घटिका-नियंत्रक और सतगणको का चुनाव।) 


जब सब न्यायाऊुय भर जाते है तो प्रथम न्‍्यायारूय में दो मतदान की पेटिकाएँ 
और विभिन्न न्यायालयों के रग में रगे कुछ पासे रख दिये जाते हैँ और कुछ अन्य 
ऐसी शलाकाएंँ भी रख दी जाती हूँ जिन पर न्‍्यायालयो के अधिष्ठाताओ का नाम अकित 
होता है । गूटिका ग्रहण द्वारा चुने हुए दो थेस्माथीति, पृथक्‌ पृथक्‌ रगी हुई शलाकाओ 
को एक सदृक में डालते हैं और अधिष्ठाता पदाधिकारियो के नाम वाली शलाकाओ 
को दूसरे में। तब जिस अधिष्ठाता अधिकारी का नाम पहले निकल आता है वह उद्धोपक 
के द्वारा उस न्यायालय में कार्य करने के लिये विनियोजित हुंआ घोषित कर दिया 
जाता है जिसका (नाम, संख्या) पहले निकली हो, इसी प्रकार दूसरा दूसरे के लिये 
एवं अन्य अन्यो के लिये इत्यादि , जिससे किसी अधिप्ठाता को पहले से ही यह जात न 
हो सके कि उसको कौन सा न्‍्यायालरूय कार्य करने को मिलेगा, प्रत्युत प्रत्येक को उसी 
न्यायालय को स्वीकार करना पडता है जो शलाकाग्रहण द्वारा उसको मिलता है । 


जब जूरी लोग प्रवेश कर चुकते हैँ एवं पृथक्‌ पृथक्‌ न्यायारूयो में वॉट दिये 
जा चुके होते है, तब प्रत्येक न्यायालय का अधिप्ठाता दस पेटियो में से प्रत्येक मे से 
एक एक टिकट निकालता है (अर्थात्‌ १० गणो मे से प्रत्येक के एक एक सदस्य का टिकट 
निकालता है) और उनको एक अन्य रीत्ति से पेटी में डाल देता है । इसके उपरान्त वह 
उनमें से पाच टिकटो को निकाल लेता है। और उनमे से एक को घटिका की 
व्यक्षता के लिये नियुक्त कर देता है एवं अन्य चार को (मतसूचक ) गुटिकाओ को 
गणना करने के लिये, जिससे कि न तो पहले से घटिका के अध्यक्ष के द्वारा कुछ तैयारी 
की जा सके और न गुटिका गिननेवालो के द्वारा (अथवा जिससे न तो कोई पहले से 
घटिका के अव्यक्ष के साथ छेडछाड कर सके और न गुटिका गिननेवालो के साथ) और 
न इनके विपय में कोई अनाचार हो सके । शेप पॉच व्यक्ति जो इन कार्यों को करने के 
लिये नही चने जाते है, उनसे उस व्यवस्था के प्रक्रम (प्रोग्राम ) को ग्रहण करते है जिनके 
अनुसार जूरियो को भत्ता मिलेगा एव उस स्थान की जानकारी भी प्राप्त करते है जहाँ 
पर पृथक्‌ पृथक गणो के सदस्य अपने कत्तंव्य की पूत्ति के पण्चात्‌ न्‍्यायाऊूय में एकत्रित 
होगे । ऐसा करने का उद्देब्य यह होता है कि ज्री लोग अपने भत्ते को पाने के लिये 
छोटे छोटे समूहो में एक दूसरे गण से कुछ दूरी पर स्थित हो न कि सब के सव एक 
झुड में एकन्नित होकर परस्पर एक दूसरे को बाघा पहुँचाये । 


री 
ल्‍्प्ज 
छ 


अरिस्तु की राजनोति 


च्छ 
(व्यवह्र-बाद में उभय पक्षो के लिए समय फा विभाजन ।) 


इन प्रार्भिक बातो के समाप्त हो जाने पर मुकदमो को पुकारा जाता है। यदि 
व्यक्तिगत मुकदमों का दिन हो तो व्यक्तिगत मुकदमो को पुकारा जाता है। विधि 
अथवा कानन में निर्दिष्ट कोटियों मे से प्रत्येक के चार मामले ग्रहण किये जाते है, 
एव दोनो ही प्रतिपक्षी शपथपूर्वक वचन देते हैँ कि वे अपने वक्‍तव्यो को काम की बात 
तक सीमित रखेगे । यदि सार्वजनिक मुकदमो का दिन होता है तो सार्वजनिक मुकदमे 
के प्रतिपक्षी पुकारे जाते है ओर केवल एक मुकदमे का ही कार्य किया जाता है। 
( भ्याया ?य में) जल्घटिकाओ का प्रवध रहता है, जिनमें छोटी छोटी जल डालने की 
नलिया लगी रहती है, इनमे पानी उंडेला जाता है ओर इसी के अनुसार पक्षों के वक्‍तव्यों 
यी छवाद का नियमन किया जाता हु । यदि मुकदमे मे विवादगत धन ५००० द्राख्मा 
से ऊपर हो तो प्रत्येक पक्ष के प्रथम वक्‍तव्य के लिये १० और दूसरे के लिये ३ खूस' 
इड डाटा जाता ह, यदि विवादगत धन १००० से लेकर ५००० द्वारमा तक होता है 
ता प्रथम थार हितीय वक्‍ृतव्य के लिये क्रण ७ और २ खूस, और जब मामला 
४००० द्रारमा से कम होता है तो क्रश ५ और २ खूस जल उंडेला जाता है। उभय 
पत्नो के बीच मध्यस्थ निर्णय के लिये, जिसमे द्वितीय वक्तव्य होता ही नही, 
६ सम जल उठेला जाता हे । जब न्यायारूय का अभिलेखक किसी प्रस्ताव (मत) 
जेथवां, विधि (नियम) अयवा सशपथ साक्ष्य अथवा सन्धि को पढनेवाला होता हे 
ता उस जलूघटिका की अध्यक्षता के लिये शलाकाग्रहण द्वारा चुना हुआ अधिकारी नली 
के मुस को बन्द कर देता है । तथापि जब कोई मुकदमा दिन के विनिश्चित कालमान के 
जनुसार संचालित होता है तो वह नली को नहीं रोकता, प्रत्युत वादी (अभियोक्‍ता) 
नीर (अभियुक्त) प्रतिवादी के लिये जल की वरावर मात्रा प्रदान करता है। दिन के 
समय को मात्रा आदर्श मानदण्ड पौसीदियोन्‌' मास का दिनमान माना जाता है। 
शस मानदण्ट के अनुसार नपे हुए दिन का उपयोग ऐसे मामलो मे होता है जिनमे बन्दी- 
प्रह सेवन, मृत्यु, निर्वासन, नागरिकता के अधिकार के अपहरण, अथवा सर्वस्वापहरण 
श््यादि दण्टस्व्र्प विवान किये जाते है । 


प 
६८ 
(जूरियों को सरपा । मतदान की गुटिकाओ को आकृति । मतदान की पद्धति । ) 
अवियाश न्यायालयों मे जूरियो की सस्या ५०० होती हे। . जब सार्वजनिक 


मामला को १००० जूरियो के समुदाय के समक्ष उपस्थित करना आवध्यक हो जाता हे 
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तो इस उद्देश्य के लिये दो न्‍्यायालयो के सदस्य उच्च न्यायालय में एकत्रित होते है । 
जो सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण मुकदमे होते हैं वे १००० जूरियों अथवा तीन एकत्रित 
न्यायालयों के समक्ष उपस्थित किये जाते है । मत देने की गुटिका पीतल की होती है 
जिनके मध्य में एक खोखला छिद्गर होता है, इनमे से आधी छिद्रयुक्त होती है और आधी 
ठटास । जो अधिकारी मतग्रहण करने के कार्य के लिये नियुक्त होते है वे वक्‍तव्यो के 
समाप्त हो जाने के पबच्चात्‌ प्रत्येक जूरी को दो गुटिकाएँ देते है, एक छिद्रवाली दूसरी 
णोस । ऐसा उभ्य पश्षो की दप्टि से स्पष्टतया किया जाता है जिससे किसी को 
दोनो छिद्रवाली अयवा दोनो ठोस ही गृटिकाएं न मिल जाये । तदुपरान्त एक अधि- 
कारी जो इसी कार्य के लिये नियुक्त होता है, जूरियो के दण्ड को उनसे ले लेता है 
एवं इसके बदले में प्रत्येक जूरी को मतदान कर देने पर एक ३ सख्या से अकित पीतल 
का पत्रक मिलता है (क्योकि इसको लौटाने पर उसको ३ ओवल मिलते हूँ ।) ऐसा 
इसलिये किया जाता है कि प्रत्येक ज्री अवध्य मत दे, क्योकि जब तक कोई जूरी मत 
नही देता तव तक उसको यह पत्रक नही मिलता । दो घट जिनमें से एक पीतल का और 
दूसरा लकडी का होता है न्‍्यायालूय मे रखे होते है, तथा यह ऐसे खुले स्थानों में रखे 
होते है, जिससे कोई छिपकर गूृटिकाओ को नही डाल सकता , इन्ही घटो में ज्री 
अपना मत प्रदान करते हैँ । सक्षम (सार्थक) गुटिका पीतल के एवं अक्षम लकडी के 
घट में डाली जाती है, पीतल के घट के ढक्‍कन में ऐसा छिद्र बना होता है जिसमे 
एक ही गुटिका एक वार में डाली जा सकती है, जिससे कोई भी एक साथ दो गुटिकाएँ 
न डाल दे । 


इसके उपरान्त ज्यो ही ज्री लोग अपना मतदान आरभ करने को होते है त्यो ही 
उद्घोपक पहले यह पूछता है कि क्या उभय पक्ष में से कोई भी पक्ष [प्रस्तुत हुए) 
साक्ष्यों के विस्द्ध कुछ कहना चाहता है, क्योकि मतदान आरभ होने के पश्चात्‌ किसी 
विरोध को स्वीकार नही किया जा सकता । इसके उपरान्त वह फिर से यह घोषणा 
करता है कि “सछिद्र गरुटिकाएँ प्रथम पक्ष (वादी) के लिये हैँ और ठोस दूसरे पक्ष 
(प्रतिवादी) के लिये । तत्काल ही जूरी अपनी दोनों मतदान की गृटिकाओ को 
(दीप ) स्तम्भ से उठाकर, एवं अपने हाथ में उनको इस प्रकार दवाकर कि किसी 
भी पक्ष को सछिद्र और अछिद्गर गुटिका न दिखलाई दे, एक को (जिस की सक्षमता के 
कारण गिनती होनी है) पीतल के घट में डाल देता है, और दूसरी को छकडी 
के घट में । 


६२२ अरिस्तू की राजनीति 
६५ 
(मतगणना । ज्रियो का भत्ता ।) 


जब सब (जूरी) लोग मत दे चुकते है तो अनुचर सक्षम मतोवाले घट को लेकर 
उन गुटिकाओं को एक गणनपटल पर लौट देता है, इस पटल पर इतने गढहे होते 
हैं जितनी गुटिकाओं की सख्या होती है, जिससे मत गुटिकाएँ उभयपक्ष के सामने 
--चाहे वे सछिद्र हो चाहे ठोस--भली प्रकार स्पष्टतया प्रदर्शित हो सके और गिनी 
जा सके । तत्पण्चात्‌ वे पदाधिकारी जो मत ग्रहण करने के लिये नियुक्‍त होते हैं, 
गटिकाओ को गिनते हे--टोस गुटिकाओ को एक ओर, सछिद्र को दूसरी ओर । 
गणना हो चुकने पर उद्धोपक गूटिकाओं की सख्या को--सछिद्र सख्या को वादी 
(अभियोक्‍ता ) के पक्ष में, तथा अचछ्द्रों को सख्या को प्रतिवादी (अभियुक्‍त ) के पक्ष 
मे--3ोपित करता है । जिस पक्ष की गुटिकाओ की सख्या अधिक होती है, (अर्थात्‌ 
जिसवा वहुमत प्राप्त होता है) वही विजयी होता है, पर यदि उभय पक्ष में मतों की 
साया वरावर होती है तो न्यायालय का निर्णय प्रतिवादी के पक्ष में माना जाता है । 
यदि किसी मुकदमे में हानि की भरपाई देनी (हर्जाना देना) होती है तो जूरी लोग 
प्रथम तो अपना भत्ते का पन्नक लौटा दते है. और दण्ड ग्रहण कर लेते हैं और 
तब पुन मतदान करते हैं। हानि की मात्रा का विवेचन करने के लिये प्रत्येक पक्ष के 
लिये आधा खूस जल उंडेला जाता है । अन्त मे जब समग्र प्रक्रिया नियमानुसार 
विषिपूर्वक समाप्त हो जाती है तब शलाका द्वारा निर्धारित क्रम के अनसार जरी 
लोग अपना भत्ता ग्रहण करते है । 


एप््पण्ियोँ 


१ 


१ कीलान्‌ नामक एक कुलीन युवक ने रूगभग ६३२ ई० पु० में अर्थेंस पर एका- 
घिपत्प प्राप्त करने की चेष्टा की । असफल होने पर उसके अनुयायियो ने देवमन्दिर 
में शरण ली। रक्षा का वचन सिलने पर ही वे वहाँ से निकले । उस समय अल्कमेओ- 
निदी कुल का मेगाक्छीस अथेंस का आर्खन्‌ (शासक) था। उसने उन सब को सरदा 
डाला। इसके पदचात्‌ नगर पर जो आपत्तियाँ आई, एवं जो उसकी पराजय इत्यादि 
हुई, उनका कारण इस वचन-भंग को मानकर मेगाक्लीस के परिवार पर अभियोग 
चलाया गया और सारे परिवार को निर्वासित कर दिया गया। 


२. ऐपीमेनीदेस्‌ ५९६ ई० पु० में अथेंस आया था। 


क्र 


१ हेक्टीमोरोइ उन कृषकों को कहते थे जो अपनी आय का षष्ठाश कर-रूप में देते 
थे। प्राचीन काल में भारतवर्ष में भी राजा को उपज का पष्ठाश कर-छूप में दिया जाता 
था; इसी कारण राजा को पष्ठाशन-वृत्ति कहा जाता था। देखो मनुस्मृति अध्याय 
७, इलोक १३१०-३२, अध्याय ९ इलोक १६४ इत्यादि । कालिदास ने भी रघुवश 
और ज्ञाकुन्तल में इस तथ्य की ओर सकेत फिया हैं। पर कुछ विद्वान हेक्टीमोरोइ का 
अर्य यह करते हें कि कृषको को उपज का एक षष्ठाश मिलता था और ५॥६ भाग 
भूमिपतियो को दिया जाता था। 


रे 


१. आजीवन शासन--अथेंस में एकाघिराजत्व की समाप्ति तो कौद्रस के समय 
में हो गयी । कौद्रस का समय १०६६ ई० पुृ० साना जाता है। उसका पुत्र था सेदॉन, 
जिसके समय से शासन-प्रणाली में परिचवत्तन आरंभ हो गये। शासन की अवधि 
घटाकर दस वर्ष ७५२ ई० पृ० में कर दी गयी । इस नियम के अनुसार चार आखंनो 
के शासन करने के उपरान्त, यह पद सभी कुलीन (सुपित्‌) लोगो के लिये स्वतत्न 
कर दिया गया और वे इसके लिये चने जाने लगे । ८६२ ई० पु० में दस वाधिक आखंनो 
के स्थान पर नौ आखंनो का वाषिक सण्डल नियुक्त किया जानें लूगा । 


२. आर्खन दावद का अर्थ हैँ, प्रथम स्थानीय, आदिम अतएवं पूज्य आदरणीय 
इत्यादि। ग्रीक लोगो की राजनीति में इस अब्द कर प्रयोग बहुधा होता है। अंग्रेजी 


६२४ अरिस्तु की राजनीति 


भाषा में इसका अनुवाद मेजिस्ट्रेट शब्द द्वारा किया गया है। सामान्य अर्थ 
करनेवाला अधिकारी प्रतीत होता है। आधुनिक भाषाविज्ञान ने इसका मल रूप 
'म्रघो% म्रेघ्मो३ शब्दों में कल्पित किया है। पर क्या इस शब्द फा सस्क्ृत, अचे , 
अहँ और अहुंन्‌ इत्यादि शब्दों से कोई सबध नहीं हो सकता ? 


३ सर्वोच्च तोन आखंनो से से प्रथम आर्खन राजा होता था जो आरम्भ में तो 
कुल-परग्परागत होता था पर पीछे चुना जाने लगा था। उसको राप्ट्र के धार्भिक 
कृत्पो, यज्ञ याग इत्यादि की अध्यक्षता करना होता था। दूसरा आर्खन सर्वोच्च न्याया- 
धघीश होता था। प्राचीन काल में ग्रीक लोग प्रत्येक वर्ष का नामकरण इसी आखंन 
के नाम पर करते थे। तीसरा आखंन पॉलिमार्सस अर्थात्‌ महाबलाधिक्ृत अथवा 
यद्धाध्यक्ष कहलाता था। इनके अतिरिक्त ६ और छोटे आखंन होते थे । 


४ अथेस में अथीस्तीरियॉन्‌ मास में अथोस्तीरिया नामक उत्सव मनाया जाता 
था। अथीस्तोरिया का अर्थ पुष्पोत्सव है । यह लगभग उसी समय होता था जिस समय 
हमाने देश में वसतोत्सव अर्थ्यत्‌ होली का उत्सव होता है। इस अवसर पर प्रतिवर्ष 


राजा की पत्नी का विवाह दियोनीसस नामक देवता के साथ प्रतीकात्मक रूप मे किया 
जाता था। 


है.4 


१ अरिस्ताइख्यमस्‌ का नाम अधिक प्रसिद्ध नहीं है । 
२ ट्राको का समय ६२१ ई० पु० माना जा सकता है। अनेको अर्वाचीन विद्वानो 
के मत में द्राको सचिधान इतना पुराना नहीं है जितना की अरिस्तू ने बतलाया है। 


३ अन्य शासनाधिकारपदो से तात्पय उन्हों पदों से हे जिनके लिये शलाका 
प्रहण पद्धति द्वारा निर्वाचन किया जाता था। सभी पदो का निर्वाचन नहीं होता था । 


४ पचहती, त्रिशतो, द्विशती इत्यादि की व्याख्या के लिये देखो अध्याय ७। 
५« द्वार॒मा प्राचोन चांदी का सिवका था जिसका भार ६६ ग्रेन के लगभग होता था । 


भर 


१ सोलॉन्‌ के सविध्यन को परम्परागत तिथि ५९४ ई० पु० हे। 


२ यहाँ जो कविता की पक्तियाँ दी गई हे वह अन्यत्र नहीं मिलतीं। सभवतया 
इसी फविता के अश का उद्धरण डिमॉस्थिनीस ने भी ([0८ (9]59 ॥,८8260070) 
नामक भाषण में प्रस्तुत किया है। 


अरिस्तू को राजनीति 


९] 
की 
५ 


9 


१. काणप्ठस्तम्भ आरभ में तो त्रिभजाकृति इझंकु होते णे पर रू लॉन का सविधान 
चार आयताकार पटलों को सिरो को जोडकर बनाये हुए चोकोर स्तम्भो पर उत्कीर्ण 
किया गया था। 

२. शिकूम के लिए देखो अध्याय ५०॥ 

३. पचशती के लिए मर छाब्द पेन्ताकोमियोमेदिम्नी है, त्रिशती के लिये 
हिप्पी, द्विशती के लिये एपृ्िति है जिसका अर्थ बंलो की जोडी रखनेवालूा होता है । 
संस्कृत के युग शब्द से तुलना कीजिये । इन सदर शब्दों का अर्थ ७वें अध्याय में स्पप्ट 
कर दिया गया है। 

४. कोषगणक्त के लिये मूल शब्द कोलाक्रती था। यह लोग जनता से कर वसूल 
करके कोषाध्यक्षो को रखने के लिये देते थे । पीछे इस पद का लोप हो गया । 

५. डिफिलप की म॒त्ति के स्थान पर डिफिलिस के पत्र अथेभियन की मत्ति” ऐसा 


पाठ होना चाहिये। सभवतया यह गलती प्रतिलिपि करू्ेवाले के प्रभाद के कारण 
गयी है। 


८ 


१. गण या जन' अर्थेस को जनता के सदसे बडे विभागों का नाम था। सोलॉर्न्‌ 
के समय में सम्पर्ण नगर चार 'जनो' में विभकत था । 

२ अरियोपागस्‌ की परिषद्‌ का स्थान नगर के मध्य में स्थित एक पहाडी थी और 
इसी पहाडी के नाम से परिषद्‌ का नामकरण हुआ था । 

३ नीक्रारिया' प्रत्येक जन का १२ वाँ भाग था। 

४ अक्रोपोलिर ग्रीक नगर के मध्य में स्थित किले को कहते थे। अर्थेस का 
अक्रोपोलिस एक ऊँची पहाडी पर नगर के सध्य में स्थित था । इसके मध्य में अथीना 
देवी की एक विज्ञालकाय मृत्ति थी जिसके भाले की सुनहरी नोक समुद्र से दिखलकाई 
देती थी । 


१२० 
१. सोलॉननेईगिना के मीना (या सिना) के स्थान पर यूवोइया के सोना का प्रच- 
लन आरंभ कर दिया। प्रथम में ७० द्राख्मा होते थे, द्वितीय में १००॥ 
२. तलूात्त में २० वाँ अश और वढा दिया गया। यह वृद्धि इसी अनपात में छोटी 
मुद्राओं में भी हुई । 
४० 


दी 
ग्ी। 
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अरिस्तू की राजनीति 


१२ 


१ कीलक से तात्पयं उन स्तम्भो से है जो बन्धक रक्‍्खी हुई भूमि पर ऋण देने 
वालों के द्वारा स्थापित किये जाते थे । 

२ अत्तोका अथवा अत्तिका यवन भूमि के उस प्रान्त का नाम है जो यूरोप के 
दक्षिणपूर्व कोण में स्थित है तथा जिसमें अथेस नगर बसा हुआ है। इस प्रदेश की भाषा 
प्रीक साहित्य में सबसे अधिक भहत्त्वपुर्ण स्थान रखती है। देखो जोज्ञेफ राइट का 
कम्पेरेटिव ग्रामर ऑफ दी ग्रीक लंग्वेज पु० ३ औ ४। जो लोग निर्धनता के कारण 
अथवा ऋणी होने के कारण विदेश चले जाते थे उनसे उनकी प्रिय मातृभाषा भी 
छूट जाती थी। सोलॉन्‌ ने इस दयनीय स्थिति को समाप्त कर दिया। 

३ “उसने कभी न रोका होता जनता को, अर्थात्‌ उसने प्रतिदवन्द्री दलो को 
परस्पर लडकर नष्ट होने दिया होता एव अपनो शक्ति बढाकर वह तानाशाह बन गया 
होता। इस प्रकार राष्ट्र के अनेकों वीर पुरुष आपस की लडाई में मारे जाते। 

४ मलाई अर्थात्‌ सारसत्व । 


१२ 


१ दामासियास्‌ लगभग ५८२ ई० पु० आ्खन चुना गया था। अन्य प्रकार 
“री गणना से अन्य तिथि भी सभव है । 

२ शुद्ध जातियाले छोगो को ही मत देने का अधिकार था। शुद्ध जाति ([?प८ 
५५३८८॥।) का अर्थ है स्वततन्न नामरिक माता-पिता से उत्पन्न होना । कभी-क्रभी 
केवल स्व॒तत्र नागरिक विता अथवा माता से उत्पन्न होना भो शुद्ध जाति के लिये पर्याप्त 
माना जाता था। 

३ पिसिस्त्रातस्‌ के समय फे विपय में मतभंद है। हिन्दी अनुवाद में सर एफ 
जो केन्यान्‌ के मूल ग्रीक पाठ का ही अनुसरण किया गया है। स्वय केन्यॉन ने अपने 
अप्रेज़्ी अनुवाद में मूल का अनुसरण नहीं किया है। 


१४ 
१ वत्तीस के स्थान पर केन्यॉन्‌ ने ३१ लिखा हैं । यह भी गणना का एक प्रकार है । 
१५० 


२? थेसियन, पुरातन वीर पुरुष येसियस (अथवा थीसियस्‌) के समाधि-मन्दिर 
फा नाम हैं। यह अक्रोपोलिस के समीप उत्तरपश्चचिम में स्थित है । 


अरिस्तू की राजनीति ६२७ 


ऐरेट्रिया अथेंस की उत्तर दिशा में ओर नॉक्षास्‌ दक्षिण पूर्व में है । 
थीबेस नगर वोइओतिआ प्रदेश में मुख्य नगर था। 


१५६ 


१. तानाशाही अथवा अधिन्ागयकत्व के लिये प्रीक भाषा सें तिराह्निस्‌ शब्द है। 
भग्रेज्ञी टाइरंण्ट, टिरेनी इत्यादि शब्द इसी शब्द से निकले हे। तिरान्िस ऐसे शासक 
को कहते थे जो पुर्णतया स्वेच्छा से ज्ञासत करता था। 

२. हीमेत्तस, अर्थेंस के बाहर थोडी दूरी पर एक पहाडी। 

३ कऋौनांस, य्रानस्‌ (सस्कृत वरुण) का पुत्र था। उसने अपने पिता को स्थान- 
च्युत करके अपने फो राजा बनाया। उसका शासनकाल स्वर्णयुग कहलाया है। 
अन्त में इसके पुत्र ज्यूस (स द्योस) में इसको स्थानच्युत कर दिया । रोमन लोग 
ऋ्रोनॉस को सेटने अर्थात्‌ शनि के साथ अभिन्न मानते हे । 


१७ 
१. तानाशाहो से सबद रखनेवाली घटनाओं के साथ जो आ्खेन-काल का 
सकेत दिया है, उससे तात्पर्य प्रतिवर्ष चुने जानेवाले राजा आर्खन से है, जिसका 
काम राष्ट्र के घामिक कृत्यो की अध्यक्षता करना होता था। किसी वर्ष में होनेवाली 
घटनाएँ उस वर्ष के आर्त के नास के साथ उल्लिखित होती थी १ 
२. सालामिस, अत्तिका के दक्षिण-पश्चिसी समुद्र तट के पास एक हीप हे । 
इसके आधिपत्य के सबध में अथेन्स और मेगारा में कलह चली आती थी। सोलांन 
के शासनकाल में इसको अथेन्स ने जीत लिया। इस विजय के पद्चचात्‌ मेंगारा की 
शक्ति का ह्वास होने लगा। 
१८ 
१. अनाक्रेयान्‌ का जन्म इयोनिया प्रदेश के तेओस्‌ नगर में हुआ था। इसको 
रचनाएँ सब की सब गीतिकाव्य हे । 
२. सिसौनीदेस का जन्म केओस्‌ नामक द्वीप से हुआ था । इसने अपने जीवन 
फाल में अनेको स्थानों और राजकुलो को सुझोभित किया। इसकी रचनाएं भी गीति- 
काव्य ही है । इन कवियो के विषय में अधिक जानकारी के लिए आदर्श नगर-व्यवस्था” 


की भूमिका देखनी चाहिये । 
३ हार्मोदियस और अरिस्तौगतान्‌ आगे चलकर स्वतत्नता के भक्‍्तो के रूप में 


पुजे गये । उनके बशघरो को कर में विशेष सुविधाएँ प्राप्त हुई । उनकी मूर्तियाँ 
नगर में स्थापित की गर्यी । 


६२८ अरिस्तु की राजनीति 


बि० पुरुषों, युवा लडको के प्रति प्रेस, (जिसको मजाक फारसी कहा जाता है, 
वास्तव में) ग्रीक लोगों में भी प्रचलित था। इसका उल्लेख यहुत से ग्रीक लेखकों 
में पाया जाता है। 

वि० पानाथेइना उत्सव अथेन्स नगर मे अथेना देवी के सम्मान में सनाया जाता 
या। यह उत्सव प्रतिवर्ष हेकातोम्बेयन्‌ (लगभग श्रावण) सास से दो दिन २८ और 
२९ तिथि को हुआ करता था। पर प्रत्येक चौथे वर्ष (आलिम्पियड के तीसरे वर्ष में) 
बहत॒पानाथेइना उत्सव सनाया जाता था जो २१ से २८ वीं तिथि तक चलता था। 
यह अथेस का अत्यन्त प्रसिद्ध उत्सव था। इसमे अनेको प्रकार फी प्रतिस्पर्धाएँ चछती 
थी और सफल व्यक्तियो को पारितोषिक दिये जाते थे। अन्तिम विन प्रयाण-यात्रा 
हुआ करती थी, जिसमें आगे देवी अथेना की चादर चलती थी और उसके पोछे फुमारि 
काए बलिगशास्त्रों को पेटिकारओं में लेकर चला करती थी । 

४ हार्मोदियस्‌ और अरिस्तोगेतान्‌ सबधी घटनाएँ थ॒कीदिदीस के इतिहास में 
उुछ योड शिक्ष प्रकार से णित है । सभवत्तण अरिस्तू का दर्णन अपेक्षफकृूत अधिक 
सत्य हे । 


१९ 


डेल्फी का सुर्येदेव (अपोलो ) का मन्दिर ग्रीक लोगो में अत्यन्त सम्मानित था । 
यहाँ वे प्रदन द्वारा देवता के आदेश को प्राप्त करने जाया करते थे । यह मन्दिर ई० पु० 
५४८ में भस्म हो गया था। इस भन्विर को पुजारिन पीथिया कहलाती थी । 
२ तानाशाहो के निकाले जाने की घटना ई० पु० ५१० में घटित हुई। हार्पा- 
बवितदस का नाम अन्य इतिहास ग्रयो में नहीं मिलता 


२० 


१ यह मित्र मडलियाँ अथेन्स के गण्यमान्य लोगो के राजनीतिक क्लब थे और 
राजनीतिक जोवन पर इनका पर्याप्त प्रभाव या। 

२ बलंस्थेनीस और उसके साथियो फो “काल॒प्य” इसलिये कहा जाता था कि 
वे अल्कूमेमॉनीदी कुल के थे । इसके लिये देखिए प्रथम पृथ्ठ और उस पर टिप्पणी । 


324 
१ गण के स्थान पर मूल ग्रीक भाषा में फुले अथवा फीले शब्द हे । पहले यह 
शब्द घुर, गोन इत्यादि रक्त के सबब को सूचित करता था। अग्रेज्जी में इसके समा- 
नायक दइब्द एव७०, धह९, टॉव55, टी इत्यादि है। अयेन्स के निबासी 


अरिस्तू की राजनीति ६२९ 


पाचीन परम्परा से चार गणो में विभकत थे। कालान्तर में इनमें कलह रहने रूगी । 
बलंस्थेनीस के सुधार का महत्त्व यह है कि उसने पुराने रूढिगत एवं कुलगत विभाजन 
के राजनोतिक-कलह उत्पन्न करनेवाले मूल का उच्छेदन कर दिया । उसके दस गणो- 
वाले विभाजन ने एवं मुहल्लो की नयी व्यवस्था ने पुरानी अनेको दुराइयो को दूर कर 
दिया। १३वें अनुच्छेद में जिन अन्त कलहो का वर्णन किया गया है, वे भी इन 
सुधारो से दूर हो गयीं । 

२ मुहल्लो की सख्या क्‍या थी, यह नहीं बतलाया गया हे। हीरोडोदस के 
चर्णन से यह सख्या १०० प्रतीत होती है। बढते बढ़ते यह सख्या ई० पूृ० तीसरी 
शतादवदी में १७६ हो गयी थी। 

३. गणों की सख्या बढने के कारण उन लोगों को भी नागरिक-गणो में स्थान 
दिया जा सका जो पहले स्वतन्न नागरिक नहीं थे; या तो दास थे अथवा विदेशी । जो 
लोग परम्परागत चार गणो में अन्तर्भुक्त थे वे ऐसे नवीन लोगो को अपने गणो में लेने को 
प्रस्तुत नहीं होते थे । नवीन गणो की स्थापना से यह समस्या भी हल हो गयी । 


शा र 


१. पाँच वर्ष के स्थान पर केन्यान्‌ ने चार वर्ष अनुवाद किया है। हिन्दी अनु- 
बाद में सर्वत्र मूल में दी हुई सल्या का अनुसरण किया गया है। तथापि यह तिथि ठीक 
नहीं मालम होती, क्योकि इसका पूर्दापर सबध ठीक नहीं है। हमेंकथोन के आर्खन- 
पद के अनुसार यह समय ई० पु० ५०४ होना चाहिये और माराथन्‌ के युद्ध से गणना 
करने पर ५०१ ई० पृ०। सभव हे लिपि-कार ने कुछ प्रमाद किया हो । 

२. साराथौन्‌ का युद्ध फारस और यवन सेनाओ में हुआ था। इसमें यूनानी 
विजयी हुए। यह युद्ध ससार के इतिहास में अत्यन्त महत्त्वपुण स्थान रखता है। यदि 
फारस की सेना विजयी होती तो परशचात्य सभ्यता का आज दूसरा ही रूप हुआ होता । 

३ तालान्त रजत की विशिष्ट मात्रा को रहते थे । यह लगभग ५८ पड (भार) 
का होता था। 

४ त्रिरेमी शब्द का अर्थ होता है ऐसी नौका जिसमें पतवारो की तीन पक्तियाँ 
हो । इसके स्वरूप के विषय सें विद्वानों में बहुत अधिक मतभेद है। इस युद्धपोत में 
मल्‍लाह और सैनिक सब मिलाकर २०० व्यवित होते थे। 

५ साल्सिस्‌ के युद्ध में खर्यक्षस के समुद्री बेडे को यूनानी लोगो नेंड८० ई० पु० 
में परास्त किया १ सालासिस अत्तिका प्रदेश के दक्षिण-पश्चिम तट के पास स्थित एक 
छोदा-सा द्वीप है । 


६२८ अरिस्तु फी राजनीति 


वि० पुरुषो, युवा लडको के प्रति प्रेम, (जिसको मज़ाक़े फारसो कहा जाता है, 
वास्तव में ) ग्रीक लोगो में भी प्रचलित था। इसका उल्लेख बहुत से ग्रीक लेखको 
में पाया जाता है। 

वि० पानायेइना उत्सव अथेन्स नगर में अथेना देवी के सम्मान में मनाया जाता 
था। यह उत्सव प्रतिवर्ष हेकातोस्वेयन (लगभग श्रावण) मास में दो दिन २८ और 
२९ तिथि को हुआ करता था। पर प्रत्येक चोथे वर्ष (आलिस्पियड के तीसरे वर्ष में ) 
बहतपानाथेइना उत्सव मनाया जाता था जो २१ से २८ वीं तिथि तक चलता था। 
यह अथेंस का अत्यन्त प्रसिद्ध उत्सव था। इसमें अनेको प्रकार की प्रतिस्पर्धाएँ चलती 
थो और सफल व्यक्तियो को पारितोषिक दिये जाते थे। अन्तिम दिन प्रयाण-यात्रा 
हुआ करती थी, जिसमें आगे देवी अथेना की चादर चलती थी और उसके पीछे कुमारि 
काएं बलिशस्त्रों को पेटिकाओ में लेकर चला करती थों । 

४ हार्मोदियस्‌ और अरिस्तोगेतान्‌ सबधी घटनाएँ थकोदिदीस के इतिहास में 
कुछ थोडे भिन्न प्रकार से वणित हे। सभवतया अरिस्तू का वर्णन अपेक्षाकृत अधिक 
सथ है। 


२९ 


१ डल्फी का सूर्यदेव (अपोलो ) का मन्दिर ग्रीक लोगो में अत्यन्त सम्मानित था । 
यहाँ वे प्रइन द्वारा देवता के आदेश को प्राप्त करने जाया करते थे । यह मन्दिर ई ० पु० 
७५८८ में भस्म हो गया था। इस मन्दिर की पुजारिन पीथिया कहलाती थी । 

२ तानाशाहो के निकाले जाने फी घटना ई० पृ० ५१० में घटित हुई। हार्पा- 
वितदस का नाम अन्य इतिहास ग्रथो में नही मिलता । 


० 


१ यह मिन्न मडलियाँ अथेन्स के गण्यमान्य लोगो के राजनीतिक वलब थे और 
राजनीतिक जीवन पर इनका पर्याप्त प्रभाव था। 

२ वलंस्थेनोस और उसके साथियो को “कालृप्य” इसलिये कहा जाता था फि 
वे अल्क्मेऑनीदी कुल के ये । इसके लिये देखिये प्रथम पृष्ठ और उस पर टिप्पणी । 


२१ 
१ गण के स्थान पर मूल ग्रीक भाषा में फूले अथवा फीले शब्द है। पहले यह 
शब्द कुछ, गोम्र इत्यादि रक्त के सदघ को सुचित करता था। अग्रेज्ी में इसके समा- 
नार्यक शब्द ९१5९८, 00८, ८१५5, ८ी|शा इत्यादि हे। अथेन्स के निवासी 


अरिस्तु की राजनीति ६३१ 


२५ 


१. लोकनायक के लिये मूल में दीमागोगस है, जिसका अर्थ साधारण लोगो का 
अगुआ होता है। आरंभमें यह शब्द अच्छे अर्थ में प्रयुक्त होता था पर पीछे जब जननायक 
जनता की निस्नप्रवत्तियो को उत्तेजित कर उनके नेता बनने का प्रयत्त करने लगे तो 
इसका अर्थ पतन को प्राप्त हो गया। इसी अर्थ मे मूल ग्रथ में एक और वाक्यांश भी 
आया है । यह वाक्यांश है प्रोस्तातीस तू दीम्‌” । 

२ किमोन्‌ का वर्णन पूर्वापर-विरोधों है पर मूठ का अनुसरण करते हुए यही 
अर्थ निकलता है। मूल के जो पाठभेद सुझाए गये है उनका अर्थ यह होता है कि उसने 
राजनीतिक जीवन में प्रवेश करने में सुस्ती की। पर यह अर्थ भी पूर्णतया सत्तेषप्रंद 
नहीं है । 

३. नियमानुसार हलवाही से निचले वर्गों में से आख्तेन के चुननें का अधिकार 
कभी नहीं था, पर वास्तविक व्यवहार में “थीती” चर्ग में से भी अनेको आखेन चुने 
गये थे। 

४. स्तीसिथेदीस का समय ई० पृ० ४५७ है। लीसिक्रातीस का आख्नकाल 
४५३ ई० पुृ० है। आन्तिदोतस का समय ई० पृ० ४५१ है। 


र्छ 


१. पीथोदोरस का वर्ष ई० पृ० ४३२-३१ है। युद्ध का आरभ ई० पु० ४३१ 
के वर्सत काल में हुआ था । 

२ अनीतस्‌ मध्यमार्गी श्रेष्ठहजनदल का नेता था। सॉक्रातेस के विरुद्ध 
अभियोग चलानेवालो में यह भी एक था। यह ३० जहाज़ो के साथ ४११ 
ई० पृ० में पीलूस्‌ को पुन. जीतने के लिये भेजा गया था। इसको ई० पु० ४२५ में 
अयेन्स वासियों ने जीत लिया था। पर प्रतिकूल मौसम के कारण अनीतस का बेड़ा 
मलेया अन्तरीप के मोड़ से आगे न बढ सका। अतएवं पोलस्‌ पर ४०९ ई० पूृ० में 
स्पार्टा का अधिकार हो गया । इसी असफलता के कारण अनीतस्‌ पर अभियोग चलाया 
गया। 

२८ 


है] 


१. पेरीक्ली (क्ले)स्‌ का नाम अथेन्स के इतिहास में असर है। उसका समय 
ई० पु० ५०० से ४२९ तक है। वह खानृतिप्पस्‌ का पुत्र था। उसका चरित्र अत्यन्त 
प्रभावशाली था, कोई उसको अ्ष्ट नहीं कर सका। चह अत्यन्त सितभाषी था। 
ई० पृ० ४४३ से ४२९ तक वह बराबर सेनापति चुना जाता रहा। उसके मित्रो में 


६३० अरिस्तू की राजनीति 


६ गेराइस्ताँस, यूबोइया प्रदेश के घुर दक्षिण में हे और स्किल्लाइयन आर्गोलिस 


के घुरपूर्व में। फुछ विद्वार्नों के मत में मध्य” के स्थान पर परे शब्द होना चाहिये। 


२३ 
१ मीदिक--पारसीक 


२ इयोनिया, लघुएशिया के पश्चिम तट एवं उसके ससीपवर्तो द्वीोयों का नाम 
था। इसी देश के नाम के कारण भारतवर्ष मे ग्रोक लोगों को यचन कहा जाता था । 


२४ 


१ पारसोक युद्धों के कारण यूतानियों के छोटे छोटे नगरो ने अपना एक सघ 
बनाया | अरिस्तीदीस से अपनो चतुरनीतिमत्ता के कारण अथेस को इस सघ का 
नेता बनाया । इसी नेतृत्व के कारण अथेन्स की जनता मे साम्राज्यकी भावना जागी। 
पर इस भावना से भावी फूट का सूत्रपात भी हुआ । लोहे के विंडो को समुद्र मे यह 
सूचित करने के लिणे डाला गया था कि जब तक यह लोहा तैर फर जल के ऊपर नहीं 


था जाएगा तव तक हमारा सध नहीं दूटेगा। इस सध को “डैलियन लीग” [)2॥ 
4 ५१8 ५८ कहा जाता था। 


२ ई० पथुृ० पॉचदी शताब्दी मे अथेंस फे नागरिको कौ सर्या १५०००० और 
१७०००० यीच मे थी, ऐसा अनुसान किया जाता है। इनमें वय प्राप्त पुरुषो की सख्या 
४००००१ नगर की आशिक स्थिति समवतया ऐसी नही थी कि यह इतने मनुष्यो को 
बिना फुछ किये जीविका प्रदान कर सके--हाँ वे शासन-कार्य मे अवश्यमेव भाग ले 


सकते थे। 
२५ 
१ आक्रमण राजनीतिक अर्थ मे कफिया। 
२ कोनोनस्‌ का आन काल है ई० पु० ४६२१ 


वि० थेमिस्तोबलीस के प्रसग के विषय में अरिस्तु और थूकीदिदीस के विवरणों में 


अन्तर है। यूफीदिदीस के मत में थे सिस्टोक्लीस कई वर्ष पूर्व ४६५ ई० पु० में फारस को 
भाग गया था । 


वि० २५ वें अनुच्छेद का अन्तिम वाक्य मूल में खडित है। सार्थक अश का 
लनुवाद दे दिया गया हे । 


अरिस्तु को राजनीति 


दि 
48 
नाक 


२६ 


१. लोकनायक के लिये मूल में दीमागोगस है, जिसका अर्थ साधारण लोगों का 
अगुआ होता है। आरभरमें यह शब्द अच्छे अर्थ में प्रयुकत होता था पर पीछे जब जननायक 
जनता की निस्‍्नप्रवृत्तियों को उत्तेजित कर उनके नेता बनने का प्रयत्न करने लगे तो 
इसका अर्थ पतन को प्राप्त हो गया। इसी अर्थ में मूल ग्रथ में एक और वाक्याश भी 
आया है १ यह वाक्याइ है “प्रोस्तातीस तू दीम । 

२ कफिमोन्‌ का वर्णन पूर्वापर-विरोधों है पर मूल का अनुसरण करते हुए यही 
अर्थ निकलता है। मूल के जो पाठभेद सुझाए गये है उनका अर्थ यह होता है कि उसने 
राजनीतिक जीचन में प्रवेश करने में सुस्ती की। पर यह अर्थ भी पूर्णतया स्ोषप्रद 
नहीं है । 

३ नियमानूसार हलवाही ले निचले वर्गों में से आर्खत के चुनने का अधिकार 
कभी नहों था; पर वास्तविक व्यवहार में “थोती” वर्ग में से भी अनेकों आख्लेन चुने 
गये थे। 

४, स्मीसियैदीस का ससय ई० पु० ४५७ है। लीसिकरातीस्‌ का आर्खनुकाल 
४५३ ई० पु० है। आएन्तिदोतस का समय ई० पू० ४०१ है। 


२ 


१९. पीथोदोरस का वर्ष ई० पु० ४३२-३१ है। युद्ध का आरभ ई० पू० ४३१ 
के बसत काल में हुआ था । 

२ अनीतस्‌ सध्यमार्गो श्रेष्ठजनदल का नेता था। साॉंकातेस्‌ के विरुद्ध 
अभियोग चलानेवालों में यह भी एक था । यह ३० जहाज़ो के साथ ४११ 
ई० पू० में पीलूस को पुन. जीतने के लिये भेजा गया था। इसको ई० पु० ४२५ में 
अयेन्स चासियो ने जीत लिया था। पर प्रतिकूल सौसम के कारण अनीतस्‌ का बेडा 
मलेया अन्तरीप के मोड से आगे न बढ सका। अतएव पीलूसू पर ४०९ ई० पू० में 
स्पार्ट का अधिकार हो गया । इसी असफलता के कारण अनीतस्‌ पर अभियोग चलाया 


गया । 
२८ 


१, पेरीकली (क्ले)स्‌ का नाम अथेन्‍्स के इतिहास में अमर है। उसका समय 
ई० पु० ५०० से ४२९ तक है। वह खानूतिप्पस्‌ का पुत्र था। उसका चरित्र अत्यन्त 
प्रभावशाली था, कोई उसको ऊऋष्ट नहीं कर सका। बह अत्यन्त मितभाषी था। 
ई० पृ० ४४३ से ४२९ त्तक वह बराबर सेनापति चुना जाता रहा |. उसके मित्रो में 


५३२ अरिस्तू की राजनीति 


ग्रेतागोरास्‌ फिदियासू, सौफोक्‍लेस, एवं हेरोदोतस्‌ जंसे चोटी के व्यक्ति थे। उसने 
अश्पाशिया नामक एफ वाराहना को अपनी जीवन-सहचरी बनाया, वह अत्यन्त 
चतुर और विदुषी थी। इसके समय में अथेन्स की सर्वाज्भीण उन्नति हुई । पर वह 
प्पार्टा के साथ होनेवाले युद्ध में सफल नहीं हो सका । 

२ लोकनायक-पद इस समय अथेन्‍्स में एक अर्द्ध सरकारी-पद जेंसा हो चला था। 
पूल ग्रीक भाण्य में इसके लिये “प्रीस्तातेस्‌ तू देम” शब्द आये हू । ण्र इसका प्रयोग 
केवल जनतत्रवादी दल के भेता के लिये ही होता था। 

३ यह थ॒की दि दे(दो) स्‌ इतिहास लेखक थकोविदेस्‌ से भिन्न हे। इसका पेरी- 
क्लेस से विरोध था। ई० पू० ४४३ में इसको निर्वासित कर दिया गया। 

४ नीकियास्‌ या निफियास्‌ ने उस सन्धि के लिये प्रयथत्त किया जो ई० पू० ४२१ 
में अथेन्स ओर स्पार्टा के मध्य में स्थापित हुई थी । यह नीकियास्‌ की द्ञान्ति” कह- 
लाती है। जब इसको सिसिली के अभियान पर भेजा गया तो यह रुग्ण था। वहा यह 
शत्रुओ के द्वारा सार डाला गया । इसके पश्चात्‌ अथेन्‍्स के भाग्य ने पलटा नहों खाया। 

५ घलेयांन्‌ जाति का मोची था। यह बडे उप्रस्वभाव का था और पंलोपोने- 
शिपन युद्ध में इसने अत्यन्त उग्र और कठोर नोति का समर्थन किया था। युद्ध के 
बन्दियो और हारे हुए प्रजाजनो को यह गुलाम बनाना या मार डालना उचित समझता 
था। एकाध स्थान पर इसकी सफलता ने इसको इतना अभिमानी बना दिया कि अन्त 
में अम्फोपोलिस के युद्ध मे इसको पराजय और मृत्यु प्राप्त हुईं। इसकी मृत्यु का समय 
ई० पू० ४२२ है। इसकी मृत्यु के पश्चात्‌ नीकियास्‌ की शान्ति स्थापित हुई । 

६ पीहठिका के लिये मूल मे “वेमा” शब्द है जिसका अर्थ है वह ऊँची पीठिका जिस 
पर खड्ट होकर परिषद्‌ के वक्‍ता अथेन्स में भाषण किया करते थे । 

७ थेरामनोस्‌ सम्पन्न लोगो फे दल का नेता था । इसको ई ० पृ० ४११ की ऋान्ति 
फे समय प्रसिद्धि भाप्त हुई। इसने अतिवादी धनिकतत्री और अतिवादी प्रजातत्री 
दल के मध्य की नोति को अपनाया । इसी प्रकार की व्यवस्था का भी प्रतिपादन इसने 
किया । आगे चलकर यह तीस तानाशाहों में सम्मिलित हुआ । इसका ऋतियास से 
घिरोध हो गया और ई० पू० ४०४ में मार डाला गया । अरिस्तू इसका प्रशसक है। 

८ दियोनोसियस्‌ के उत्सव पर नाटक देखने के लिये एक स्थान का (टिकट) 
२ औवल था। क्लेयोफॉन ने इसको सार्वजनिक कोष से दिलाने का नियम चलाया। 


२९ 


१ सिर्कलिया अथवा सिसिली का अभियान और उसमें हुआ अथेन्‍्स के बेडे का 
विनाश अयेन्स के इतिहास फो एक ऐसी विकट घटना थो जिसने अयेन्स की कमर तोड 


१॥ 


३ 


2५0 


अरिस्तू की राजनीति 


दी। अल्कीवियोदस्‌ लामाकस्‌ (खस्‌) तथा नीकियास्‌ इस अभियान के नेता थे। 
पर यह आक्रमण जितनी छ्षीघ्रता और स्फूृति के साथ चलाया जाना चाहिये था नीकि- 
यास्‌ की ढुलमुल नीति से बंसा न हो सका । इसी दीच में सिराक्‌ज को स्पएर्टा से सहायता 
सिल गई। अथेन्स की ओर से भी देमोस्थिनेस सहायता लेकर पहुँचा । फिर भी ई ० पू ० 
४१३ में अथेन्स का बेडा और सेना पूर्णतया विध्वस्त हो गये | इससे अथेन्स के घन और 
जन की अपार क्षति हुई । 

२. यह सभवतया वह जनरक्षासमिति थी जो उपर्युक्त अभियान की दुर्घटना का 
समाचार अथन्स पहुँचने पर तत्काल स्थापित की गई थी । 

३ प्रीतानी (ने)रू के लिये ४३ वाँ खण्ड देखिये। 

४ ११ के लिये आगे ५२ वाँ खड देखियें। 


३० 

१ यह पाँच सहस्न या तो सभी शस्त्रधारण करने योग्य व्यक्तियो की सज्ञा थी 
अथवा यह लोग औपचारिक प्रकार से १०० की परिषद्‌ द्वारा चुन लिये गये थे । 

२ यह व्यकित यूनानी लोगो की घर्मंसभा (अम्फिक्तियौने ) में भेजा जाया करता 
था। इस धर्म सभा को बेठकें वर्ष में दो बार होती थी, एक बार दंलल्‍फी में दूसरी बार 
थमपीराए में । इस धर्मलेखक के साथ एक प्रतिनिधि भी और जाता था जो पीला- 
गौरस्‌ कहलाता था। 

३ यह पदाधिकारी द॑लौस के राष्ट्रमडल के राप्ट्रो से कर उगाहते और एकत्रित 
करते थे। कुछ समय उपरान्त यह राष्ट्र अथेन्स के साम्राज्य के अधीन हो गए, तब भी 
यह पदाधिकारी अपना कार्य करते रहे | साम्राज्य की समाप्ति के पश्चात्‌ इनकी आव- 
श्यकता न रही । 


३१ 


है] 


२ अर्थात ज्यों ही ५००० की सूची तैयार हो जाय । 


१ सोलीन्‌ के विधान के अनुसार । 


कै 


१ कल्लियास्‌ का वर्ष ई० पु० ४१२ ओर इसकी समाप्ति में दो मास दोष थे। 
अतएव चारसो के पदग्रहण का समय ई० पू० ४११ घा। 


२. थार्गी (गे) लियन्‌ रूगभग मई मास के आसपास पडता था। 


६३२ अरिस्तु की राजनीति 


प्रोतागोरास्‌ फिदियास, सौफोक्‍्लेस, एवं हेरोदोतस्‌ जैसे चोटी के ध्यक्ति थे। उसने 
अदपाशिया नामक एक वाराजड्भना को अपनी जीवन-सहचरी बनाया, वह अत्यन्त 
चतुर और विदुषो थी। इसके समय में अथेन्स की सर्वाज्भरीण उम्नति हुई । पर बह 
स्पार्टा के साथ होनेवाले युद्ध में सफल नही ६ सका । 

२ लोकनायक-पद इस समय अथेन्‍्स मे एक अर्द्ध सरकारी-पद जेसा हो चला था । 
मूल ग्रोक भाएा में इसके लिपे 'प्रोस्तातेस तू देमू' शब्द आये हूं। णर इसका प्रयोग 
केवल जनतेत्रयादी दल के नेता फे लिये ही होता था । 

३ यह थूकी दि दे (दी) स्‌ इतिहाप्त लेखक थूफीदिदेस्‌ से भिन्न है। इसका पेरी- 
क्लेस से विरोध था। ई० पू० ४४३ में इसको निर्वासित कर दिया गया। 

४ नीकियास्‌ या निकियास्‌ ने उस सन्धि के छिये प्रयत्त किया जो ई० पृ० ४२१ 
में अयेन्स ओर स्पार्टा के मध्य में स्थापित हुई थी । यह “नीफियास्‌ को शान्ति” कह- 
लाती है। जब इसको सिसिलो के अभियान पर भेजा गया तो यह रुप्ण था!। वहाँ यह 
शत्रुओ के द्वारा मार डाला गया । इसके पदचात्‌ अथेन्‍्स के भाग्य ने पलटा नहीं खाया। 

५ बलेपॉन्‌ जाति का मोची था। यह बडे उम्रस्वभाव फा था और पंलोपोने- 
शियन युद्ध मे इसने अत्यन्त उग्र और कठोर नीति का समर्थन किया था। युद्ध के 
वन्दियो और हारे हुए प्रजाजनो को यह ग॒लाम बनाना या मार डालना उचित समझता 
था। एफाध स्थान पर इसकी सफलता ने इसको इतना अभिमानी बना दिया कि अन्त 
में अम्फीपोलिस के युद्ध मे इसको पराजय और मृत्यु प्राप्त हुई । इसकी मृत्यु का समय 
ई० पूृ० ४२२ है। इसको मृत्यु के पचचात्‌ नोफियास्‌ की शान्ति स्थापित हुई । 

६ पंढिका के लिये मूल में 'बेमा” शब्द है जिसका अर्थ है वह ऊंची पीठिका जिस 
पर खड होकर परिषद्‌ के वकक्‍ता अथेन्स मे भाषण किया फरते थे । 

७ थेरामनोस्‌ सम्पन्न लोगों के दल फा नेता था । इसको ई ० पृ० ४११ की ऋष्ति 
के समय प्रसिद्धि प्राप्त हुई । इसने अतिवादी घनिफतत्री और अतिवादी प्रजात्तत्री 
दल के मध्य की नीति को अपनाया। इसी प्रकार की व्यवस्था का भौो प्रतिपादन इसने 
किया । आगे चलकर यह तीस तानाशझ्ाहों में सम्मिलित हुआ । इसका कऋीतियास से 
विरोध हो गया और ई० पू० ४०४ में मार डाला गया । अरिस्तू इसका प्रशसक है। 

८ दियौनोसियस्‌ के उत्सच पर नाटक देखने के लिये एक स्थान का (टिकट) 
२ औचल था। क्लेयोफॉन ने इसको सार्वजनिक कोप से दिलानें का नियम चलाया। 


हक 


१ सिर्कलिया अयवा सिसिलो का अभियान और उसमें हुआ अयेन्स के बेडे का 
विनाद अयेन्स के इतिहास को एक ऐसो विकट घटना थो जिसने अयेन्स की कमर तोड 


अरिस्तू की राजनीति २३ 


री 


दी। अल्कीवियोदस्‌ लामाकस्‌ (खस्‌) तथा नीकियास्‌ इस अभियान के नेता थे। 
पर यह आक्रमण जितनी झछीपघ्रता और स्फृ्ति के साथ चलाया जाना चाहिये था नीकि- 
यास्‌ को ढुलमुल नीति से वसा न हो सका । इसी दीच में सिराकूज को रुपार्टा से सहायता 
मिल गई। अथेन्स की ओर से भी देमोस्थितेस्‌ सहायता लेकर पहुँचा । फिर भरी ई ० पु० 
४१३ में अथेन्स का बेडा और सेना पूर्णतया विध्वस्त हो गये । इससे अथेन्प्त के घन और 
जन की अपार क्षति हुईं । 

२ यह सभवत्तया वह जनरक्षासमिति थी जो उपर्युक्त अभियान की दुर्घटना का 
समाचार अथेन्‍्स पहुँचने पर तत्काल स्थापित की गई थी । 

३. प्रीतानी (ने)रू के लिये ४३ वाँ खण्ड देखिये । 

४ ११ के लिये आगे ५२ वाँ खड देखिये । 


३० 

१. यह पाँच सहर्र या तो सभी शस्त्रधारण करने योग्य व्यक्तियो की सज्ञा थी 
अयव्य यह लोग औपचारिक प्रकार से १०० की परिषद्‌ हारा चुन लिये गये थे । 

२ यह व्यक्ति यूनानी छोगो की घर्मंसभा (अम्फिक्तियौने ) में भेजा जाया करता 
था। इस धर्म सभा को बंठकें वर्ष में दो बार होती थी, एक बार दंल्फी में दूसरी वार 
थैर्मोपीलाए में ॥ इस धर्मलेखक के साथ एक प्रतिनिधि भी और जाता था जो पीला- 
गोौरस्‌ कहलाता था। 

३ यह पदाधिकारी दंलौस के राष्ट्रसडल के राप्ट्रो से कर उगाहते और एकत्रित 
करते थे। कुछ समय उपरान्त यह राष्ट्र अथेन्स के साम्राज्य के अधीन हो गए, तब भी 
यह पदाधिकारी अपना कार्य करते रहे । साम्राज्य की समाप्ति के पश्चात्‌ इनकी आव- 
इयकता न रही । 


३१ 

१. सोलोन्‌ के विधान के अनुसार । 

२. अर्थात ज्यो ही ५००० की सूची तेयार हो जाय । 
श्र 


१ कल्लियास्‌ का च्ष ई० पु० ४१२ ओर इसकी समाप्ति में दो मास शेप थे। 
अतएव चारसो के पदग्रहण का समय ई ० पु० ४११ घा। 
२ थार्गी (गें) लियन रलूगभग मई मास के आसपास पडता था। 


दि 
१ध/ 
घर 


अरिस्तु की राजनीति 


३ स्किरीफौरियोन लगभग जूत मास में पडता था। 
४ दस सेनाध्यक्षों से तात्पर्य है । 


३३२ 


१ एरेटिया भी यूबोइया द्वीप में ही है जो अथेन्स के पूर्व में है । 
२ अरिस्तृ थेरामेनी (ने )स का प्रशसक है व्योकि वह मध्यम माग का अनुसरण 
करने का परामर्श देता था। 


३४ 


? ग्रीक गणित में ६ के लिये ७ का प्रयोग होता है । 

२ दस सेनापतियो की सख्या ठोक नहों है। दो युद्ध स्थल पर नहीँ थें, 
अथेन्स लौट कर ही नहीं आये | छ पर अभियोग चलाया गया और उनको प्राण-इण्ड 
दिया गया । 

३ अर्यात वे स्वय ऐसी परिस्थिति में नहों थे जो दूसरे जलसैनिको फो डूबने से 
बचाते । पर वे इसी आरोप के आधार पर दडित किये गये फि उन्होने सेनिको को डूबने 
से नहीं वचाया। वे बेचारे स्वय ही डूब रहे थे। 

४ युद्ध की तंयारी का प्रदर्शन करते हुए । 

५. “अएगोस्पोतामी” का अर्थ “अजा नदी” । इस नदी के युद्ध में अर्थेंस फो 
पूर्ण पराजय हो गई। 

६ अतिवादी घनिकतत्र दल के सदस्प । 


रे५ 
५ ० पुृ० ४०४-४० २३ । 


३७ 


१ थासोदलस्‌ अथेन्स के जलसेनाध्यक्षो में से एक था। इसके एक साथी का 
नाम यासोललस था। इन दोनो ने मिलकर ४०० के ज्ञासन का विरोध किया और 
अल्फीवियादी (दे )स्‌ को लौटवाया । इन दोनो ने ई० पू० ४११ में फोनोस्सेसा' 
स्थान पर स्पार्टा के बेंडे को भी परास्त किया। निर्वासितों का नेता बन कर इसने 
तीस दो भी छकाया। 

२ यूसगढ का निर्माण ४०० के शासनादेश से आरभ हुआ था। थेंरमनेस्‌ एव 
उसके साथियो को इस में घनिकतचवादियो का पड्यत्र सुप्त पडा कि स्यात्‌ वे वन्दर- 


अरिस्तू की राजनीति ६३५ 


गाह को स्पार्टा को सौपना चाहते हें । अतएव इन लोगो ने जनता को उत्तेजित करके 
इस गढ को ढहवा दिया । 

३ कुछ लेखक इस घटना का विवरण भिन्न प्रकार से देते हैं । मुख्य बात यह थी 
कि उसका क्रितियास्‌ से विरोध हो गया था और क्रितियास्‌ ही ३० के शासन का चेता 
था। यह घटना ई० पूृ० ४०४ की हे । 


३८ 


१. प्राय इतिहास लेखको ने प्रथम दस'”के शासन का उल्लेख नहीं किया है 
क्योकि वह बहुत थोड़े समय रहा । 
२. क्षैनोफोन्‌ ने यह संख्या १५ बतलाई है। 


३२९ 


१. अर्थात्‌ ई० पु० ४०३ में। 

२ ऐंल्यूसिस नगर अथेन्स से १० मील की दूरी पर उत्तर पश्चिम में स्थित है । 
यहाँ देमेतेर देवी का मन्दिर था। इसको पारसीक सेनिको ने नष्ठ कर दिया था पर 
परीवली (क्ले)स्‌ के समय में पुन इसका निर्माण किया गया था । 

३. एल्यूसिस्‌ की रहस्य-लीलकाओ का प्रबन्ध प्राचीनकाल से इन्हों दो परिवारों 
के हाथ में था। 

४. यहाँ एक पाठान्तर के अनुसार यह भी अर्थ हो सकता है उन मनुष्यो के न्‍्याया- 
लय के समक्ष जो कर देने योग्य सम्पत्ति प्रदर्शित कर सकते हो ।* 

५ एक पाठान्तर के अनुसार यहाँ यह अर्थ भी हो सकता है कि जो अपना हिसाव 
न दिखला सके वह पथक हो सकते हे ।” 


४० 
१. सभवत ई० पु० ४०१ सें। 
४१ 


१. प्रथम परिवत्तेत इसलिये कि इयपॉन की व्यवस्था तो व्यवस्था का आरभ थी, 
परिवत्तेन नहीं थो । 

२. अगिहियस्‌ कोई बहुत प्रसिद्ध व्यक्ति नहीं था। इसका समय ई० पु० पाँचवदों 
इतावदी का अन्तिम और चतुर्थ आदि भाग है। 


६३८ अरिस्तू की राजनीति 
४७ 


१ यो तो दोनो मन्दिरो के कोष थे पर अथेना के मन्दिर का महत्त्व बहुत अधिक 
था। कहते हे कि विजया की ९ सोने की मूर्तियाँ थीं पर पेलोपोनेशियन युद्ध के अन्तिम 
दिनो इनमें ८ को गला कर उनके सिक्के ढाल दिये गये । 


२ यहाँ पर मूलपाठ मिट गया है। पर जो सख्या मिट गई है वह ३े या १० 
हो सकती है। 
३ बाडो से घिरी हुई देवभूमियो से तात्पयं है । 


४८ 


? सभी अभियोग न्यायालय के समक्ष किसी अधिकारी द्वारा ही ले जाये जाते थे । 


४९ 


१ इनको प्रोड्दोमांस” कहा जाता था। 
२ जो पुरानी पहले की नामावलियाँ है वे खोली जाती हे । 
३ इसको लडकियाँ काढा करती थीं। इस पर कढाई में पौराणिक कक्षाओ को 


अफित किया जाता था और प्रत्येक महान्‌ पानाथेनिक उत्सव में यह चादर एक जल्स 
बनाकर ले जाई जाती थी और अथेना देवी को पहनाई जाती थी । 


प्‌ 0 
१ वह स्त्रियाँ जिनकी आजीविका सगीत द्वारा चलती थी । इनको लोग उत्तसवों 
इत्यादि पर (भाडे पर ()॥ !7८) उपनियुकक्‍त करते थे । 
२ स्तादिया शब्द स्तादियॉन्‌ का बहुदचन है । एक स्तावियॉन्‌ ६०६६ फुट 
होता था। 
३ 
१ वह अभियोग जो इतने आवश्यक होते हे कि उनका निर्णय एक महीने में ही 
हो जाना चाहिये। 


२ यह अभियोग त्रिरोमी नौका का कप्तान अपने उत्तराधिकारी के ऊपर तब 


चलाता या जब कि उत्तराधिकारी ठीक समय नाव का कार्यभार अपने ऊपर नहों 
खेना 
न्दचना या। 
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५३ 


१. सरनाम के लिये मल में 'ऐपोनीमी” (बहुवचन ऐपोनीसस्‌ एक वचन ) आया 
है । दस ऐसे ख्यातनामा व्यक्तियों के नाम पर अथेन्स की जनता के दस-गणो के नास 
पडे थे। इसके अतिरिवत प्रत्येक अथेन्सवासी नागरिक से १८ वर्ष की अवस्था से ५९ 
वर्ष की अवस्था तक ४२ वर्ष सेनिक सेव! का कार्य लिया जा सकता था अतएवं ४२ 
वर्षो की एक नामावली की तालिका भी ४२ ख्यातनामा महापुरुषो के नामो के आधार 
प्र बनी हुई थी । जिस प्रकार भारतीय ज्यौतिष वर्षो के नामो का चक्र ६० तक 
पहुँचता है, यूनान्‌ में यह सख्या ४२ थी. प्रत्येक व्यक्ति को अपनी सेवा के अन्तिम वर्ष 
में मध्यस्थ के रूप में कार्य करना पडता था। 

२. जिस वर्ष में जो व्यक्ति आर्स्न होता था उस वर्ष का नाम उसी के नाम पर 
चलता था। 


ण्‌ है, 


१ जो व्यक्ति किसी सार्वजनिक पद पर अधिकृत होता था उसको अपने 
कार्यकाल की समाप्ति पर अपने फार्यो और लेखो ( हिसाबो ) का परीक्षण कराना पडता 
था। इस अवसर पर कोई भी नागरिक उसके प्रति आरोप लगा सकता था। 

२ यह पद उन विदेशियो को सम्मानार्थ दिया जाता था जो अपने नगरराष्ट्र में 
अथेन्स के हितो का प्रतिनिधित्व करते थे । 

३. मूल ग्रीक में इन उत्सवो को पंच वाषिक और सप्तवाषिक कहा गया है पर 
अनुवादको ने इनका अनुवाद प्रति चार वर्ष में अथवा छ वर्ष में होनेवाले उत्सव का किया 
है। यहां अनुवाद को मूलानुसारी रखा गया है। सम्पादको ने इन वाक्यो के पाठ को 
भ्रष्ट माना है। 


४. इस घटना के उल्लेख से इस पुस्तक की रचना अथवा सशोधन का समय 
निद्चिचत हो जाता है । 


प्‌ 
१. देखो खड ३, ८, २४ और २६। 
२. जिसके नाम पर शासनवर्ष का नाम पडता है । 
३. यह अथेन्सवासियो के गृह-देवता हे । 
४. प्रारभ में यदि कोई आरोप लगानेवाला नहीं होता था अथवा होता भी हो तो 
सना लिया जाता था तो न्यायाल्‍रूय में एक व्यक्ति सबके लिये औपचारिक मतदान 


६४० अरिस्तु की राजनीति 


करके कार्य समाप्त कर देता था। पर पीछे यह अनुभव हुआ कि लोग आरोप लगाने - 
वालो को वहला-फुसला लेते है । अतएव न्यायालय में बिलकुल स्वतत्र प्रकार से परी- 
क्षण और मतदान की प्रथा स्थापित की गई। 


5६ 


१ यह लोग 'खोरेगॉस” कहलाते थे। राष्ट्रीय उत्सवों से तीन त्रागेदी लेखक 
कवि और तीन कौमेदी लेखक कवि (ई० पूृ० चौथो शताब्दी मे ५ कोमेदी लेखक कवि ) 
प्रतिस्पर्धा मे भाग ले सकते थे । कौन से कवि भाग लेगे, इसका निर्णय आर्सन करता था । 
सोरेगांस्‌ का कतंव्य खोरस्‌ (अथवा फोरस ) के शिक्षण, भरणपोषण, और साज- 
सज्जा का प्रबन्ध करना था। कोरस्‌ का कार्य सामान्यतया नृत्य और गीत प्रर्दाशित 
करना था। पर नाटक के कोरस का कार्य कभी-कभी नाठक के पात्रो और कार्यो की 
आलोचना करना भी था। नाठक को मुख्य कथा का अभिनय करने के लिये अभिनेता 
आरभ में कवि के हारा नियुवत और शिक्षित किये जाते थे । पर फालान्तर में उत्तकी 
नियुक्ति राष्ट्र-द्वारा की जानें लगी । इसके विषय में अधिक विस्तार से अरिस्तु के 
काव्यशास्त्र के अनुवाद की भूमिका मे लिखा जायगा। 

२ यह “डिथीराम्ब” नामक कविता-गायन का छोरस (गायकमडल ) होता था । 
इसमें गणो की पारस्परिक प्रतिस्पर्डा होती थी । थाशलिया का उत्सव मई के मास से 
होता था एवं दियीनोसिया का मां के आस-पास । 

३ जिस व्यक्ति को आसन व्ययवाहक नियुक्त करता यदि वह समझता कि 
पह व्यय उसपर नहीं पडना चाहिये, फिसी अन्य व्यक्ति एर (जो उससे अधिक घनवान्‌ 
८) पडना चाहिए तो वह दूसरे व्यक्ति का नाम सुझा सकता था और यदि दूसरा व्यक्षित 
चाहता तो उसको उसके साथ परस्पर सम्पत्ति का अदल-बदल फरना पडता था। 

४ देलाँस एगियन्‌ सागर में एक छोटा हीप हे। यह यवन-पुराण-फथा में अपोलो 
नीर अत मिस्‌ (सूयेदेव और चन्द्रमादेवो ) का जन्मस्थान माना जाता था। यहाँ पर 
वसन्‍्त ऋतु में उत्सव होता था और अथेन्ससे एक तीस पतवारोबाली नौका नवयवको 
को लेकर इस उत्सव में सम्मिलित होने के लिये जाती थी। जब तक यह नौफा छौट 
कर नही आती थो तब तक अयथेन्स को पवित्र रखा जाता था। सॉकतेस के प्राणदण्ड 
यो इसीलिये विलूम्बित किया गया था। 

५० अस्वलेपियस्‌ यूनान के अश्विनोकुमार ह। यह अपोलो और कौरोनिस्‌ की 
सनन्‍्तान हे। अपोलो कौरोनिस्‌ को प्रेम करता था। एक कौए ने अपोलो को यह बत- 
जाया कि कीरोनिस व्यभिचारिणी है । इस पर अपोलो ने उसका वध कर दिया। पर पीछे 
उमरो पता चला कि कौआ झूठ बोला था। तब उसने कौओ को इवेत से काला बना 
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दिया और कौरोनिस्‌ के पुत्र अस्क्‍लेपियस्‌ की रक्षा की । अस्क्लेपियस्‌ ने अनेको चस- 
त्कारपूर्ण चिक्त्साएं कीं । अथेन्स में इसका सन्दिर दियौनीसियस्‌ की रगभूमि के समीप 
था। इसके मन्दिर में पवित्र सर्प रखे जाते थे । 

६. पर अन्य बहुत से अभियोगो में यदि वादी (अभियोक्‍ता) को न्यायालय के 
न्यायकर्ताओ के १।५ सत न मिले तो उसको दण्ड भोगना पडता था। 

७ रक्षिताओ के विषय में पहले लिखा जा चुका है। यह विवाह के पदचात्‌ 
तब तक आछ्ंन की देख-रेख में रहती थीं जब तक कि इनकी सम्पत्ति की अधिकारिणी 
सन्‍्तान की उत्पत्ति नहीं हो जाती थी। 


प्‌ ५9 


१. यह अथेन्‍्स के प्राच्चीन पुरोहितो के वशघर थे। 

२. यह छोटा दियौनीसिया उत्सव कहलाता था और जनवरी मास में होता था । 
इस समय ग्रीकभाषा के जो नाठक उपलब्ध होते हू उनमें से बहुतो का अभिनय इसी 
उत्सव पर हुआ था। यह बड़े उत्सव के समान ठाद-बाट की वस्तु नहीं थी । 

३. देखो खड २० की टिप्पणियाँ । 

४. यह स्थान और देल्फीनियन्‌ दोनो अक्रोपौलिस्‌ के दक्षिण पूर्व में थे । 

५. जो व्यक्ति अनजाने में बिना संकल्प के किसी की हत्या फर बेठता था 
वह मृत व्यक्ति के सबधियों को घन देता था और उसको एक वर्ष के लिये निर्वासित 
किया जाता था। पर यदि मृत व्यक्ति के सबंधी उसको आज्ञा दे देते तो वह वर्ष क्री 
समाप्ति के पूर्व भी लौट सकता था। 

६. इसके लिये राजनीति” देखिये। स्थरू पर आ जाने प्र अपराधी पर प्रथम 
अपराघ के लिये अभियोग चलाया जाता था । 

७. एफेताये बहुत पुरातत काल से चले आते थे । पर यहाँ पर प्रस्तुत पुस्तक 
खडित है कहा नहीं जा सकता कि यहाँ यही पाठ था अथवा नहीं । 

८. यह एक अत्यन्त पुरानी प्रथा है। इस प्रकार के अभियोग तथा ऐसे अभियोग 
जिनमें अपराधी अज्ञात होता था प्रीतानियन्‌ न्यायालय में सुने जाते थे । 


५८ 


१. ऐन्यालियस्‌ देवता युद्ध के देवता आरेसू का ही एक रूप है। वह ज्यूस और 
हेरा का पुत्र है । 
२. देखिये खड १८। यह दोनो मित्र स्वततन्नता के उपासको के रूप में पृजित 
होते थे और इनकी मूत्तियाँ बनाई गई थीं। ज़्रक्सीस्‌ (क्षेरक्षेस) इन मृत्तियो को 
डर 


६्डरे अरिस्तु की राजनीति 


फारस ले गया था। अलेकज्ञाण्डर ने इन मूत्तियों को सूसा नगरी में देखा ओर वहाँ से 
इनको पुत्र अथेन्स ले आया। 


२ अथेन्‍्स में रहनेवाले प्रत्येक विदेशी को किसी अथेन्सवासी नागरिक फो अपना 
सरक्षक बनाना पडता था। 


५९ 


१ वह पूर्व परीक्षण जो पदग्रहण फरने के पूर्व प्रत्येक पदाधिकारी के लिये आव- 
इयक था। जो लोग या अधिकारी वर्ग इस प्रकार का परीक्षण फरते थे, यें लोग उनके 
समक्ष भावी पदाधिकारियो को प्रस्तुत कर देते थे। थस्मोथीताए सख्या में ६ होते थे । 


६० 
१ देखिये खड़ ४९। 


२ मल्लक्रीडाओं इत्यादि में विशेषता प्रदर्शित करने पर एक तंलपूर्ण पात्र तथा 
ज्ञितृन के पन्नों की माला उपहार में दी जाती थी । 


३ इसका आशय यह है कि चाहे जितून के वृक्षों की दशा कुछ भी हो क्षेत्रस्वामी 
फो इतनी तेल की मात्रा देना अनिवाये था। 


६१ 


१ युद्ध के व्यय का भार वहन करने के लिये असाधारण मात्रा में कर वसूल करने 
के लिये घनिक जनो के जो समूह बनाये जाते थे वे सिम्मौरी कहलाते थे । कुल समूहो 
की सख्या २० और इनमें १२०० घनिक व्यक्ति बटे हुए थे। सिम्मौरी का अर्थ है कर 
का भाग देने वाला समृह। प्रत्येक गण में २ सिम्मोरी थीं । 


२ यह सम्पत्ति का अदल-बदल उसो प्रकार होता था जिस प्रकार का सौरेगॉस 
के प्रसग में वर्णन फिया जा चुका है। त्रिएरा्क बहुत ही घनवान व्यक्ति नियुक्त किये 
जाते थे। इनको एक त्रिरीमी नौका को पूर्णतया अपने व्यय से प्रस्तुत करना पडता था। 


३ लंम्‌नस द्वोप हैलेस्पोण्ट के दक्षिण पश्चिम में है। यह अथेन्स के अधिकार में 
था। 

४ पारालस्‌ और सालामिनिया यह दो पवित्र राष्ट्रीय नोकाएँ थी। पर 
अलल्‍ूंकूजाण्डर के समय में अम्मौनिया ने शाल्ामिनिया का स्थान ले लिया था। यह्‌ 
दूसरी अम्भीनिया नामक नौका ज्युस अम्मौन की पूजा के लिये भेजी जाती थी। 


अरिस्तू की राजनीति ६४२ 


श्र 


१. थीसियस्‌ का मन्दिर अक्रौोपौलिस के उत्तर पद्चिचम में था। 
२. अथवा डॉको के रक्षक ( (5०५४053 ०0६ 76 00८: एथ7085 ) 


३. ग्रीक सुद्रा का अनुपात इस प्रकार है (१) ६ ओबल -- १ द्राख्मा (२) 
१०० द्रार्मा-- १ सिना या सना (३) ६० मिना --तालैन्त +- ५८ पौण्ड चाँदी । 


४. सामो , स्कीरोस, लेम्रस और इम्न्नोस यह ए'्गय _ सागर के प हे। 


धरे 


१. काप्पा ग्रीक वर्णमाला का दसवाँ अक्षर है। समग्र वर्णमाला के २४ वर्णो के 
ताम इस प्रकार है .--(१) अल्फा (२) बेटा (ता) (३) गास्मा (४) डेल्टा 
(देल्ता) (५) ऐप्सिलॉन (६) ज्ञेटा (ता) (६) एटा (ता) (८) थेटा (ता) 
(९) इयोटा (ता) (१०) काप्पा (११) लमूबडा (१२) स्‍्थू (१३) न्यू 
(१४) क्षी (१५) ओमिक्रॉनू (१६) पी (१७) रहो (१८) सीगमा 
(१९) ताओं (२०) अप्सिलॉनू (२१) फी (२२) रवी (२३) प्सी 
(२४) ओमेगा। यूनानी लोग बहुत समय तक गिनने का काम इन वर्णो से 
ही लेते थे। पुस्तको के अध्यायो और पृष्ठो की गिनती वर्णो के द्वारा ही की जाती थी । 
प्रस्तुत प्रसग में समग्र न्याय-कर्ताओ को दस भागों में बाँट दिया जाता था और यह 
भाग प्रथम वर्ण से लेकर दसवें वर्ण तक से सुचित किये जाते थे। जितने न्यायालयों 
के लिये न्‍्यायकर्त्ताओं की आवश्यकता होती थी उनकी संख्या वर्णमाला के ११ वें अक्षर 
को १ मानकर अगले चर्णो से की जाती थी । 


६४ 


१. न्यायकर्त्ताओं के लिये मल में दिकास्तेस-(-तीसू) शब्द प्रयक्त आ है। 
प्राचीन अथेन्स सें आज कल के समान न्याय और कानून के विषय में पारगत न्यायाधीश 
नहीं होते थे। साधारण नागरिक ही न्यायकर्ता होते थे। दिकास्तेस्‌ शब्द का अनुवाद 
अग्रेज्ञी में जूरर किया गया है। अथेन्‍्स में जितने नागरिक नियमानुसार दिकास्तेस हो 
सकते थे वे दस भागों में विभक्‍त थे। एक गण में जितने न्यायकर्ता होते थे वे भी उप- 
युक्त दस भागों में विभक्‍त किये जाते थे। इससे यह परिणाम होता था किसी भी 
गण के सब अथवा अधिकाश न्यायकर्ता एक विभाग में ही नहीं हो सकते थे । प्रत्येक गण 
के एक विभाग के अन्तर्गत आनेवाले न्यायकर्ताओ के नामो के टिकट जो “पिनाकिया 
कहलाते थे एक बक्स या पेटी में रखे जाते थे। इस कार को सौ पेटियाँ होती थों। 


६ दी४ अरिस्तु की राजनीति 


जिस समय जितने न्याय-कर्ताओ को आवश्यकता होत्ती थी उसी फे अनुपात्त से प्रत्येक 
पेटी से टिकटों फी एक समान रूख्या बारी-वारी से निकाल ली जाती थी। प्रत्येक टिकट 
पर जिस न्यायालय सें उसको काम करना है उसको गुटिका द्वारा निर्धारित कर दिया 
जाता है। इसके पश्चात्‌ यह सब टिकट दस ऐसी पेटियो में डाले जाते थे जिन पर 
न्‍्यायारूषों की सख्या सुचित फरनेवाला अक्षर अकफित होता था। इस प्रकार सब न्याय 
कर्ता विभिन्न स्यायालयो में फास फरने फे लिये चुन लिये जाते थे । 

२ टिकट लटकानेवाला अपने अक्षरवाली पेटी में टिकट निकाल कर अपने अक्षर- 
चाली पटरी पर रूफटाये इससे उनका क्रम निर्धारित हो जाता था। इसके उपरान्त 
आखेन शलाका खींचता था। यवि यह इवेतवर्ण की होती वह पटरी पर से पहले पाँच 
व्यक्तियो को ग्रहण कर लेता था और यदि फाली होती तो पहले पाँच को त्याग देता 
था। इस प्रकार चुने हुए न्‍्यायकर्ता पेटी से निकली पचियों के अनुसार न्यायालयों में 
बाँद दिये जाते थे । परिणाम यह होता था कि न तो इस बात की सभावना रहती थी 
कि एक ही गण के न्यायकर्त्ता एक न्यायालय में आ सर और न पहले से किसी को 
यह पता चल सकता कि फिस न्यायालय में कौन न्यायकर्ता नियुक्त है। 


घर 


१ घटिका से तात्पर्य “जलघडी” से है। यह “क्लेप्सह्माद्रों” कहलाती थीं। 
वादो एवं प्रतिवादी को अपना भाषण करने के लिये नियमित समय दिया जाता था 


अतएव घडियों फी आवश्यकता होती थी । जब भाषण के मध्य में साक्ष्य देते के लिये 
भाषण रुक जाता था तो घडी फे जल की भी रोक दिया जाता था । अगला खड देखिये । 


६७ 


१ १ खूस ऊलूगभग ३।४ गेलन के बराबर होता है। 
२ पोसीदियोन मास दिसम्बर और जनवरी में पडता है जब कि दिनसान सबसे 
कम होता हैँ । 
वि० ६६-६८ ख्डों का पाठ बहुत खडित हे । 


रथ 


अरिस्तू और राजनीति संबंधी साहित्य 


१ वत्तमान अनुवाद इत्यादि के लिये प्रयुक्त पुस्तक । 
क मूल पुस्तक 


१ आइज़क कसौबाँ अरिस्तू की समग्र रचनाएं लेटिन अनुवाद सहित १६०५० 
२ न्यूमेंन अरिस्तू की राजनीति ४ जिल्द १८८७-१९०२ 

३ केन्यॉन्‌ अथेनइयोन्‌ पौलितेइया १९३७ 
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» छोटी पुस्तक 

कन्यॉनू अथेन्स के संविधान का अनुवाद 
रेकहमू ॥ # 2. 2. 7० 


४) 


€ए 0 >> ०८ - ० 


ग. आलोचना इत्यादि 


।. ०४ 5 7०एॉ०07 $ //7506, 

2 ऐए 39) &053 ६ .8775:07८ 

3 पा ५ ४5006 

4. 2९९८४ : 07790[6 

5. 702. ]. 3॥899 : 7४6 एंग्री050|४ए ० 45६00 

6. उ्र्सा 5 एणापए्ग .00४27४६ 0 900800 थ्रात 075६00९८ 

प्र 70507 5 90]970 27०0 875६0 

8. 359990559 ०2$४०ं 560॥ $ 8050॥6९5 49 0]980 500 #75880४ 6, 
9, 7,९09 फेठाओणए : छश८ट८ 700४४ 


६४६ 


0 
4] 
42 
5, 
]4 
]5 
6 


7 
6 
49 
20 


2] 
2८ 
22 
24 
20 
206 


रा. 
28 


अरिस्तू की राजनीति 


509९९. / (शाप नि।907ए 0६ 076४६ 70050907ए 

]0००6. 0686 ६४० (6 एग05079ए ० (०५४५ 200 ?०0८५ 

एातर] 70प था 507ए ० ?॥700507#ए 

एछ७7]] 7ए7०7१६  476 .6 0 (७९८८८ 

7ए7290096 (छत ) 7॥6 4,८22८ए ०६ (5४९९८९ 

पफण्शर फ्रत5707ए ० ?|050977ए 

रिबतादवपप्रधगधणा (छत ) छ७67ए ० एश05090ए 88४४४ गत 
ह१९०-73 0 0| 

छलाएभावे छ्लेपए55९। छा907ए ०६ ?॥05079#ए 

एलकण्छब्छु 807ए ०६ 707050909 

काश्रतटा02ध४१त 495४507ए ०£ ?97॥॥05097ए 

॥,002९ 0762६ ॥076८2४६ 

वहर077958९8 ॥ए708 308720[065 0६6 (57८४९ ?07]050]77८55 

७06. र[907ए ०६ (७:९९९९ 

शाह १86 700.)9080% (57८८४ ॥ ॥६€7४#४प४८ 

(027 'शए॥2प. /7ट6८76 (97९८४ | 0९+4ए॥:८ 

च67ए्0०00०0 एए77६८६६४ ०६ (57९८९९८ 

एप छद्चाए८ए 050४0 (८0072709 (0 (988९४) |.40९+४(प/८ 

७०5७ए. / ९८0ग[भ707 ६0 9९४00] (095505 

(5797६ /ै.790[८ 


अरिस्तू और राजनीति के सम्बन्ध से अन्य प्रसिद्ध पुस्तक 


3 52 -व ८४ (॥ + >>? [> ४“+ 


इक. 
०-3 
कि आर. 


(5704८  /४75707८ 

छलाटरए 23750 76 7 ?९१एॉए१5 रिट४-७४7०ए९०७९०॥९ 
"0णप्रएलट छाटटी, गएशणां€ए र०एा ॥ए 

छ87९9६0090._ 2५४५४०0४6८६ पते 5६४४९ ए८।६७०३४८७३४७७४९ 
0 पब्मालाता 7,6 8ए5६2८77९ 0"87580८ 

डाला #ड्ाह00९ आते एफ 4९० ?९:9४020८५ 
हि000053 42९ 70|॥70509प्रा८ १९5 #+570(८]८$, 

90९५5. /75०ंटीपएछिपराहाा 

रि०फाता) ह750[८ 

फना5907 7,९ [प४००९7६ 0'(४९2 45५६०४८ 
(ताल्ाा55. /ा560005 एसप्ततइफ 0 772500०४४८ ?7॥050["ए 


अरिस्तू की राजनीति ६४७ 


42 
43 
44 


5. 


46 


[7 
46 
49 


20 
2 
22 
23 
24 


(.60793 . 78068 (ापटाह 06 9460 2गर्त 06 002 0४7१९ 

(056 ६ 796 /0500/20 4497070777 (7तीव8 &६ #प्र0पसा2/८ 

हि086 ३ 0779002९६ 2352प्रत९9272[27॥65 

2पए€ा : 796 ९006 चंहर 80802॥5006प #078८गप्रा78 

एएए0 4यम्ाय ; 2फका सश०॥07952९४ए)९ए४४८ तंट# ्रत50625९८6७ 

?णाएं: 

7]2६ : 057570॥८ 

जशछागला : 67590 ले [0 689506 040007087 

8. 887०7 ३ 3. 79८2 >ल्ातैत्वा0 6 4 0फाश्रटा0तट.. 90504 
97 +[700970 

(5809 * 4.8 77॥050$6 9प्र ॥70ए८प ६2० 

कछडटाल्टॉट : 8779002€5 

5प्रछश्यातां ; 20065 

5 प्रा ६ (0] 96 लिाह067ए एमी #790/टाशा फएश0725५ 

$ए॥9छ979 : 87900288[276 0 0५१5६0८ 


६४६ 


0 
]] 
८. 
43 
]4 
]5 
]60 


॥7 
6 
9 
20 
2 
22 
24 
25 
26 
2 
28 


अरिस्तू की राजनीति 


86080€.. 6 (पधए९श क775007ए 07 (57९९६ 7|70509707ए 

जु०2१ - 5चाते८ [0० पा एश्ञा055%फए एफ 0745 बाते एणाध८5 

जात ॥प्रशभा 59077 ०0 ?ए7050.7ए 

फ्या 707४0 7796 746४ 0६ (7९८९८ 

4.97280076९ (४0 ) 796 4,289८ए ० (5726€०८ 

एल्‍ञतए छला४07ए ०६ ?9॥४०४०७०४॥ए 

दिक््तागप्राषाप्र7 (80 ) ज्ञा४:07ए 06 ए7॥080एीए छ4च#ढया बाते 
है ]85 80 | 

छ७772४6 छत्त७8८  5007ए ०६ ?7॥0$097ए 

ए&€०९४एच९९ 7775707ए ० ?]700$0790ए 

'जाआत७ए७०४० छा5४07ए ०० ?7705$0907ए 

7702५ ७6४ 7८४७५ 

जए्ण्ा98९४. 4ए7॥8 9097970॥65 0६ (5॥८४८ ९]॥0४0797॥९४$ 

(5700८... 750079ए 0 (7९९९८ 

ता।दा 300 700020500 (576९६ ,0€।४ए६:८ 

(॥०96९0६ ॥प्रए2ए 070०९०६ (०7८८४ ॥ 4(९।३(८ए६८ 

तठताफ्00०00 ४7८5 0 (572८९०८ 

शिग्णों छ्राएटफ 05070 (0०09%007 40 (.]9३५९४ .40९7४(ए:८ 

७0० 20 ए0772707 ६0 8८४00! (:88५4८5 

(७7274. /7570/6 


अरिस्तू और राजनीति के सम्बन्ध मे अन्य प्रसिद्ध पुस्तक 


८0 939 ८3 - ७ (0 -4- ४) (>> ४७+ 


न 
पुशपल-म, 


(37042 750॥८ 

७6८६९ /॥50006 ॥7 [22ण ७१5 रे०४-00०ए००७८१॥८ 
(७0709072 (566), [079|०५5 ए०] [फ 

उ्याध्धा०0. २50065 पएते इधाव८ ए८[(४०४८०४एण१९ 
0 झलछशह्गालात्आ 4.८ 579९7९ 0/89570॥९ 

बख्लशारा &चप्रश०घ८ शाते घाढ स्तर: 7८7०४९ए८५ 
8063 796 729700509प6 06९४ ॥775:0६ट८5 

500९5. 27४फटाप्वताउइण 

छकाय (४५४०0६८ 

फैशिा5धाणा 7.6 [0९ए८०९८०६ 0'(४९2 #४५६८०६९ 
एफ्शााा55. 2च्दा5पे९5 एसपतल$इा 0 776500४६९ श्गा[050००07ए 


अरिस्तू को राजनीति ६४७ 


2 
43 
4 
5 
]6 


7, 


46 
9 


20 
52 
22 
23 
24 


(फकला055 ४ 780765 (क्रााठ5॥) एा ए980 बाते (6 औकतेशएपए. 

॥08९ + ॥2९ 07500॥200 7, एछएएव (07076 €६ #ैफटटठ्शाय्वट, 

4१08९ ; 079:07265 /286फ082272]0025 

अ>परला * ॥6 ीैला096 तंटए 050 ट5ट6प ए075८घा३ 

ए०छ #&79॥77 5: 205४ #7(४#टीप95228ट7ए(2 067४ 2॥४70॥208ट067 

| ६0) ५8 

9]96 ४ 6750046 

फटा : 6806 ल॑ क्‍९805796 80070060 

8. छाएएठ06 *+ १/ 6ै780टेट एटापवैएा0 € 8 ई0क्‍प्राइटाए0€. 05062 
94 जिअट्या0 

(780॥ ३; 7.8 ?09)050797/6 90 70 ए८प ६82८ 

87८79€८ॉ< . .07570265, 

5प065९59ग्राएं ; ?0।05 

जीएाट : ()॥ पार परा5इठ7ए 86 पछा6 #ै॥श0णंलाडा 70४75 

3लाफा४7० ; 9000272[002 6 8 70900(८ 


